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प्रथम प्रकादक का निवेदन 


आ[जकल भारतवर्ष में लक: का शंखनाद बज रहा है, चारों ओर स्वराज्य-प्राप्ति की अभिलाषा उमड़ रही 
है और सफलता निकट भविष्य में अपनी ज्योति प्रकाशित करना चाहती है। ऐसी द्षा में यह प्रश्न स्वाभाविक 
ही उपस्थित होता है कि भविध्य में हमारे राष्ट्र की सम्यता का लक्ष्य क्या होगा ? क्‍योंकि स्व॒राज्य मिल जाने पर 
भी यह प्रइन ज्यों का त्यों बना रहता है कि स्वराज्य-भुक्त जन-समाज किस प्रकार का होगा-और उसके प्रत्येक व्यक्ति 
का क्‍या आचार-व्यवहा र, कैसा रहन-सहन और किस प्रकार की क्ञाथिक सम्यता होगी ? अर्थात्‌ अर्थ (8000079 ) 
और काम (?097&00॥) की समस्या किश्न प्रकार हल की जायगी ? यदि मैं भूल नहीं करता तो कह सकता हूं कि 
इस पुस्तक में इसी आवश्यक और जटिल समस्या को हल किया गया है! इसलिये यह पुस्तक अपने देद्भाइयों के 
समक्ष उपस्थित करते हुए मुझे बड़ा ही आनन्द हो रहा है । 


ग्रन्थकर्ता ने यह पुस्तक बड़ परिश्रम के बाद लिख पाई। इस पुस्तक में जिस विषय का प्रतिपादन किया गया 
है, वह मनुष्य-जाति के लिए प्रत्येक समय एक ही समान अत्यंत आवश्यक है। इस ग्रन्थ में वेदों की अपौरुषेयता और 
उनकी शिक्षा का विस्तृत वर्णन किया गया है और दोनों वारतें स्पष्ट करने के लिए अनेकों प्रमाण दिये गये हैं। जो 
प्रमाण दिये गये हैं, वे अनुभूत हैं। मुकको भी अपने स्वाध्याय में कुछ ऐसे प्रमाण मिले हैं, जो बिलकुल ही ग्रन्थ के अनुकूल 
हैं। यहां पाठकों के अवलोकनार्थ उनमें से कुछ एक लिखता हूं । 


ग्रन्थकर्त्ता ग्रन्थ के उपक्रम में बतमान नेचरवादियों की सादी रहन-सहत का विस्तृत वर्णन करते हैं। इधर मैं 
भी पढ़ता हूं कि जमनी के अनेकों मनुष्य वस्त्रों का त्याग करके नग्न अवस्था में रहना पसंद कर रहे हैं। जमेनी 
में ही नहीं, योरप के अन्य देछ्ों में भी लोगों की ऐसी ही प्रवृत्ति दिखलाई पड़ रही है। अतए॒व अब विलास और 
विलास-वर्घधक आयोजनों का नाश ही दिखलाई पड़ रहा है और आयों की सीधी-सादी वैदिक रहन-सहन की ही ओर 
लोग अग्रसर हो रहे हैं। उपक्रम के आगे प्रथम और द्वितीय खण्ड में वेदों की प्राचीनता और अपौस्षेयता सिद्ध की 
गई है और इस सिद्धि में एक यह भी प्रमाण दिया गया है कि वेद के प्रत्येक वर्ण अपना स्वाभाविक अर्थ रखते हैं 
और स्वाभाविक उच्चारणों के ही अनुसार बेदिक वर्णमाला के लिपि-रूप बनाये गये हैं ।-यही वात मैं ता० १३ 
अक्टूबर सन्‌ १६३० ई० के 'लीडर' में पढ़ता हूं। सर रिचर्ड पेजेट कहते हैं कि अंग्रेजी बर्णमाला के रूप भी 
सुखाकृति के ही अनु हूप बनाये गये हैं। इस कल्पना से चित्र-लिपि के द्वारा अक्षरारम्भ की थियरी कट जाती है 


+ ग्रन्थकर्त्ता ने २० वर्ष पुवे यह बात सबसे पहिले अपनी “अक्षरविज्ञान' नामक पुस्तक में सिद्ध की थी। 
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(७) 


और ग्रन्यकर्त्ता की ही यह बात सत्य सिद्ध होती है कि वेदिक वर्णमाला के रूप मुखाकृति के ही अनुरूप बने हैं । 

इसी तरह तृतीय खण्ड में बतलाया गया है कि संसार की समस्त मानवजातियां आर्योंसे ही पृथक होकर भिन्न-भिन्न 

देक्षों में बसी हैं और भारत में वापस आकर उन्होंने ही कल्पित अनार्य मतों का प्रचार किया है। इस बात को सिद्ध 
करने वाली दो तीन बातें अभी हाल ही में मैंने भी पढ़ी हैं। बर्मा को भारत से अलग न करने की अपील करते हुए 
ता० १६ मार्च सन्‌ १६३१ के फ्री प्रंस जर्नल में रेवरेंड ओत्तम लिखते हैं कि 'बरमा में अनेकों नगरों के नाम आयों के हैं 
और बर्जुन के साथ प्रमिला का स्वयंबर भी प्रसिद्ध है ।-+- 

इसी तरह अभी हाल की खोज के अनुसार 'कल्पक' नामी पत्र में श्रीयुत रामस्वामी अय्यर लिखते हैं कि 'पेलिस्टा- 
इन प्रदेश में बसनेवाले यहुदी भारतवासी ही हैं। वे दक्षिण (मद्रास प्रांत) से ही जाकर बहां बसे हैं। उनमें जो ख़तना का 
रिवाज पाया जाता है, वह भी दाक्षिणात्यों का ही है। दाक्षिणात्यों के खतना को बात वात्स्यायन मुनि के कामसूत्र में भी 
लिखी है! । ५८ इसी तरह पेलिस्टाइन नाम भी गुजरात के पालीताणा ग्राम पर से ही रक्‍्खा गया है, जिससे हजरत ईसा का 
पालीताणा में आकर जैन और बौद़ों के सिद्धास्तों की शिक्षा प्राप्द करना भी सिद्ध होता है। 
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-+-श्रीयुत सुम्रह्मण्य अय्यर के पुत्र श्रीयुत रामस्वामी अय्णर लिखते हैं कि सीरिया प्रदेश के 'कोल' ग्रामनिवासी 
एक यहूदी ने एरिस्टोटल (अरस्तू ) से कहा था कि यहूदी लोग आदि में दक्षिण भारत के निवासी हैं। एरिस्टोटल के 
सर कक और इतिहासलेखक 'कलियरक्स' के लेख से सिद्ध होता है कि यहूदी लोग पहिले तामिल भाषा ही 

। 

तामिल भाषा ही हिन्न, भाषा की जननी है। हित्र, में ग्रीक शब्दों के मिल जाने से ही उसको यह रूप बना है। 
यहूदियों के इतिहास लेखक 'जोजब्स' के लेख से प्रतीत हंता है कि पुर्वंकाल में गुजरात प्रदेश द्राविड़ों के ताबे में था 
भौर गुजरात का पालीताणा नगर तामिल नायडू 5देहा के आर्थन था! यही कारण है कि दक्षिण से दूर जाकर भी 


( ९.) 


अब रहे दाक्षिणात्य (द्रविड़) वे तो आय॑ हैं ही । ग्रन्थकर्त्ता ने लिखा है कि यद्यपि चन्दन और कर्प र भद्वास प्रान्त. 
की ही उपज हैं, पर दोनों के नाम दक्षिण की भाषा में नहीं है। उनके नाम संरकृत के ही हैं। इसी तरह की एक वरतु 
हमको ओर भी मिलती है जो वास्तव में दक्षिण की ही उपज है, पर उसका नाम संस्कृत का है। वह है मोती। 
मोती को तामिल भाषा में मुत्ता कहते हैं। लोग कहते हैं कि मुत्ता शब्द इसी मुक्ता का अपक्रद्य है। पर बात सर्वथा 
उलटी है। ता० २० मार्च सन्‌ १६३६४ के फ्रीस प्रेस जनंल में वी० नारायण एम० 'ए०, एम० एल० लिखते हैं कि मोती 
पृथक्‌-पृथक्‌ होते हैं--उतका गुच्छा नहीं होता । इसी से वे मुक्ताफल कहलाते हैं। मुक्ता छाब्द संस्कृत का है ही। 
अतएव संस्कृत शब्द के द्वारा अपने देश की उपज का नाम रखनेवाले द्रविड़ आर्यों से भिन्‍न कभी नहीं हो सकते >< । 
अब रहा अनायोँ के विश्वासों का भआर्यों में प्रवेश । 


इसके लिये “कलकत्ता रिव्यू! में अतुलकृष्ण सूर लिखते हैं कि वेदिक आर्यों में काली, करासी, दुर्गा आदि की 

पूजा अनायों से ही आई है। 
इसके आगे चतुर्थ खण्ड है और इसी में ग्रन्थ का प्रधान विषय वर्णित है। ग्रन्थकत्ता। ने इस खण्ड में अर्थ, धर्म, 

काम और मोक्ष का बड़ा ही विशद वर्णन किया है और बतलाया है कि संसार के सारे अर्थ कष्ट का कारण कामुकता 
ही है। अथवंवेद के स्वाध्याय में मुकको भी एक मन्त्र मिला है, जो इस बात को बहुत ही स्पष्ट रीति से पुष्ट करता 
है। वह मन्त्र इस प्रकार है-- 

कासो जम प्रथमो नेनं देवा आपु: पितरो न मर्त्या:। 

ततस्त्वससि ज्यायान्‌ विश्व हा भहांस्तस्मे ते काम नम इत्कृणोमि | (अथर्व ६२।१६) 

अर्थात्‌ काम सबसे पहिले पैदा हुआ । इसको न देवों ने जीत पाया, न पितरों ने और ने मनुष्यों ने। इसीलिये 
है काम ! तू सव प्रकार से बहुत बड़ा है, अत: मैं तुकको नमस्कार करता हूं । इस मन्त्र में काम की प्रचंडता का 
वर्णन है। इस काम को प्रचण्ड बनाने वाला विलास है और विलास में सबसे प्रधान वस्तु पोशाक है। पोशाक के विषय 
में प्रन्थकर्ता ने आययों को सम्यता के अनुसार बतलाया है कि आर्य लोग बिना सिला हुआ ही वस्त्र पहना करते थे । ऐसे 
प्रमाण भी मिले हैं, जो सिले हुए वस्त्र का निषंध करते हैं | वस्त्रों के विषय में आर्यों का क्या सिद्धांत था, यह महाभारत 








यहूदियों ने पालीताणा के नाम से ही “पैलिस्टाइन' नाम का लगर बसाया और गुजरात का पालीताणा ही पेलिस्टाइन 
हो गया । गुजरात का पालीताणा जैनों का प्राचीन और प्रसिद्ध तीर्थस्थान है। प्रतीत होता है कि ईसू खीस्ट ने इसी 
पालीताणा में आकर बाईबल लिखित ४० दिन के जेन उपवास द्वारा जैन शिक्षा लाभ की थी। 
(बंबई समाचार ता० २१ मार्च सन्‌ १६३१) 
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और कालिकापुराण के अबलोकन से अच्छी तरह प्रकट हो जाता है। >< इतना ही नहीं कि आये लोग सीधे-सादे 
बस्त्र पहनते थे; प्रत्युत वे अपने देश के ही बने हुए वस्त्र पहनते थे, विदेश के बने हुए नहीं। महाभारत में स्पष्ट लिखा 
है. कि राजा पांडु के शव आच्छादन के लिये देशज अर्थात्‌ देश के बने हुए कफन का ही उपयोग किया गया था। -- 
यह बात कितनी राष्ट्रीयता से भरी हुई है ! किसी कवि ने कहा है कि “मरें तो बदन पर स्वदेशी केफन हो'। वह्ी 
बात महा मारत का उक्त स्वदेशी वस्त्र-प्रयोग अच्छी तरह पुष्ट कर रहा है। यहां यह बात अच्छी तरह प्रकट हो रही 
है ।क आर्य लोग जिस प्रकार भोजन के लिये अपना निज का उत्पन्न किया हुआ अन्न धममनुकूल समभते थे, उसी तरह 
वे अपने ही बताये हुए बस्त्रों का उपयोग भी उत्तम समझते थे। भोजन के लिये तो उन्होंने यहां तक नियम बना 
दिया था कि तपस्वी आर्यों को नमक भी अपने ही हाथ का बनाया हुआ खाना चाहिये। यह बात उन्होंने मनुस्मृति 
जैसे मान्य ग्रन्थ में स्पष्ट रीति से लिख भी दी है। »८ इस प्रकार रे इस ग्रन्थ में आर्यो की सादगी का जो वर्णन किया 
गया है, वह यथार्थ ही है । परन्तु इससे यह न समझना चाहिये कि आर्य लोग केवल सीधे-सादे भोजन-वस्त्र के ही 
आयोजन में रहा करते थे और पढ़ने-लिखने, समाज और राष्ट्र चलाने तथा ज्ञान-विज्ञान में उनकी गति ही नथी। 
यह बात नहीं है । उनकी गति हर आवश्यक विषय में थी, जो इस ग्रन्थ के आद्योपान्त पढ़ने से अच्छी तरह स्पष्ट हो 
जाता है। हां, वे विलासी न थे, इसलिये भोतिक विज्ञानजात कलापुर्ण पदार्थों का उपयोग नहीं करते थे । वे सादा 
जीवन और उच्च विचार (शुक्ला |ंशाए 80 करां8ई॥. जता) के माननेवाले थे । यह बांत हमको वेद के 
स्वाध्याय से अच्छी तरह ज्ञात हो जाती है । यजुर्वेद अध्याय ४० में लिखा है कि-- 
सम्भूति ख विनाश जल यस्तद्वेदोभयं सह। 
विनाधोत मृत्यु तीर्त्वा सम्भूत्याभुतमइनुते । 
अन्ध॑ तमः प्रविद्ान्ति ये संभूतिमुपासते,। 
ततो भूय इब ते तमोय उ संभूत्यां रताः:। 
अर्थात्‌ जो कारणजगत्‌ और कार्यजगत्‌ को साथ-साथ जानता है, वह कार्यजगत्‌ के नाश को देखकर मृत्यु की 
ध्मस्था को हल कर लेता है और कारणजग्रत्‌ की नित्यता को ,जानकर अमरत्व का ज्ञान प्राप्त कर लेता है। परन्तु 
जो कार्यजगत्‌ के मोह में फंस जाता है, वह महा अन्धकार (भ्रज्ञान) में डूब जाता है और जो कारणजगत्‌ में रत हो 
जाता है, वह उससे भी अधिक दुःख के गहरे गते में समा जाता है । तात्पयं यह कि प्रकृति की स्थुललता और सूक्ष्मता 
का ज्ञान सम्पादन करना तो अच्छा है, पर उनमें रत हो जाना बहुत ही बुरा है। आज संसार में जो उथल-पुथल 
मचा हुआ है उसका कारण स्थूल और सूक्ष्म श्रकृत्ति कौ--विज्ञास और कलाकौशल की--बेहद उपासना ही है। 
इसलिये आर्यों ने प्रकृति को जाना तो खूब था, पर उसमें कभी रत नहीं हुए। इसका कारण यही था कि समाज 
विलासी न हो जाय, कामुक न हो जाय और जनसंख्या. की बुद्धि तथा अर्थकष्ट का भयंकर संकट उपस्थित न हो 
जाय । इस आयंसम्यता के मूल रूप बैदिक धर्म का वर्णन छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ में किया गया है। वहां लिखा है कि-.. 
ज्यो धर्मस्कन्धा यशोउध्ययनं दानभिति प्रयमस्तप एव द्वितीयो ब्रह्मचार्यातायंकुलबासी तुतोय:” । 


वकपपमआ-न>-न. 


>< मे यूस्पुतिन न दरघेन पारब्येण विशेषतः । सूषिकोत्की णंजीणणन कर्म कुर्याद्िचक्षण: | (महाभारत ) 
कार्पास काम्बल बालक कोषजं वस्त्रमिष्यते । निर्देश सलिनं जी छिन्‍्ने गाश्रावलिगितस्‌ । 

परकोय व55रुदष्टं सुच्रोबद्धं तवासितं । उप्तकेश विधौतं चर इलेष्मम्‌ श्राविदूषितस्‌ | 

प्रदामे देवतास्यहअ बेजे पित्र ज वजयेत्‌ । (कालिकापुराण ) 

+अधन देशज: शुकले्ासोभि: समयोजयन्‌ । संच्छन्त: स तुं वासोभिर्जीवस्तिव नरायिप: ।। (महाभारत ) 
देवता म्यस्तु तदुत्वा वन्य नध्यतरं हवि: | शेषमात्मनि युझजीत लवण च स्वय कृतम्‌ । (मनुस्मृति) 


ढ। 


कम । 


अर्थात्‌ धर्म के तीन विभाग हैं। यज्ञ, अध्ययम और दान पहिला विभाग है-|-, तप दुसरा विभाग है और 
ब्रह्म चय पृर्वंक आचायंकुल का वास तोसरा विभाग है। यहां धर्म वत्र रूप यज्ञ, स्वाध्याय, दान, तप और ब्रह्मचयं बत- 
लाया गया है । ठीक है, यज्ञ स्वाध्याय और दान ही मनुष्य-समाज का कर्तंव्य है, परन्तु बहु बिना तप के नहीं हो सकता 
और न तप बिना ब्रह्मचर्य पूर्वक आचार्यकुल में रहे सम्पन्न सकता है। इसी लिये आरयों ने अपनी सारी सम्यता को ब्रह्मचर्य 
की मजबूत बुनियाद पर कायम किया है ओर जिन्दगी का ३/४ भाग ब्रह्मचयें और तप के साथ बिताने का-आदेश किय 
है। यह बात भ्रन्थकार ने उपसंहार में बड़ी ही उत्तमता से दिखलाई है। आपत्तिरहित अवस्था में वेदिक अ!थों का 
समाज इसी सभ्यता का पालन करते हुए चलता था। हां, आपत्ति के समय संकट निवारण करने के लिए सीखे हुए 
विज्ञान का उपयोग अवहय किया जाता था जो आये सभ्यता में विशेष रीति से कहा गया है और जिसको ग्रन्थकर्ता 
मे वर्णाश्रम व्यवस्था का विस्तृत वर्णन करके बहुत अच्छी तरह से समझा दिया है। यही वैदिक आर्यों की सभ्यता का 
आभ्यन्तरिक सिद्धान्त है। इसको असम्भव न समभना चाहिये। यह इस देश में बहुत काल तक प्रचलित रह चुका है 
और इस समय भी प्रचलित किया जा सकता है। बिता इसके संसार को वास्तविक सुख-शान्ति की प्राप्ति असम्भव 
प्रतीत होती है । सन्‍्तोष की बात है कि ग्रन्थकार ने इस प्राचीन बैदिक मार्ग को ढूंढ़ निकालने में पूर्ण सफलता प्राप्त की 
है। इसीलिये मुझको यह प्राचीन योजना संसार के सामने उपस्थित करते हुए बड़ा ही आनन्द हो रहा है। 


यह समय राष्ट्र-परिवतंन का है। राष्ट्र-परिवर्तन पुन त्म के समान ही होता है। जिस प्रकार नवजात शिक्षु में 
अमुक रीति-नीति के संस्कार जन्मकाल से ही आसानी से डाले जा सकते हैं, उसी तरह अभीष्ट सभ्यता का प्रचार भी 
राष्ट्र-निर्माण के साथ ही साथ आसानी से किया जा सकता है। राज्य-परिवतंन के साथ-साथ यदि अनिश्चित सभ्यता 
को अज्जीकार कर लिया गया तो फिर उसका छोड़ना कठिन हो जाता है । क्योंकि यह अनेक बार का किया हुआ 
ऐतिहासिक अनुभव है कि राष्ट्र-निर्माण के साथ जिस सम्यता को स्वीकार कर लिया जाता है, उसका फिर छोड़ना 
कठिन हो जाता है। इसलिये मैंने इस आवह्यक ग्रन्थ को इसी समय में, जो बहुत ही उपयुक्त समय है, समस्त 
मा रतीय जनता के सम्मुख उपस्थित किया है। मेरी इच्छा थी कि मैं इस पर पृज्य महात्मा गांधीजी से भी कुछ 
लिखवाऊं, पर उनको इस समय इतना बड़ा ग्रभ्थ पढ़कर और विचारपुरवंक कुछ लिखने की फुरसत नहीं है, इस- 
लिए उन्हें कष्ट नहीं दिया । 


मैं चाहता था कि ग्रन्थ का जैसा विषय श्र ८्ठ है बैसा ही ग्रत्थ भी श्र ष्ठ बने । पर इस साल के गत राष्ट्रीय कार्यों 
के कारण अवकाश न मिल सका ओर इच्छानुसार ग्रन्थ की सुन्दरता न बढ़ाई जा सकी । सम्भब है, दृष्टि-दोष से कुछ 
गलतियां रह गई हों, उनको क्षमा करके पाठक ग्रन्थ को पढ़े और अपनी अनुमति से उपकृत करें। 


कच्छ कैसल, बम्वई-४ विनीत 
१३ सितम्बर १६२१ शरजी बल्लभदास 
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+-गश न यशसयजन्त देवास्तानि धर्माणि प्रथमान्यासन ॥ (यजुर्वेद ) 


भूमिका 


पण्डित रबुतन्रन दरर्मा द्वारा लिखित बेदिक सम्पक्ति पुस्तक आय॑ साहित्य की अत्यन्त लोकप्रिय पुस्तक है। बम्बई 
के परिचित घनीमानी सेठ श्री शुरजी वललभदास की क्पा से इस पुस्तक का प्रथम संस्करण सम्बत्‌ १९८७ वि० तंदनुसार 
सन्‌ १९३० में प्रकाशित हुआ था। सम्वत्‌ २०२९ वि० (सन्‌ १९७०) तक इसके ६ संस्करण निकन गए, जो हस पुस्तक 
की लोकप्रियता और उपादेयता का प्रमाण है। श्री शर्माजी की एक और पुस्तक भी प्रसिद्ध है-- अक्षरविज्ञान। इधर 
१३ बर्ष से इसका कोई अन्य संस्करण नहीं तिकला। प्रसन्नता की बात है कि दयानन्द संस्थाम, करोलबाग, नई दिल्ली की 
कृषा से पुस्तक का सातवां पुनर्मुद्रण प्राप्स हो रहा है। पस्तुत संस्करण छठे संस्करण का अक्षरश: पुनर्मुद्रण है। छठे 
संस्करण की भूमिका प्रताप भाई जी (सेठ प्रतापसिह शूरजी वलल्‍लभदास) मे लिखी थी। प्रकाशक ने हस पुनर्मुद्रण की 
भूमिका मुझसे लिखने को कहा है । 

बेदिक सम्पस्ति में कया है, इस प्रधन का एक हो उत्तर है कि हस ग्रन्थ में वह सब कुछ है, जो साध।रणतया बेदिक 
संस्कृति से परिचय प्राप्त करते वाले को चाहिए। पचास से अधिक वर्ष होने पर भी हसकी सामग्री आज भी पठनीय है। 
यदि विद्वान्‌ लेखक आज जीवित होते तो वे स्वयं ह॒स ग्रन्थ में मबदय परिवर्तत करते । पूरी पुस्तक में चार खण्ड और १६ 
पृष्ठों का एक उपसंहार है। प्रथम लण्ड में बेदों की प्राधोनता का उल्लेख किया गया है। द्वितीय खण्ड में बेदों की 
अपौरणेयता है, तीसरे लण्ड में वेदों की उपेक्षा का विषय ओर चोथे खण्ड में बेदों की शिक्षा का वृत्तान्त है। ईद्वर के समान 
बेद का विषय भी सदा प्रदनात्मक बना रहा है। वेदों की अपौरुषेयता में आस्था रखने वालों का एक दृष्टिकोण है, और 
बेदों को मनुष्य की कृति मानने वालों का दूसरा दृष्टिकोण । दोनों विचारधाराओं के विद्वान्‌ दो बातों में एकमत हैं-- 
(१) वेदों से प्राचीन कोई भी ग्रन्थ हमें प्राप्त नहीं है, (२) संसार की सभी संस्क्ृतियां वेदों से प्रभावित हैं। यही बात 
कि वेदों के विषय पर भारतीय विद्वानों ने भी बहुत कुछ लिखा और विचारा, और संसार के लगभग सभी विदव- 
विद्यालयों में वेद सम्बन्धी कोई न कोई परिश्रम-स।ध्य खोज कार्य हो रहा है। भारत के उत्थान काल में वेद को ही बेदांग, 
' उपांग, उपनिषद्‌ और उपवेदों का आधार मारा गया, और जब वेदों के प्रति उपेक्षा के भाव विद्वानों में जागे, उस समय 
भी वेदाध्ययन की बात उन्होंने नहीं त्यागी । 

पदिचम के ईसाई मतावलम्बी विद्वानों ने वेदों पर जितना परिश्रम किया, उतना भारतीय कभी नहीं कर सकता, 
कोई दृष्टिकोण ऐसा बचा नहीं, जिससे इन विद्वानों ने वेद को न भांका हो । वैदिक संहिताओं के सम्पादन में और अनेक 
प्रकार के वेदिक कोशों को तैयार करने में इन विद्वानों ने अथक परिश्रम किया। भाषाशास्त्र की दृष्टि से भी काम किया, 
और सांस्कृतिक विकास की दृष्टि से भी । ह 

श्री रधुनन्दन शर्मा जी अध्ययनशील व्यक्तित थे। इस ग्रन्थ के रचने में उन्हें अनेक दुरूह विषयों का अध्ययन 
करना पड़ा । वेद सम्बन्धी इतिहास के सम्बन्ध में लोकमान्य तिलक के दृष्टिकोण को समझने का प्रयत्न किया, ज्योतिष 
का भी सहारा लिया (ध्रुव स्थानों पर वैदिक आये देखो, श्लोश्यिन (तिलक), और अविनाशचन्द्र दास के पंजाब या 

पश्चनद सम्यता को भी उन्होंने विचारा (दास का ग्रन्थ-ऋग्वेदिक इंडिया) | आज हम पृथ्वी की आयु ४.५ बिलियन वर्ष 
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कम से कम मानते हैं, और चन्द्रमा की आयु भी ४.५-४.६ बिलियन वर्ष है, अर्थात्‌ ४ से ५ अरब वर्ष के लगभग १ अरब 
६७ करोड़ वर्ष वाली बात अब लगभग अमान्य-सी हो गई है। यदि आज पं० रघुनन्दन जी जीवित होते, तो वे स्वयं 
अपने ग्रन्थों में बहुत-से सुधार यथार्थता की दृष्टि से कर लेते । 


वैदिक-सम्पत्ति ग्रन्थ के तथ्यों को हम यथा-रूप मानें यान मानें, इसमें सन्देह नहीं कि यह ग्रन्थ हमें विक्षा र- 
परिपूर्ण सामग्री प्रदान करता है । 


श्री रघुनव्दन जी ने यज्ञों के सम्बन्ध में भी काफी बिस्तार से लिखा है, किन्तु स्वामी दयाननन्‍्द ने यज्ञ के जिस शुद्ध 
स्व की कल्यता ही है, वह ऋषि की दुर दृष्टि का परिचायक है। स्वमस्त व्यामस्तव्य प्रकाश में ऋषि लिखते हैं--- 


यज्ञ --उसको कहते हैं कि जिसमें विद्वानों का सत्कार, यथायोग्य शिल्प, अर्थात्‌ रसायन जो कि पदार्थ विद्या, 
उससे उपयोग और विद्यादि शुभगुणों का दान, अग्निहोत्रादि, जिससे वायू, बृष्टि, जल, ओोषधि की पवित्रता 
करके सब जीवों को सुख पढ़ेंचाना है---उसको उत्तम समभता हूं। 


यज्ञ स्वत: श्रेष्ठतम कर है, प्रत्येक श्रेष्ठतम कर्म भी यज्ञ है। श्रेष्ठतम कर्म वह है, जो निष्काम है, अर्थात्‌ स्वजन- 
हिताय प्रथम लोकहिताय हो । देवपृजा, (सत्कार), दान और संगतीकरण यज्ञ की विशेषतायें हैं। विज्ञान वेत्ताओं 
(रसायनज्ञों, आयुविदों, शिल्पश्ञा स्त्रियों, विश्वविद्यालयों के अध्यापकों आदि विद्वानों) का आदर करना देव-पूजन कहलाता 
है, विद्या, धन, आरोग्य आदि का देना दान कहलाता है। रसायन-भौतिकी विविध प्रकार के शिल्प-कारखाने आदि सव 
मंगतीकरण के अन्तगंत आते हैं। मनुष्य के आविर्भाव के बाद देद की प्रेरणा से सहस्नों वर्ष चलने वाले यश्ञ आरम्भ किए, 
जिसके फल-स्वरूप जनत! को दस्यों की कृषि का ज्ञान हुआ, जनता ने पालतू पशुओं का पालन आरम्भ किया, इंटें बनाना 
सीखा, आग की सभ्यता का विकास किया। ये सब कर्म शक्तियों के परिश्रम के बाद पुष्पित ओर फलित हुए। इनका 
नाम यज्ञ था। अग्निहोत्र में घी और शाकल्य घी आहुतियां डालना तो गौण-यज्ञ माना जाता है। कई सेर दूध देने वाली 
गायों को विकसित करना वास्तविक यज्ञ था, गाय के दूध के मन्‍्थन से गव्य पदार्थों की उपलब्धि और उन पदार्थों के 
उपयोग -- ये सब यज्ञ के स्वरूप थे | कालास्तर में यज्ञ केवल औपचारिक कर्मकाण्ड की वस्तु रह गये । 


वैदिक सम्पत्ति में विद्वान किन-किन निष्कर्षों तक पहुंचा है, यह इतने उपयोग की वस्तु नहीं है, लेखक की ऊहा 
का ढंग वया है, यह जानना विशेष महत्त्व का है। इतनी सामग्री प० रघुनन्दन जी ने हमें दी है कि यदि हम उसे आत्मसात्‌ 
कर सकें, तो लेखक का श्रम सफल माना जाएगा। पाठकों को विद्वान्‌ लेखक की यह अनमोल पुस्तक फिर से उपलब्ध हो 
सकेगी, इस के लिए हम दयानर्द संस्थान की अव्यक्ष पं० राकेशरानी के, जी इस संस्करण की प्रकाशक हैं, विशेष आभारी 
हैं। मेरा आशीजाद और मंगत कामनाएं । 


सत्यप्रकाश सरस्वती 
मन्दिर मार्ग, नई दिल्‍ली-१ 
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चार बाद 


इस समय संसारके प्रत्येक विमागमें नाना प्रकारकी घामिक, सामाजिक और राजनैतिक क्रान्तियाँ हो रही हैं... 
ओर नाता प्रदारके सिद्धान्त कायम हो रहे हैं। कहीं नेशनलिजम, कहीं सोश्यलिजम, कहीं अतारकिजभ और कहीं 
: कॉम्यूनिजम सुनाई पड़ता है, परन्तु किसी भी सिद्धान्तसे मनुष्योंको सन्‍्तोष नहीं है। मनुष्योंने अबतक है अदला 
सुखी बनानेके लिए जितने सिद्धान्त स्थिर किए हैं, गरिननेमें उनकी संझ्या चाहे जितनी हो पर वे' सब चार के हीं 
अन्तर्गत आ जाते हैं। ये चारों विभाग अशिक्षावाद, भौतिकथाद, साम्यवाद और नेचरबाद के नामसे कहे जा सकते 
हैं। अशिक्षावाद से हमारा तात्पर्य संसार के समस्त असम्यों की रहन सहन से है, जो प्राय: जंगलियों में पाई जाती है 
और जिसमें किसी प्रकार का उच्चत ज्ञान नहीं ज्ञात होता । भौतिकवाद से हमारा तात्पयं वर्तमान थोरप और अमेरिका 
की उन्नति से है, जिसमें सब काम भौतिक विज्ञान के ही अनुसार होते हैं । साम्यबाद से हमारा तात्पय वर्तमान रूस के. 
बोल्शेविक सिद्धान्तोंस है, जिनके कि अनुसार सबको एक समान साम्पत्तिक सुख पहुंचाने का प्रयत्न हो रहा है और 
नेचरवाद से हमारा तात्पयं योरप के उन सिद्धान्तों से है, जिनके अनुसार वहाँ के विचारवाब्‌ कुदरती जीवन बनानेका 
प्रयत्न कर रहे हैं । 
बस, यही चारों प्रधान विभाग हैं जिनकी कि अनेक शाला प्रशांसाएँ संसारमें दिखलाई पड़ती हैं। इन 
विभागोंकी ऐसी बनावट है कि यदि इनको एक दूसरे का परिणाम कहें तो अत्युक्ति न होगी । क्योंकि हम देखते हैं कि 
जितनी असम्य जातियाँ हैं, यद्षपि सब खाती पीती हैं, सोती जागती हैं, भ्याह शादी करती हैं, लड़के बच्चे पैदा करती हैं, 
गाती बजाती हैं, और पूर्ण भायु जीती हैं अर्थात्‌ अपनी एक पूर्ण सम्पतां रखती हैं, जिसके अनुसार अपती समस्स. 
आवश्यक जीवनयात्राओंको अच्छी तरह सम्पन्न करती हैं, पर वे अपनी इस सभ्यता की रक्षा नहीं करना चाहती | यदि 
उनको दौलत मिल जाय तो वे तुरंत ही अपनी सम्यताको छोड़ दें और धीरे धीरे भौतिक उन्नति की ओर अग्रसर होती 
हुई मौतिकवाद में बिला जायें । इस बाद का नमूनां हम संसार में देख रहे हैं । 
हम देख रहे हैं कि देखते देखते योरप की अनेक जातियाँ असम्य और जंगली सम्यता से निकल मिकलकर 
योरप के वर्तमान मौतिकवादे में विछीन हो गईं । इसी तरह जापान, मिञ्र, तुकिस्तान और चीन आदि की अर्ंशिक्षित 
और अर्धसम्य जातिये। भी उसी मौतिकवाद में समाती जाती हैं। किन्तु जब मौतिकवाद की ओर देखते हैं तो पता चलता 
है कि मौतिकवाद भी अपनी वर्तमान स्थिति से स्वयं सन्तुष्ट नहीं है। क्योंकि मौतिकवाद में भी जंगली प्रभृत्ति ही काम 
कर रही है | जिस प्रकार जंगली अवस्था में मौका पाकर एक जंगली दूसरे जंगली से अधिक सुखी होने में कुछ भी. 
विचार नहीं करता, प्रत्युत साथवालों को छोड़कर तुरंत ही अधिक सुख का भोग करने लगता है उसी तरह भौतिकवादी 
, भी अपने सवा के सामने दूसरेके दु:खों की परवाह नहीं करता । यही कारण है कि जिस प्रकार असभ्य और अधंसम्य 
ज़ातियाँ मौतिकवाद में समांती जाती हैं, उसी तरह असमानता और अशान्ति से तंग आकर भौतिकवाद भी साम्यवाद 
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और नेचरवाद में परिणत होता जाता है ! भौतिकवादियों के इन दो मार्गों के अवलम्बंन करने का कारण यह है कि उनमें 
अब तक सबको एक समान उच्च शिक्षा नहीं मिली ! उनमें अबतक शिक्षित और अधंशिक्षित दो प्रकार के लोग हैं । 
इसीलिए अध शिक्षित लोग भौतिक साम्यवाद को और उच्च शिक्षित छोग नेचरवाद को पसन्द करते हैं । 

अर्धशिष्षित यह तो मानते हैं कि अरामानता अच्छी नहीं है, पर भौतिकवाद में जो विलास का जहर है उसके 
ह्यागने की योग्यता अभी उनमें नहीं आई। वे अबतक सबको एक समान ही विलाससामंग्री पहुंचाना चाहते हैं। 
वे समभते हैं कि यदि सबको भौतिक विछास और भौतिक आमोद प्रमोद पहुंचा दिया जाय तो सब लोग सुखी हो जाय॑ । 
उनके ध्यान में यह बात अभी नहीं आती, कि एक तो संप्तारमें इतना विलास का बढ़नेवाला समान ही नहीं है जो सब 
मपुष्यों को समानता से दिया.जा सके । दूसरे विलास से मनुष्य को कभी सन्‍्तोष नहीं होता और अन्त में उसका मन 
अत्यम्त पतित हो जाता है और वह कामी बनकर फिर उसी पशुवत्‌ दशा में चला जाता है, जहाँ से निकलकर वह 
भौतिकवाद होता हुआ साम्यवाद तक पहुंचा है । परन्तु योरप के उच्च शिक्षितोंकी बात और है । वे इस भौतिक साम्यवाद 
के दुगुं णों को जानते हैं। वे जानते हैं कि भौतिक विलास और श्व गार की मात्रा चाहे जितनी केम हो, उसमें यह असर 
है कि वह नशे की तरह धीरे धीरे बढ़ जाता है और अन्त में मनुष्य का नाश कर देता है । इसीलिए उन्होंने बड़े जोर 
से लोगों को पुकारा है कि लौटो, 'लौटो ! नेचर की ओर लोटो ! ! ' 

बुराइयों की जड़ 

इस कारण-कार्य-माला से ज्ञात होता है कि नेचरवादियों के सिद्धान्त भी भौतिकवाद के ही परिणाम हैं । 
अर्थात्‌ जिस प्रकार अशिक्षावाद का परिणाम भौतिकवाद है उसी प्रकार भौतिकवाद का परिणाम साम्यवाद और साम्यवाद 
का परिणाम नेचरवाद है। नेचरवादियों का ख्याल है कि समस्त दुराइयों की जड़ भौतिकवाद अर्थात्‌ विज्ञानवाद ही है। 
इसीलिए नेचरवाद में बौद्धिक विचारों को स्थान नहीं दिया जाता | नेचरवादियों का विश्वास है कि मनुष्य को उसके 
थौद्धिक विचारों ने हो पत्तित किया है । वे कहते हैं कि मनुष्य जब अपनी स्वाभाविक स्थिति में था, उस समय उसमें इस 
प्रकार का विचारस्वातन्त्रय न था, वह एक प्रकार का पशु था और पशुओंकी भांति उसे भी नेचर की और से प्रेरणाएँ 
मिलतीं थीं और तदनुसार व्यवहार करने से ही वह हर प्रकार से सुखी था । इसलिए यदि सच्चे सुख की अभिलाषा हो 
तो बौद्धिक विचारों को छोड़कर सबको फिर नेचर के ही श्राधीन हो जाना चाहिये । यद्यपि सुनने में बात बड़े मार्क की 
मादूम होती है, पर इसकी खूबी तभी तक है जब तक इसका व्यवहार पढ़े लिखे लोग कर रहे हैं । ज्यों ही लोगों ने 
पढ़ना लिखना छोड़कर नेचर की ओर बढ़ना आरम्म किया और एक सौ वर्ष व्यतीत किये त्यों ही उनकी यह सभ्यता 
उनकी सम्तति के हाथ से निकल जायगी और वे फिर उसी तरह के धोर जंगली और असम्य बन जायेंगे जिस प्रकार 
के कि वे नेचरवाद के पहिले और भौतिकवाद के भी पहिले थे । 

इस प्रकार से यह चक्कर घूमकर वहीं पहुंचेगा जहाँ से चला है । ऐसी दक्शा में हम कह सकते हैं कि लोगोंकी 
थे अनेकों स्कीमें और अनेकों विधियाँ जो मनुष्यजातिको सुखी बनानेके लिये योरपमें निकाली गई हैं सब उपयुं क्त चार 
ही विभागोंमें समा जाती हैं और जिस प्रकार बाईचान्स-इत्तिफाकिया-कारणकार्य भाव से उत्पन्न हुई हैं उसी तरह एक 
दूसरी का परिणाम होने से अन्त में अपने कारण में-जंगली दश्शा में-समा जायेंगी । इसका कारण यही है कि ये सब 
विधियाँ मनुष्यों ने आवश्यकता उत्पन्न होने पर अपने स्वार्थ के लिये स्थिर की हैँ, सृष्टि की वास्तविक रचना और उसके 
आस्तविक उपयोग पर ध्यान देकर नहीं । 

परमेश्वर ओर वेद 

सृष्टि की वास्तविक रचना और उसके उपयोग करने की--वास्तविक विधियोंका ठीक ठीक- पता लगाना मनुष्य- 

बरुढ़धि के बाहर है। उसका सत्तदा शाता तो परमेश्वर हो है। वही आदि में मनुष्योंको सब भेद और बि७ियाँ 
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बतलाता हैं। उसके बतलाये हुए रह॒स्थों और विधियों का हो संग्रह बेदों सें है, इसलिये जब तक मनुष्य अपना धर्म 
समाज ओर राष्ट्र वेदिक विधि के अनुसार निर्माग न करे तब तक वह स्थायो रूप से सुखी नहीं रह सकता । 
वेदिक विधि - त्यागवाद हु 
यह वेदिक विधि जो आर्य सभ्यता में ओतप्रोत है एक पांचवीं विधि है जिसका नाम स्यागवाद है । हमने इस 
विधि को इस समय इसलिए उपस्थित करता उचित समझा है, क्योंकि भारतवर्ष अब निश्चय ही अपना राष्ट्रनिर्माण 
करने के लिए उद्यत है | उमप्के राष्ट्र निर्माण का एक विलक्षण प्रभाव संतार भर पर पड़ने वाला है, क्योंकि भारतवर्ष 
संसार की समस्त जनसंल्या का पांचवां भाग है और अपनी प्राचीतता में समस्त संसार का पितामह है । 


उसकी सम्यता, उप्तका दर्शन और उसका धर्म आज भी संसार में सर्वेश्रंष्ठ समझा जाता है। आज भी उससे 
संसार के सभी लोग आशिक लाभ उठा रहे हैं। ऐसी दशा में संसार की. समस्त जातियाँ उत्सुकता से सुनना चाहती हैं 
कि भारतवर्ष अपनी कौनसी नीति स्थिर करता है। अतः हमने समस्त संसार के उन लोगों के सामने जो नाना 
प्रकार की स्कीमें सोचा करते हैं और भारतवर्ष के उन लोगों के सामने जो मारत के लिए भी कोई विधि निमश्चित करना 
चाहते हैं इस त्यागवाद की विधि को उपस्थित करने का साहस किया है । हमारा विश्वास है कि इस वैदिक त्यागवाद की 
विधि से ही भारतवर्ष और संसार का कल्याण हो सकता है, अन्य विवाइग्रस्त वादों और विधियों से नहीं । क्योंकि 
संसार में सब प्रकार की विधियों की परीक्षा हो इुक्ी है और सब प्रकार की विधियाँ फैल हो चुकीं हैं, इसलिए 
अब सिवाय इस माएतीय त्यागवाद के और कोई दूसरी विधि ऐसी नहीं प्रतीत होती, जो कि मनुष्य, पशु पक्षी, कीट 
पतज्भ और तृण पल्लवको एक समान छामदायक होकर छोक परलोक के सच्चे सुखों को प्राप्त कराने ढाली हो सके । 
यही कारण है कि हमने इस पुस्तक में आये सम्यता के त्यागवाद का विस्तृत वर्णन किया है । 


नेचर-बाद 


हमने इस पुस्तक के उपक्रम में दिखलाया है कि इस समय योरप में वर्तमान भौतिकवांद से हताश होकर एक 
नवीनसम्यता-वेचरवाद का उपक्रम हो रहा है, पर उसमें उस सभ्यता को स्थिर रखने की शक्ति नहीं है । क्योंकि वह 
सम्यता मनुष्यों को नेचर के भधीन हो जाने की ट्रूलाह देती है और अपनी बुद्धि और विचार को काम में छाने की आजा 
नहीं देती । इस सम्यता के प्रचारकों का यह विश्वास है कि आरम्म काल में मनुष्य अस्यन्त सुक्षी था और उसकी सुख 
शात्ति का कारण उसका नैसगिक उ्यवहार ही था, शान विज्ञान नहीं । किन्तु हम देखते हैं कि ज्ञान विज्ञान के छोड़ने 
से मनुष्य जंगली हो जाता है और अपनी तथा अपनी सम्यता की रक्षा नहीं कर सकता। अतएव तेचरधाद की सच्यता 
किसी अंश में अक्छी होती हुई भी अपने अरदर चिरत्थायी रहने की शक्ति महीं रखती, इसलिए यह सम्यता भुटिपूर्ण 
है। इस सम्यता की त्रुटियाँ तब तक दूर नहीं हो सकतीं जब तक वैदिक आये सभ्यता का अनुकरण न किया जाय । 
नेचरवादियों के अनुसार भारम्म में मनुष्य अधिक सुखी और शान्‍्त था किन्तु हम देखते हैं कि उस सु शान्ति का 
कारण नैसगिक जीवन न था, प्रत्युत आदिम मनुष्यों की सुल शात्ति का कारण बेदिक शिक्षा ही थी, जो भनुष्योत्वत्त 
के साथ ही साथ परसेश्वर की ओर से दी गई है । हे जि आ 

इस वंदिक शिक्षा की दीघंकालीनता और प्राचीनता को हमने प्रथम खण्ड में दिखलाया है और बतछाथा है कि 
वेदों की सम्यता मिश्र जादि देशों की समस्त सम््यताओं से अत्यन्त प्राचीन है और आदिमसकालीन है। जो लोग बेदों के 
शब्दों से इतिहास निकालकर और ज्योतिष के सिद्धान्तों का वर्णन निकालकर वेदों का उत्पत्तिकाल निश्चित करते हैं ये 
ग्रललती पर हैं। वेदों से वेदों का समय नहीं निकाला जा सकता । वेदों का समय तो आर्यों के प्राचीन इतिहास से ही 
नि्केल सकता है और वह समय वेवस्वत मनु तक जा पहुंचता है जो मनुष्योत्यत्ति का ही समय है। 


है 
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आदिम ज्ञान ओर आदिम भाषा 
बेदों की आदिमकालीनता पर प्रकाश डालने के बाद हमने ड्ितीय खण्ड में आदिम ज्ञान और आदिम भाषा का 
पता लगाने के लिए विक्रासवाद की आलोचना वी है। विकासवाद के समस्त अज्भू उपाज्ों की विस्तृत समालोचना से ज्ञात 
होता है कि आदिम ज्ञान और आदिम भाषा अपौरुषेय अर्यात्र्‌ ईबरप्रदत हो होती है और आदिम ज्ञान 
और आदिम भाषा ही अपश्रष्ट होकर माता रूपों में दिखजाई पड़ती है। अपश्रश सदेव विस्तार से सद्भीच की 
ओर और क्लिप्टता से सरलता की ओर दौड़ते हैं । अतः इस वियम से पाया जाता है कि बेदिक भाषा से ही संसार की 
समस्त भाषायें निकली हैं । क्योंकि वेदिक भाषा की वर्णमाझा संसार की समस्त वर्णमालाओं से विस्तृत और क्िष्ट है । 
इसलिए वह किसी का अपश्र श नहीं ही सकती, प्रत्युत वह अपौस्येव सिद्ध होती है। इसी तरह उस साथक भाषा द्वारा 

प्रेरित ही वेदग्ान है और बह भी अपौस्षेय ही है । 

आर्यो की अवनति का कारण 
वेदों की अपीरुषेयता पर प्रकाश डालमेके दाद हमसे भारदीय जायों की वर्तमान अवनति का कारण तृतीय खण्ड 
में बतलाया है | हमने ऐतिहासिक प्रमाणों से यह दिखलानेका यत्त किया है कि कारणवश कुछ आर्यों में प्रमाद उत्पन्न 
हुआ और अनाचार की प्रवृत्ति हुई । इस प्रदूत्ति को रोकगेदेः छिए विशुद्ध आर्यों ने प्रमादी अनाचारियों को जपने से पृथक्‌ 
कर दिया । ये पृथक्‌ किये हुए पत्तित आये भारदवर्ष से चलकर अनेक देशों में वस गये और बहुत दिन तक भिन्न भिन्न 
देशों और परिस्थितियों में रहने के कारण रूप और विश्वायों में यहाँ के आर्यो से विलक्षण बन गये तथा समय समय पर 
प्रसजजानुसार यहाँ वापस आकर फिर बस गये ओर आई में व स्पिलित हो गये । इस सम्मेऊन से आरयो के विश्वास विदेशियों 
में और विदेशियों के विश्वास तवा रीति रिताण आयों में स्रमित हुए, जिसके कारण आर्यों की बेदिक सम्यतामे अच्तर 
वैद्ा हो गया और वही अन्तर भारतीद आयों के वानन का कारण बसा । आर्यों के साहित्य में आर्य और अनाये दोतों प्रकार 


के सिद्धान्त मौजूद हैं जो हमारी इस बात की पट करते हैं । 


त्यागनाद की सभ्यता 

इतना सब कुछ लिखते के बाद चतुर्थ खण्ड में हमने आयो की उस त्वागवाद की सभ्यता का उज्ज्वल स्वरूप 
दिखलाया है जो परमात्या की ओर से आदि सृष्टि में बेदों के द्वारा औदिमकालीन मलुष्यों को मिली थी । हमारा 
विश्वास है कि आरयों ने उस सम्यता की इमारत को अथे, धर्म, काम और मोक्ष की आधारशिलछाओं पर स्थिर किया है 
और उसे वर्णाश्रम की सुदृढ़ शुद्धला से कसकर बाँध दिया है। इस सभ्यता के अनुसार व्यवहार करने से लोक परछोक से 
सम्बन्ध रखतेवाडी मनुष्य की जितनी इच्छाएँ हैं, सबकी पूर्ति हो जाती है और किसी भी प्राणी को किसी प्रकार का 
कष्ट नहीं होता, प्रत्युत एक ऐसा सुटृढ़ राजमार्ग बन जाता है कि मनृष्यसमाज अपनी इस सभ्यता की रक्षा करते हुए सुख 
और शास्ति से जीवन व्यतीत करता है तथा अस्प समस्त प्राणी भी अपनी पूर्ण आयु जीने की सुविधा प्राप्त करते हैं ! 

इसके बाद उपसंहार में हमने बतलाया है कि आर्यों के समस्त आयंसाहित्य और आर्यश्यवहार से एक स्वर के 
साथ यही आवाज निकलती है कि बैदिक आरसक्यता क्रा आदर्श मोक्षे को कूद्र बनाफर लोक में समस्त प्राणियों 
के दीर्घजोबन का प्रबंध करके सबते सबको सुख पहुंचाने की ओर ले जाता है और अपनी इस सभ्यता को 
जिरजीबोी रखने की शक्ति प्रदान करके एक ऐसा शाजमार्ग बना देता है कि जिस पर चलने से समस्त प्राणी 
दीर्धातिदीर्धभी बन-मोक्षकोी सरलता से प्राप्त कर सकते हैं / यही इस प्रन्य का सारांग्र है और यही इस प्रन्थ में 
प्रतिपादित विषयों का क्रम है | परत्तु अनेक लोग कहते हैं कि शिम महत्त्वपूर्ण विचार को लेकर इतना बड़ा प्रन्थ 
लिखा गया है और जिस रीति नीति, आचार व्यवहार और रहन सहन के अनुसार समस्त मनुष्यसमाज को अपना 
जीवन बताने की अभिलाषा प्रकट की गई है उस रीसि नीति में भी कई बुटियां हैं । 





शा का समाधान ब 


एक तो इसमें बार बार ईश्वर, घर्म, वेद और मोक्ष की बातें कही गई हैं जो बिलकुल ही समय के विपरीत हैं । 
इन बातों का अब महत्त्व नहीं है । इन बातों को योरप के विद्वानों ने अपने मस्तिष्क से निकाल दिया है, इसलिए अब 
इनकी पुन: प्रतिष्ठा नहीं हो सकती और न वह सभ्यता ही चल सकती है जिसमें इस प्रकार की अप्रत्यक्ष बातोंको महत्त्व 
दिया गया हो । दूसरी त्रुटि इसमें यह है कि संसार के प्रायः सभी मनुष्य अपने घर्मं, अपने रीति रिवाज और अपनी 
पुरानी सम्यताके पक्ष पाती होते हैं। इसलिए संसार भर की सभी जातियाँ अपनी सम्यता का मोह छोड़कर वेद के 
नाम से न तो बेंदिक ही हो सकती हैं और न अपने को आये ही कह सकती हैं । तीसरी त्रुटि इसमें यह है कि इस व्यवस्था 
के अनुसार देश में दरिद्रता के फैल जाते का भय है। एक तो देश ऐसे ही बहुत गरीब है, दूसरे इस प्रकार के विचारों के 
प्रचार से और भी अधिक आलस और दरिद्रता के फैल जाते का डर है । चौथी त्रुटि यह है कि यह व्यवस्था मनुष्यस्वभाव 
के भी विरुद्ध है क्योंकि मनुष्य सदैव शोभा श्वृड्भार, ठाट बाट और बनाव चुनाव को ही पसन्द करता है। पर इस व्यवस्थामें 
अस्वाभाविक रहन सहन का वर्णन किया गया है, इसलिए इसका प्रचार सर्वसाधरण में नहीं हो सकता । और पाँचवी त्रुटि 
यह है कि जिस वेद और आर्य साहित्य के अनुसार वंदिक सम्पत्ति का सद्भुलन किया गया है उस वेद और आय साहित्य 
माननेवाले मारतवासी पण्डित इस निष्पत्ति पर कभी रजामन्द न होंगे कि वेद शास्त्रों का जो कुछ अभिष्राय वैदिक सम्पत्ति 
में तिकाला गया है वही सत्य है और उसमें भूल नहीं है । ऐसी दशा में इतनी त्रुटियों के होते हुए कैसे विश्वास किया 
जा सकता है कि इस व्यवस्था का समस्त संसार में प्रचार करने से सवको लाभ ही होगा ? 


शक्का का समाधान 


इन उपयु क्त शद्भाओं में जो त्रुटियों की बात कही गई है वह निर्मल है | इस वैदिक व्यवस्था में एक भी त्रुटि 
नहीं है। ये जो शंकाएँ हैं जिनका समाधान यद्यपि इस ग्रन्थ के आद्योपान्त पढने से आप ही आप हो जायगां तथापि हम 
यहाँ भी साधारण रीतिसे इतका समाधान करना आवश्यक समझते हैं । प्रथम शद्भुर में जो लोग कहते हैं, कि इसमें ईश्वर, 
धर्म, वेद और मोक्ष की बात बार बार कही है पर इन बातों को समझदार लोग छोड़ रहे हैं, इसलिए इस व्यवस्था का 
लोगों पर कुछ भी असर नहीं पड़ सकता और दूसरी शक्ल में जो लोग कहते हैं कि संसार के सभी लोग अपने पुराने धर्म, 
रीति और सम्यता के पक्षपाती होते हैं अतः सभी लोग अपनी प्राचीनताका मोह छोड़कर वैदिक आर्य नहीं बन सकते 
वे दोनों मलती पर हैं और दोनों एक दूसरे का खण्डन करते हैं। यदि संसार के समझदार मनुष्य ईश्वर, घर्म और मोक्ष 
जैसे प्रभावशाली विषयों को छोड़ रहे हैं तो पुराने धर्म, रीति और सभ्यता का भोह देर तक कैसे रह सकता है। जो बातें 
उपयोगी नहीं हैं, चाहे प्राचीन हों अथवा नवीन हों, न तो वे अब देर तक रह ही सकती हैं और न रहना ही चाहिये । 
परन्तु वैदिक सम्पत्ति में जिस ईश्वर, धर्म, वेद और मोक्ष का वर्णन किया गया है वह निरुपयोगी नहीं, प्रत्युत अत्यन्त 
उपयोगी है । क्योंकि विना उसके स्वीकार किये संसार की आर्थिक, सामाजिक और राष्ट्रीय विषयों की जटिल समस्याएँ 
हल ही नहीं हो सकतीं | विना ईश्वर के माने बिना ईश्वरप्रातति का उपाय किये और विना सदाचार का अनुष्ठान किये मनुष्य 
में समता, दया और प्रेमके भाव जाग्रत ही नहीं हो सकते और न बिना इन भावों के संसार की व्यवस्था ही हो सकती 
है । इसलिए बेदिक सम्पत्ति में बार बार ईश्वर, धर्म और मोक्ष आदि का वर्णन निरथंक नहीं है। रही बात सबके वैदिक आये 
हो जाने की वह कोई आवश्यक बात नहीं है। दंदिक व्यवस्था में यह आवश्यक नहीं है कि कोई किसी सभ्यता का गुलाम 
हो जाये। बेदिक सभ्यता के अनुसार तो केवल व्यवहार ही करना आवश्यक है, चेला होना नहीं । क्योंकि यह्‌ कोई सम्प्रदाय 
नहीं । इसमें तो फलाहार करता, सादे वस्त्र पहनना, सादे मकानों में रहना, थोड़ी सी आवश्यक गृहस्थी 
रखना, पशु पालना, वाटिका लगाने में ही श्रम करना, ब्रह्मचयंपुर्वंक विद्याध्ययन करके एक दो सनन्‍्तान 
उत्पन्न करना और रात दित परमात्मा के गुणानुबाद गाते हुए मनसा, बचसा, कर्मणा किसी प्राणी को 
बुश्ल न वेना तथा सतानेवाले आततायी बबंरों को दण्ड के द्वारा ओर सभ्य शत्रुओं को अपने आचरण 


१ भूमिका 


और आत्मिक बल के द्वारा परास्त करके अपनी और अपने समाज की रक्षा करना ही बतलाया गया है । 
इसलिए यह किसी भी सम्प्रदाय, जाति, कौम और समाज के प्रतिकूल नहीं है । जितने सम्य सम्प्रदाय हैं, जितनी सम्य 
जातियाँ हैं और जितनी सभ्य समाजें हैं सभी में ये सिद्धान्त स्वीकार किये जा सकते हैं। कौन ऐसा पतित समाज होगा 
जो उपयू क्त बातों को खराब कहेगा ? इसलिए इस व्यवस्था से किसी की भी सम्पता के ह्ास या नाश का डर नहीं है! 

तीपरी यह शद्भा कि इस प्रकार की बातोंके प्रचार से देश में आप और दरिद्रता के बहने का भय है, तया 
चौयी यह शद्भुा कि इत प्रकार की दरिद्रता की रहन सहन मनुष्य के 'त्रमाव के विपरीत है, एक ही शद्धा के दो रूप हैं । 
जो लोग सीधी सादी रहन सहन के साथ नहीं रहना चाहते, वेही इस व्यवस्थाकों दरिद्रताकी फेलनेवाली भी कहते हैं 
और बहाना करते हैं कि यह रहन सहन अस्वाभाविक है। वे नहीं सोचते कि यदि यह रहन सहन अस्वाभाविक होती तो 
बच्चा तग्न पैदा न होता, प्रत्युत जामा पगड़ी पहने हुए ही उत्पन्न ढ्वोता और साथ में एक मोटर और एक पंखाकुली भी 
लाता । पर हम देखते हैं कि मनुष्य का बच्चा पदा होते ही शौकीन नहीं बन जाता। वह तो नग्न रहकर मिट्टी में ही 
खेउना पसन्द करता है। वह यदि इस प्रचलित मौतिक आडम्बर को न देखे तो कभी जिन्दगी भर इस प्रकार के पदार्थों 
का नाम ही न ले और न कभी स्वप्न में उतकी ओर आकर्षित ही हो । 

जंगलों में करोड़ों आदमी रहते हैं पर इन बातों की कल्पना कभी स्वप्न में भी नहीं करते । बड़े बड़े धनवान्‌ 
और बड़े बड़े राजा महाराजा भी इन भौतिक पदार्थों से घबराकर, इनको छात मारकर और हलंगोटी लगाकर जडूलों में 
भाग जाते हैं । इसलिए यह नहीं कहा जा सकता कि सादी रहन सहन अस्वाभाविक है । रही दारेद्रता बढाने की बात, 
सो संसार में अधिक जनसंख्या सदंब दरिद्रों अर्थात्‌ साधारण लोगों की ही रहो है और रहेगी । इसका कारण यही है कि 
अमीरता को बढ़ानेवाली भौतिक सामग्री सबके पास पहुँच ही नहीं सकती । क्योंकि संस्तार में शोमा शज्जार, ठाट बाठ, 
बनाव चूनाव और आसमोद प्रमोद के बढ़ानेवाले इतने पदार्थ ही नहीं, जो सारी खलकत को बाँटे जा सके । हीरा, मोती, 
सोना, चाँदी, रेशम, हाथीदाँत और ऐसे ही अन्य मूल्यवान्‌ पदार्थ संसार में बहुत ही थोड़े हैं। ऐसी दशा में संसार के 
समस्त मूल्यवाब्‌ पदार्थों को अपने ही घर में जमा करने की उन्हीं को सूझती है जो गरीबी अमीरी के दो भयद्धुर विभागों 
को सर्देव बनाये रखना चाहते हैं। पर अब वह समय नहीं रहा | थब तो वह समय आ गया है कि जहाँ तक हो सके 
शीघ्र गरीबी और अमीरी के विभागों को हटा दिया जाय और सादे सीधे रहन सहन के साथ सबको एक समान आर्थिक 
लाभ पहुंचाने की व्यवस्था की जाय । सादी और समान आ्थिक व्यवस्था से न कोई अमीर कहा जा सकता है न गरीब, 
प्रत्युत सभी अपने को अमीर ही समझ सकते हैं । इसलिए इस व्यवस्था में अस्वाविकता का और दरिद्वता के प्रचार का 
दोष नहीं लग सकता । 

अब रही बात पाँचवी शद्भा में बतलाये हुए वेद के माननेवालों की । वेद के माननेवाले इस समय अनेक 
सम्प्रदायों में विभक्त हैं । तृतीय खण्ड में सम्प्रदायों का इतिहास लिखते हुए हमने आर्यों से अनायों की उत्पत्ति, आयोँ अनायों 
का विरोध, लड़ाई और त्याग तथा पुन: सम्मिश्रण और आयेशास्त्रविध्वंस का साचन्त वर्णन कर दिया है और बतला 
दिया है कि मौलिक आरयों के शास्त्र और सभ्यता में किस प्रकार सम्मिश्रण मौजूद है । इस सम्मिश्रण के ही कारण आर्यो 
में मद्य, मांस, व्यभिचार, जार, कला और श्यूज्भारिक व्यापार की प्रवृत्ति हुई और सब विलासी होकर निर्बल हो गए । 
फल यह हुआ कि इनकी कारीगरी, व्यापार और दौलत की लालच से प्रेरित होकर विदेशियों ने धावा किया और भारत 
देश पराधीन हो गया तथा आयंजाति का हर प्रकार से पतन हुआ । इस इतिहास से स्पष्ट सूचित होता है कि आर्यों के 
साहित्य में जो भौतिक उन्नतिसम्बन्धी और अदाचरसम्बन्धी विचार मिलते हैं वे दोनों आयों की मौलिक सम्यता 
के नहीं हैं, प्रत्युत मिश्रित सभ्यता के हैं । 

आायों की भौलिक सभ्यता के समय न तो भव्य नगरों, न रेल, तार, मोढदर आदि यानों और न 


आर्यसभ्यता का उज्ज्वल स्वरूप॑ ७ 


भौतिक शस्त्रास्‍त्रों का ही व्यवहार था और न मद्च, सांस, पशुयज्ष, लिडयूजन आदि आसुरी प्रवृत्तियों का 
ही प्रचार था । इन दोतों प्रकार के उत्पातों का आर्यो की आदिम वैदिक सम्यता से कुछ भी वास्ता नहीं है। ये दोनों 
प्रकार की बातें अनेकों जातियों के मिश्रण का ही फल है। यही कारण है कि आर्यों की एक भी पुस्तक ऐसी नहीं है जिसमें 
आसुरी भावों का मिश्रण न हो । जो लोग वेदों और अन्य आर्येसाहित्य से रेल, मोटर, बिजली की रोशनी का वर्णन 
निकालकर योरप की वर्तमान भौतिक उन्नति के साथ मेल मिलाते हैं, वे गलती करते हैं, क्‍योंकि यजुर्वेद ४०।६ में स्पष्ट 
लिखा है कि जो प्रकृति के कार्य अथवा कारण की उपासना करते हैं, उन दोनोंका सत्यानाश हो जाता है । इसी तरह जो 
लोग वाममार्ग की ऊलजरूल बातों को अथवा इसी प्रकार की अन्य बुद्धिविपरीत लीलाओं को वेदिक आर्यसम्यता समझते 
हैं वे भी गलती पर ही हैं। हे 
आयंसभ्यता का उज्ज्वल खरूप 

आर्यंसभ्यता का उज्ज्वल स्वरूप तो आश्रमों में ही दिखलाई पडता है, जहाँ कि आर्यों का 
तीनचतुर्थाश भाग सादे और तपस्वी जीवन के साथ विचरता है और एकचतुर्थाश भाग उसी तीमचतुर्थाश भाग की सेवा में 
लगा रहता है। इसी तरह आरयंेसम्यता का आपत्कालिक रूप वर्णो में दिखलाई पड़ता है जो आपत्तिके समय शिक्षा, रक्षा, 
जीविका और कारीगरी के द्वारा सेवा करके अपने समाज की रक्षा करता है। यही असली आयंसम्यता है । इसका यदि 
उज्ज्वल रूप देखना हो तो वह केवल वेदों की संहिताओं में ही दिखछाई पड़ सकंता है, किसी लौकिक साहित्य अथबा 
लौकिक साहित्य से प्रमावित किसी वेदभाष्य में नहीं। इसलिए सम्प्रदायों का चश्मा उतारकर उप्त वर्णाश्रमव्यवस्था का जो 
अर्थ, घर्म, काम और मोक्ष में ओतप्रोत है निरीक्षण करने ही से ज्ञात हो सकता है कि आयो की वास्तविक सम्यता 
क्या है। आर्यो की असली सभ्यता के नमूने उपनिषदों में श्रेय और प्रेय का वर्णन करते हुए और गीता में 
दैवी तथा आसुरी सम्पत्ति का वर्णन करते हुए स्पष्ट कर दिये गये हैं। अतएवं हमने उसी श्र य और देवी सम्पत्ति से सम्बन्ध 
रखने बाली वास्तविक आर्यसम्पता का स्वरूप इस पुस्तक में दिखलाया है। ऐसी दशा में यह न तो आयंसमाज से 
विरोध रखती है न सनातन धर्म से, न हिन्दुओं से न मुसलमानों से, न ईसाइयों से न पारसियों से, और न जनों से न 
बौद्धों से । यह सभ्यता तो मभनुष्यमात्र की है और मजुष्यमात्र को एक समान हो लाम पहुँचानेवाली है। यही 
कारण है कि इसमें स्थिरता का ग्रुग विद्यात है। यह अपने इस स्थिर गुण के ही कारण लाखों वर्ष तक 
अपने असली रूपमें रह चुकी है और आगे भी यह अपने शुद्ध रूप के साथ हमेशा तक रह सकती है इसमें 
जरा भी सन्‍्देह नहीं । 

आयंसम्यता का असली स्वरूप प्रकट करने के लिए हम को इस ग्रन्थ के तृतीय खण्ड में कई जातियों का 
इतिहास लिखना पड़ा है और कई स्थातों पर अपने आचार्यो, पूज्यों और मित्रों के मत की आलोचना भी करनी पड़ी है 
जिस के लिए हमें दुःख है । हमारा कभी स्वप्न में भी यह्‌ खयाल नहीं है कि संसार की कोई भी जाति, चाहे वह द्रविड़ हों या 
चितपावन, मुसलमान हो या ईसाई और पारसी हो या बौद्ध, असली मौलिक आर्यों के खुत से रम्बन्ध नहीं रखती । हम 
संसार भर के मनुष्यों को आरों के ही वंशज समझते हैं। इसी तरह यह भी खयाल नहीं है कि आरयों के साहित्य को केवल 
द्रविड़ों, चितपावनों, मुसलमानों और ईसाइयों ने ही दूषित किया है और उत्तरी, पश्चिमी और पूर्वी ब्राह्मणों, क्षत्रियों और 
अन्यों ने नहीं । प्रत्युत हमारा यह विश्वास है के जिस श्रकार उपयुक्त जातियों ने आया के साहित्य को बिगाड़ा है उसी 
तरह अन्य जातियोंने भी बिगाड़ा है। इस बातको हमने तृतीय खण्ड ही में लिख भी दिया है | पर स्मरण रहे कि हमने 
जो कुछ लिखा है वह किसी को बदनाम करने या नीचा दिखलाने के लिए नहीं लिखा । प्रत्युत ऐतिहासिक हृष्टि से केवल 
बैदिक आर्यसम्यता का वास्तविक स्वरूप दिखलाने के लिए ही लिखा है। इसलिए हम उन महानुभावों के समक्ष क्षमा के 
प्रार्थी हैं जो हमारी समालोचनासे असल्तुष्ट हों । इसी तरह हम अपने पूज्यों और मित्रों से भी क्षमा प्रार्थना करते हैं, 
जिनके मत की आलोचना हमने विवश होकर की है । 


दे भूमिका 


के सिवा हमको यह बात अच्छी तरह ज्ञात है कि वैदिक राजमार्ग में जमाई हुई जिन दुर्गभ और दुर्जेग 
शिलाओं को हमने काटकर प्राचीन मौलिफ आर्यों के घण्टापव को विस्त॒त किया है, उत सिद्धान्त रूपी छिछाओं से प्रमा- 
वित हुए हुए विड़ानों की दृष्टि में हमसे अनेक झाख्रीय बारीक़ियों को न झमज्ना होगा । पर इसमें हमको कुछ भी 
असमज्जस वहों है। हग खूब जानते हैं कि शाल्लों का मत समझते में द्मते गलती हुई होगी । टिल्ु इसना हमें विश्वास 
है कि हयते आर्थताहित्य और आयंसभ्यता के अनुणीलन से आयों के वास्तविक उहेश्य और वास्तविक आचार व्यवहार 
को स्प््ट करने सें नलती नहीं की । यदि यह सत्य हो तो बड़ बात निशििवाद है कि हमे उस्ती उटे श्य और उसी रहन 
सहन के प्रवारार्थ यह पुस्तक लिखी है, शाछ्रीत्र बारीकियों को समझाते के छिए नहीं । बड़ी कारण है कि इस पुस्तक 


में प्रायः वेदों % ही प्िद्धास्त लिये गये हैं और साम्प्रदाथिक मतमयास्तरों से सम्बन्ध रखने बाछे शास्त्रों के सिद्धास्तों 


पर अधिक ध्यान नहीं दिया गया। वेदों के सिद्धान्त सड ग्रह करने में भी वेदभाष्पों से बहुत ही कम सहायता ली गई 
है, क्योंकि वेदों के भाप्य भी साम्गशशिक रजू में रंगे हुए हैं और मनमाती कल्पताओं से परिपर्ण हैं। हमारा तो 
विश्वात है हि मामतास्तरों और साम्प्रदाधिक रिद्धास्तों का जामा पहनकर कशी कोई मी विद्धात्‌ बेदों की वास्तविक 
शिक्षा तक पडँच ही नहीं नकशा । इसलिए हम साम्प्रदायिक और शाखत विद्धानों से री क्षमा की याचता करते हैं और 
निदेदन करते हैं कि थे केवल हमारे शुद्ध उद्दं श्य को हो देखें और दपते मत में जप्े हुए भातरों के बच्ची मत होकर इसमें 
अपने उहू श्य को ढू ढने का कप्ठ ने उठावें । 


कप 


हम देवते हूं कि जहाँ एक ओर दुछ लोग वेदों से भौतिक विज्ञन और योरोपीय ढंग की बातें निकालते हैं और 
जहाँ दूसरी ओर कुछ सा, मदयान, व्यभिचार, अश्लील पूजन जैसी ही अन्य अनकों ऊलजदूछ और बुद्धि 
विपरीत झास्जदायिक बातें निकानते हैं, वहाँ ठीतरी ओर से यह भी आवाज आती है कि बेदों में वर्त मान समयोपयोगी 
बातों का विलकुछ ही अभाव है ये लोग कहते हैं कि इस समय पाश्रात्य विज्ञाव से जो उन्नति की है और विद्वानों ने 





जितना ज्ञान संग्रह किया है उतको देखते हुए वेदों में कुछ भी उन्नत विचार नहों पाये जाते । इसलिये बेदों के पीछे 
पड़ना और उनके अध्ययन अध्यापत में समय नष्ट करना उचित नहीं है | जहाँ तक हमारा अनुनव है, हम देखते हैं कि 


इस तीसरे दस की बातों का असर देश के साधारण लोगों पर तो पढ्ा ही है पर बड़े से बड़े नेता भी इन बातों के 
प्रभाव से नहीं बचे । यही कारण है कि हिन्दू धर्म को मानते हुए भी वेदों के पठन पाठन का, वैदिक विज्ञान के विचार 
का और बेदिक व्यवस्था के प्रचार का सा: भारतवर्ष में कहीं घर भी--क्रिसी भी पाठशाला यूरकुल, ऋषिकुछ और 
विश्वविद्यालय में--प्रवन्ध नहीं हैं। इत संस्थाओं के साचालछकों को वेदों में रामग्रोपयोगी शिक्षा की कोई भी विधि 
दिखलाई नहीं पड़ती । कुछ तो उनमें रेल तारका वर्णन न पाकर हवाश दो गये हैं, कुछ साम्प्रदाधिक बातों को वे देख- 
कर हुप्पी साथ गये हैं और कुछ यह रगस कार उपेक्षा कर बडे हैं मं वर्तमान युग के अनुकछुल शिक्षा नहीं है, 
तथा योरप मे सम त्पदोनी दिक्षा लिज रे है, इसडिये देदों म॑ शिर मारते की आवश्यकता नहीं है । परन्तु हम बल- 
पुरवेक बहा हैं कि बसा को ही शिक्षा इश दमय में भी समयोपयोगी [रप की नहों । 


श् 


वेदों में जा तमयोपयोगी छिक्षा का अक्षाव दिखाई पड़ता है । उसका कारण वेद नहीं क्रिल्तु वेदों के भाष्यकार हैं। 
वेदों के अधिकांश भाष्यकारों ने वेदों से वेदों की वास्तविक शिक्षा के प्राव करने का बह्त नहीं किया, प्रत्यत उन्होंने वेदों से 
जबरदस्ती से उन बातों के निकालने का यत्व किया है जो उनको प्रिय थीं, जिनमें उतक्ा मनोरंजन था और जिनसे बे 
प्रभावित थे । यही कारण है कि लोगों को वेदों के असली स्वरूप का दर्शन नहीं हो पाता । बहुत दिनसे देशी और विदेशी 
सभी भाष्यकार वेदों को चक्कर में डाले हुए हैं। ऐसी दश्ञा में छोगों की जो वेदों से उपेक्षा दिखलाई पडती 

हू स्वाभाविक ही टै। परन्तु हम देखते हैं कि अब समय फिरा है। संसार में बेदानुकूल वायुमण्डल तैयार 
होने लगा हैं और अब एक प्रकार से हंसार स्वयं वेदों की वास्तविक शिक्षा की ओर आने लगा है। इसलिए 


हमारी मूढ़ सेवा €& 


हमने वेदों की वास्तविक शिक्षा को ही संसार के सामने उपस्वित करने का यत्न किया है, अपनी ओर से 
नमक मिर्च लगाने का नहीं। हम नहीं जानते कि हमें इसमें कहाँ तक सफलता हुई है, पर इतना तो हम 
कह॒ सकते हैं कि जत्र हम जैसे वैदिक-ज्ञावविहीन क्षुद्र व्यक्ति भी वेदोंसे एक सार्वभौम योजना की सामग्री 
प्राप्त कर सकते हैं, तो वे विद्वाद्‌ जो ज्ञानविज्ञान, भाषाशास्त्र, इतिहास, धर्म, और राजनीति के ज्ञाता हैं यदि 
वेदों का स्वाध्याय करें तो वे वेदों से बहुत कुछ लोकोपयोगी शिक्षा का पता लगा सकते हैं यह हुमारा हृढ़ विश्वास है। 
यही कारण है कि हमने इस श्रन्थ में मुख्य विपय को चतुर्य खण्ड में और प्रथम, द्वितीय तथा तृतीय खण्ड में वेदों की 
महत्ता का ही वर्णन किथा है। इस वर्गतक्रम का यही प्रयोजन है कि लोगों को अच्छी तरह विदित हो जाय कि वेद 
आदिमकालीन हैं, अपोर्षेय हैं, अतएुव उनमें जो सार्व वौम शिक्षा दी गई है वह निर्श्रान्‍्त्र है और संसार के समस्त 
मनुष्यों के लिये उपयोगी तथा प्राणीमात्र के लिये कल्याणकारी है । 
हमारी भूढ सेवा 

हम मानते हैं कि जित विययों का समावेश इस ग्रन्व में किया गया है उत पर ग्रन्थ लिखने की योग्यता हम॑ 
में नहीं है । हम तो ऐसे विषयों की ओर सकेत करने के भी अधिकारी नहीं हैं। इसलिए हमको उचित न था कि हम 
ऐसे महावु विषयों पर कलूम उठाते । पर हम देखते हैं कि आज पचास साठ वर्ष से इस देश में घामिक, सामाजिक 
और राजनेतिक चर्चा हो रही है और इन सभी चर्चाओं में इस ग्रन्थ से सम्बन्ध रखने वाली प्रायः सभी बातों की 
आवश्यकता भी पड़ती है। पर जहाँ तक हमें ज्ञान है आज तक किसी ने समझत बातों का सामंजस्थ करके कोई प्रल्म 
तो क्‍या चार लाईनें मी लिखते की कृपा नहीं को । जित बातों का उल्लेख इस ग्रन्थ में क्रिया गया है, क्‍या विना उन 
पर प्रकाश डाले, विना उतकों संनके और बिता उतको हल किये कोई भी धर्म, कोई भी समांज और कोई मी राष्ट्र 
किसी प्रकार की पक्की, स्थिर और सुखदावतरी व्यवस्था कर सकता है ? कभी नहीं ! हरगिज नहीं ! | ऐसी दशा में 
प्रन्थ नहीं, केवल एक प्रकार की विषयसूची उपस्थित करके यदि हमने विद्वानों के सामने ४ष्टता की है तो यह कहने 
में हज नहीं कि हमारी यह सूढ़तेवा क्षमा के योग्य है । 

हमारा विश्वास है कि जब तक भारतीय विद्ाव्‌ हमारी इन सुचताओं पर यथोचित ध्यान न देंगे, इस पुस्तक 
में दिए हुए दमस्त विषयों पर अच्छा प्रकाश न डालेंगे और उन समस्त वैज्ञानिक, सामाजिक और राजनैतिक मार्गों 
में घूम न लेंगे जिनकी कि आर्य वेदिक सभ्यता के प्रचार में आवश्यकता पड़ना सम्मव है, तब तक संसार की सभ्य 
जातियों में वैदिक आयेसभ्यता का प्रचार नहीं हो सकता और न संसार की जटिल समस्याओं की उलझन ही सुलझ 
सकती है | इसलिए यद्यपि यह सूची परिपूर्ण नहीं कही जा सकती तथापि त्याज्य और उपेक्ष्य भी नहीं है, यही हमारी 
विनय और प्रार्थना है । 

हमने इस ग्रन्थ के उपयोगी और आवश्यक भागों को अठारह बीस वर्ष पूर्व छिखा था और “अक्षर विज्ञान' 
नामी अपनी एक पुस्तक में इम्का जिक्र मी कर दिया व । पर छपाकर प्रकाशित नहीं किया था। इसका कारण 
यही था कि हम अपनी कमजोरियों को समझते थे । परन्तु जिप समय 'अक्षरविज्ञान' छपकर बाहर निकला तो उप्तकी 
प्रशंसा कई पूज्य विद्वानों ने की । कई पत्र और पत्रिकाओं ने उस्त पर लेख लिबे । उदू , अंग्रेजी और बेंगला में अनुवाद 
हुए और हमारी स्वीकृति भी माँगी गई । मारतवर्ष का इतिहास, सृष्टिविज्ञान, वृक्षों में जीव और पुनर्जन्म आदि 
पुस्तकों में कहीं सूचनाएँ और कहीं उदाहरण दिये गये और दो एक संस्थाओं ने उपाधियों के भेजने की भी कृपा की। 
ऐसी दक्शा में हमारे लिए बहक जाना और थह्‌ विचार करना स्वामाविक था कि जिस सामग्री को हमने बीस वर्ष से 
संग्रह कर रक्खा है उसको सुब्यवस्थित रूप में सबके सामने उपस्थित करना अच्छा है। सम्मव है उसमें कुछ भी 
सत्यांश हो और उससे संसार को लाभ पहुंचे, अथवा भूछ ज्ञात होने पर हमारा ही भ्रम संशोधित हो जाय । बस, 
इसी शुद्ध प्रेरणा ने हमसे इस ग्रस्थ को लिखवायो है, इसलिए भी हम क्षमा के ही योग्य हैं । 


१० मुसिका 


कृतज्ञता 


हमने इस ग्रन्थ के लिखने में अनेकों ग्रन्थों, पत्रों, पत्रिकाओं, व्याख्यानों, शास्त्रार्थों और प्रासंगिक वार्तालापों 
से सहायता प्राप्त की है। इसलिए हम उन सभी ग्रन्थकारों, पत्रकारों, व्यास्यानदाताओं और सत्संगी महानुभावों के 
कृतज्ञ हैं। सबसे अधिक कृतज्ञ हम बम्बई-निवासी सेठ श्री शुरजी वल्लभदास वर्मा के हैं जितकी सहायता से हम इस 
ग्रन्थ के लिखने और छपाने में सम हो सके हैं। अन्त में हम समस्त प्रन्थकारों, पत्रकारों, व्याख्यानदाताओं और 
बादविवाद करनेवाले धासिक और राजनैतिक विद्वानों से सानुरोध प्रार्थवा करते हैं कि वे इस ग्रन्थ की त्रुढियों की 
ओर ध्यान तन देकर केवल इसके सिद्धान्तों की प्रचारात्मक आलोवना करें, जिससे ज्ञीत्र ही इस विषय से सम्बन्ध 
रखने वाले कई उत्तम ग्रन्थ योग्य विद्वानों की कलम से लिश्ले जाय और परमात्मा की अतुल दया से इस बेदिक 
व्यवस्था का संसार में शीघ्र प्रचार हो जाय | यही हमारी अन्तरेच्छा है | इत्योय्‌ शम्‌ । 


कामपुर | निवेदक 
बेशाख शुक्ल पूणिमा संवत्‌ १६८७ रघुनन्दन शर्मा 
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वैदिक सम्पत्ति 


एम" ्ै हल जा 


उपक्रम 


संसार के सभी मनुष्य सुख शांति चाहते हैं । और उसको प्राप्त करने के लिए अपनी परिस्थिति के अनुसार 
कभी भौतिक और कमी आध्यात्मिक साधनों के द्वारा प्रयत्व भी करते हैं । परन्तु उनकी सुख शांति का आदर वही 
होता है, जिससे कि वे प्रभावित होते हैं, और उसी प्रकार के ही प्रयत्मों का अनुकरण करते हैं जिस प्रकार के प्रयत्न करते 
हुए वे अपने उस प्रभावशाली को देखते हैं | इस समय समस्त संसार योरप से प्रभावित है और सबने उसीको अपना 
आदर मान लिया है | यही कारण है कि वर्तमान योरोपीय सभ्यता ने समस्त प्रृथिवी की प्राचीन सभ्यताओं को 
बदल दिया है और जहाँ तक भौतिक उन्नति तथा बाहरी बनाव चुनाव का सम्बन्ध है, सारा संसार एक विशाल योरप 


बन रहा है # । 


परन्तु इससे यह न समभना चाहिये कि योरप अपनी इस भौतिक उन्नति से स्वयं सन्‍्तुष्ट है। वह सन्तुष्ट नहीं 
है, प्रत्युत इस मौतिक उन्नति से उत्पन्न विलास, रोग, स्पर्धा और युद्धों ने उसे मयभीत कर दिया है। अत एवं वह 
अब इससे त्राण चाहता है और सच्चे सुख शांति की खोज करता हुआ मनुष्य की प्रारस्मिक अर्थात्‌ आदिमकालीन 
अवस्था तक पहुँचा है । अब वहाँ विद्वानों की प्रवृत्ति का कुकाव दिन प्रतिदिन मनुष्य की आरम्मिक रहन सहन की ही 
ओर बढ़ रहा है । वे अब मनुष्य के आहार, विहार, समाज, शासन और शादी विवाह के जो उदाहरण देते हैं वे प्रायः 
आदिमकालीन ही होते हैं । जिससे स्पष्ट हो जाता है कि मनुष्य की आदिमकालीत दशा ही उत्तम थी | इधर हमारे 
देश के ऋषि मुनियों ने भो आरमस्मिक रहन सहन को ही उतम माना है और उसी के अनुसार समस्त सनुष्यों को 
अपना जोवन बनाने का भी आदेश किया है । ऐसी दशा में जब कि प्राचीन और नवीन विचारों की एकता का उपक्रम 
हो रहा है तो हमने भी नवीन विचारों से इस पुस्तक का उपक्रम और प्राचीन बिचारों से उपसंहार करने का निम्वय 
किया है | आशा है, इस उपक्रम उपसंहार से संसार को वास्तजिक सुख शान्ति के पहिचानने और प्राप्त करने में 
सहायता मिलेगी । क्योंकि देखा जाता है कि यदि मनुष्य का मस्तिष्क बिगड़ा न हो और उसको किसी ने बकाया न 
हो तो वह सदेव वास्तविक सुख शान्ति की ही इच्छा करता है। वह रात दिन विद्या, धन, समाजसुधार और राष्ट्रनिर्माण 
आदि साधनों के द्वारा वास्तविक सुखशास्ति का ही उपाय किया करता है और लक्ष्य तथा प्रयत्त के अनुसार फल भी 
प्रात करता है। किन्तु कुछ लोग कहते हैं कि प्रायः वही शान्ति क्रियाहीनता का चिह्न है। जो अकमंण्य हैं, आलसी हैं, 
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१२ बैदिक सम्पत्ति 


निस्तेज और मीह हैं, प्रायः वही शास्ति शान्ति की चिल्लाहट करते हैं। पुरुषार्थी, कर्म निष्ठ और जीबनयुक्त मनुष्य कभी 
शान्ति नहीं चाहते । क्योंकि शान्ति से बल और बुद्धि दोनों में बाघा उपस्थित होने का डर रहता है । किन्तु अशान्ति 
से---जीवनसंग्राम से--मनुष्य सर्देव विजय प्राप्त करने के लिए--जीने के लिए--अढ और बुद्धि दोनों में उन्नति करता 
है और इस उन्नति से संसार के समस्त उच्चतम विज्ञानों की प्राति होती है। इसलिए मनुष्य के जीवन में शान्ति का 
कुछ भी प्रयोजन नहीं है । 


यद्यपि सुनने में ये बातें बड़ी मधुर मादूम होती हैं । मादुम होता हैं कि कोई बड़ा तत्त्वदर्शी बड़े मर्म और 
मार्क की बातें कर रहा है, पर जरासा सोचकर, केवल एक दो प्रश्न और आगे बढ़ानेसे इस आडम्बरयुक्त वाक्यसमूह 
की कलई खुल जाती है। जब पूछा जाता है कि अशान्ति से उत्पन्न हुए बल और बुद्धि से मनुष्य को क्‍या लाम होगा 
और वह विज्ञान जो अशान्ति से उत्पन्न हुआ है और बशान्ति की ही वृद्धि करता है, मनुष्य के जीवन में किस मौके पर 
काम आवेगा ? तो कुछ भी उत्तर नहीं बनता । ऐसी दशा में यह बिलकूल स्पष्ट हो जाता है कि अब तक लोगों ने 
वास्तविक सुख शान्ति को अच्छी तरह समझ नहीं पाया । अतएब हम यहाँ आवश्यक समझते हैं कि सबसे प्रथम यह 
समभने का यत्न करें कि वास्तबिक शान्ति क्या है ? क्योंकि छोगों ने माव रवखा है कि शान्ति का तात्पर्य आलस्यथ और 
क्रियाहीनता है । लोग समझते हैं कि शान्ति चाहनेवाले रोगी, दुबेल, मूर्ख, निकम्मे और भाग्य पर रोनेबाले होंते हैं । 
न उनके घर खाने का ठिकाना होता है, न उनके बाल बच्चों की शिक्षा का प्रबन्ध होता है और न उनका कोई समाज 
होता है, न राष्ट्र होता है। बड़ी गड़बड़ तो यह होती है कि जिस किसी ने उतको चार लातें मारी उसी ने उनका घर 
बार छीन लिया और अपनी गुलामी में नियुक्त कर दिया | परन्तु हम बलपूर्वक कहते हैं कि यह नकशा-यह लक्षण- 
वास्तविक शान्ति चाहनेवालों का नहीं है । 


शान्ति चाहनेवालों का क्रार्यक्रम 


वास्तबिक शान्ति चाहनेबालों का तो नकशा श्रौर कार्यक्रम ही जुट” है । थे निकस्से नहीं होते प्रत्युत पुरुषार्थी, 
घसवान्‌, विद्वात्‌ झौर बुद्धिमान होते हैं | वे नीरोग, सुन्दर शोर पुष्ट होते हैं। थे दयालु ओर सदाचारी होते हैं। 
थे फलहरहित होते हैं । वे मनुष्य, पशु, पक्षी, तृण, पल्‍लव, कीट, पतड़ः सभी को सुरक्षित प्रौर सुखी देखना चाहते 
हैं। बे प्रकृति के गुलाम नहीं, किन्तु प्रकृति को अपने कब्जे में रखनेवाले होते हैं। र््यव्यवस्था, यज्ञानुष्ठान और 
समाधिसाधन झ्रादि महापुरुषार्थ के फोम सर्दव उतके सामने रहते हैं । विद्याध्ययम के लिए उनके पास शिक्षा को 
बहुतती शाखाएं भी उपस्थित रहती हैं श्रोर ज्ञानविज्ञान की प्रन्तिम सीमा तक पहुंचने के लिए उस परमात्मा की 
प्राप्ति का महान्‌ लक्ष्य सदैव उनके सामने रहता है, जिसके जान लेने पर फिर कुछ भी जानने की अझ्रावश्यफता नहीं 
रहती । शान्ति चाहने वालों की वास्तविक शान्ति का यही आदर्श है | इस प्रकारकी शान्ति आलसियों, अकर्मण्यों और 
भीझओं की नहीं, प्रत्युत महापुरुषाथियों की है + | 

इस शान्ति का वास्तविक अभिप्राय है ईर्ष्या, हे ष, कलह और लड़ाई आदि की निवृत्ति, रोगदोष, दुःखदरिद्रता 
की समाप्ति, पशुपक्षियों के करुण ऋन्‍्दन का अन्त और वृक्षों पर चलती हुई कुल्हाड़ी की रोक तथा समस्त संसार को 
एक राष्ट्र के नीचे लाकर धम्मंपू्वक साम्यमाव से सबको सबसे सुख पहुँचाने का स्वर्गीय बन्दोबस्त । यही शान्ति चाहने- 
वालों का अन्तिम ध्येय है। परन्तु जो लोग लड़ाई, तकरार, स्वार्थ और कुटिलता से मनुष्य, पशुपक्षी, कीट पतद्भ, तृणपल्लब 
को दुःखी बनाकर स्वयं कृत्रिम, अस्वामाविक और काल्पनिक बलबुद्धि का स्वप्न देखना चाहते हैं उनका वह अशास्ति से 
उत्पन्न हुआ बल और विज्ञान स्वप्नसम्पत्ति ही है, वास्तजिक नहीं-यथार्थ नहीं। इसका प्रमाण हमें प्रत्यक्ष मिल रहा है । 





-. अथ विविधवु:खात्यन्तनिवृत्ति रत्यन्तपुरुषार्थ: | (साइड रूयदशंन १-१) 
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हम देख रहे हैं कि वर्तमान वैज्ञानिक संमार धीरे धीरे शारीरिक और मानसिक बल खोता जाता है। उसके शरीर से 
वह शक्ति हटती जाती है जो साहस के समय कठिन कामों के करने के लिए उत्साह दिलाती है। इसका कारण यही है 
कि वैज्ञानिक उन्नति यन्‍्त्रों का आविष्कार करके शारीरिक श्रमोंमें कमी उत्पन्न कर देती है और यस्‍्त्राश्नित मनुष्यों 
के शरीर निरबंल हो जाते हैं । 

शारीरिक निर्बंछता के साथ हृदय भी तिर्बल हो जाता है और हृदय के कारण मस्तिष्क स्थिर नहीं रहता। 
फल यह होता है कि मनुष्य भीरु अर्थात्‌ डरपोक बन जाता है । उसके पास जब तक बन्दूक रहती है तभी तक वह 
शेर रहता है, परन्तु बन्दूक के छूटते ही-त्रन्दृक का मसाला खतम होते ही-अथवा अधिक:मार की दूसरी बन्दूक के 
सामने आते ही उसके देवता कूच कर जाते हैं और वह घबराकर आत्मसमर्पण कर देता है । यही कारण है कि भाला, 
तलवार अथवा और ऐसे ही सादे हथियारों की लड़ाईमें वैज्ञानिक लड़ाई लड़नेवाले सैनिक खड़े नहीं रह सकते | जिस 
प्रकार वैज्ञानिक शास्त्रों के द्वारा यह सैनिक भीझुता उत्पन्न होती है उसी तरह अन्य प्रकार के यन्त्रों के द्वारा अन्य 
अनेकों प्रकार की भीरुताएँ भी उत्पन्न होती हैं| पैदल चलनेवाले भारतीय ग्रामीण साहस के साथ सैंकड़ों कोस का 
पैदल रास्ता तय करते हैं, पर भोटर पर चढ़नेवाले यन्त्राश्नित मनुष्य पंक्चर हो जाने पर घबरा जाते हैं और घार 
पील भी नहीं चल पाते । इसी से कहते हैं कि भौतिक उन्नति के द्वारा वास्तविक बलबुद्धि का विकास नहीं होता, 
प्रत्युत ह्वास ही होता है और भीरुता बढ़ती है। 

विद्वानों का कहना है कि भीरुता अर्थात्‌ डरपोकपना एक प्रकार की पशुता है। क्‍योंकि देखा जाता है कि 
जितने हिस्र पशु दूसरों को मारते या काठते हैं वे भीरता के ही कारण मारते काटते हैं। वे मारे डर के ही विश्वास 
खो देते हैं और बिताकारण पहले ही से दूसरों के मारने की घात लगाते हैं। यही हाल भीरु मनुष्यों का भी है। वे 
भी मारे डर के किसी का विश्वास नहीं करते और बिता कारण सारी दुनियाँ को असमर्थ बनाकर मार डालने की 
फिक्र किया करते हैं । इसका फल यह होता है कि इनकी इस स्वार्थंबुद्धिसि उत्पन्न हुई शारीरिक और मानसिक 
निर्बेलता उनके शरीर की बनावट पर बहुत ही बुरा असर करती है । इस असर से उनके चेहरे कुरूप हो जाते हैं, 
आँखों से मधुरता जाती रहती है और मुख-मण्डल से सौम्यभाव चला जाता है। आज कल योरपनिवासियों के चेहरे 
इसी ढंग के हो गये हैं । उनकी तीक्षण आँखे, रूखे चेहरे और अकड़ी हुई गर्दत हिस्न पशुओं की याद दिलाती है। 
परन्तु दुःख से कहना पड़ता है कि उनको अपने इस पतन की खबर नहीं है। वे नहीं जानते कि उनका किस प्रकार 
पतन हो रहा है । उनको खबर नहीं है कि किस प्रकार उनमें कुरूपता और भयक्कुरता बढ़ रही है | किस प्रकार बुद्धि 
में पाशव तत्त्व दाखिल हो रहे हैं और किस प्रकार वे चेतन जगत्‌ से दूर होते जाते हैं । उन्हें नहीं सूझता कि रेल, 
मोटर, मिलइञ्जन और इसी प्रकार के अन्य समस्त भौतिक पदार्थों के संस्कार उनको कहाँ लिये जा रहे हैं ? 

इसी तरह उन्हें नहीं सूझ्तता कि रात दिन असमर्थ मनुष्यों को सताना और पशु पक्षियों को मार मार कर खाना 
उन्हें किस गहरे गत की ओर ढकेल रहा है । एक ओर वे मनुष्य, पशु, पक्षी आदि चेतन जगत का नाश करने में लगे 
हैं और दूसरी ओर मौतिक पदार्यों के मोह में जड़ जगत्‌ की उपासाना कर रहे हैं। ऐसी दशा में वे चेतन जगत्‌ से 
कितना दूर होते जाते हैं वह उन्हें नहीं सूझता । उनकी भौतिक प्रवृत्ति से यही प्रतीत होता है कि न उनका कोई पशु 
है न पक्षी | जो है बह मारकर खाने के ही लिए है। इसी तरह न उनका कोई इष्टमित्र है न नौकर चाकर। जो है 
वह अपना स्वार्थ साधत करने के लिए अथवा अपना काम कराने के लिए | इसी तरह त उनकी कोई पत्नी है न 
सन्‍्तान । पत्नी है पशुवृत्ति की निवृत्ति के लिए और सन्तान है युद्धों में लड़कर दूसरों का सर्वस्व छीनने के लिए । 

इस प्रकार से थोड़ा बहुत चेतन जगत्‌ से जो उनका सम्बन्ध दिखलाई पड़ता है वह भी उस चेतनांश को 
नुकसान पहुंचाने के ही लिए है । इस से सहज ही अनुमान कर लेना चाहिए कि जड़वादियों की भौतिक उद्नति ने 
उनको किस प्रकार मीरु बनाकर चेतन जगत्‌ का विरोधी बना दिया है और किस प्रकार उनसे संसारका अनिष्ट हो रहा 
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है। किन्तु स्मरण रखना चाहिये कि चेतन जगत्‌ परमात्मा का सम्ीषी प्यारा मित्र है। उसको जितना ही सताया जाता 
है उतना ही उसमें क्षोभ उत्पन्न होता है और जितना ही क्षोभ उत्पन्न होता है उतना ही लौटकर वह सतानेवालों का 
अपकार करता है। आज संसार में जो अशान्ति हो रही है कलह, लड़ाई, बीमारी और दुष्काल हो रहे हैं इन सबका 
कारण तक्त चेतनक्षोम ही है। इसीलिए इस जड़ उपासना और चेतन अवहेलना की इस बढ़ती हुई बाढ़ से अब सहूदय 
पुरुष घबराने लगे हैं। योरप देश ही से इस बाढ़ का प्रारस्म हुआ है और वहीं पर इसके ताइ़नेवाले भी उत्पन्न हों 
गये हैं। यही कारण है कि वहाँ के विद्वानों ने इस भौतिक उन्नति की अनिष्टता पर प्रकाश डालने के लिये अनेकों 
ग्रन्थ और लेख लिखे हैं | उनमें से जर्मंननिवासी एडॉल्फ जस्ट (है ० उघ४४) नामी विद्वाव्‌ की रिटर्न द्ु नेचर' 
नामी पुस्तक से हम कुछ उद्धरण उद्धृत करके दिखलाते हैं कि किस प्रकार अब योरप के विद्वान भौतिक उन्नति से 
घबराते हैं ओर किस प्रकार वे मनुष्य की आरम्मिक रहन सहन की योज कर रहे हैं। उद्धरणों के भावार्थ मूल में 
और ज्यों के त्यों वाक्य फुटनोट में हैं । 
दु।खों के कारण 


१. आरम्म में मनुष्य रोग, दे ष दुःख-दरिद्र से मुक्त था | न वह पापी था न रोगी | वह विशुद्ध था और 
ईश्वरीय तेज उसमें विद्यमात था । 


२. वह अपने आपके कुसूर से, स्वच्छन्दता और आज्ञा भज्ध से पतित हुआ और संसार का स्वर्गीय सुख खो बैठा । 


३. उसकी अपने आपकी योग्यता और उन्नति ने न राज्य किया और न हुकूमत; परन्तु अपराधों की वृद्धि की, 
जिससे रोग-दोय, दुःख-दरिद्रों ने आ घेरा । विषय-वासना से उत्पन्न हुई गुलामी से सारी दु्गंति हो गई । 


४. वर्तमान वैज्ञानिक ह्ढ-तलाश ने जिंदा पशुओं के शरीर काठ-काटकर आँख, कान, हृदय, पेट आ्रादि को 
निकाला । इन बेदर्द अपराधों के लिए वर्तेमान सायंस जवाबदार है । 


५. विज्ञान बेदम है। भूकम्प आने के पहिले पशु-पक्षी भाग जाते हैं, पर मनुष्य को खबर नहीं होती। 
विज्ञानवादियों का कमीशन भी एक बार कुछ खबर न पा सक्रा और भूकम्प आ गया | 
किट ४04 के 0 + ४पव नहे 2 कन >प2म की अभेक-4 व कक न कक 











र््च्कक्नक््िल- 
, ॥0 पाप 96 8ताग्रा!2व ह4/ 7080, ।6 9प76 ॥7926 ्॑ 050०0, ४६5 ॥0 ॥6 ए८शांग्रापाड़ जा07 
॥ &॥0 अंटात९३5, ॥000]6 3700 ॥5श9. 
2, पफाणाशी गीं8 0ण0 दिवा(, 0फ2 प्रांउपड९ 0 धां$ फिलाए था ग्रीं5 शशथीह्ए, का०एशा 9$- 


ठ65८8॥९0०७ 0 009, 0 शाणा #0ए0ष्टी ज्ञा), 7क्षा ॥85 0$ [6 एथाबती5९ 0 9णढ प्राशी09९१ ह8[/॥685. 
_--ग्रा000९०0॥, 


3, 06 $९॥-0९ए४६।०७ग6॥ &॥0 ]6 8)ी68 एणी परव॥ भार 0प. एल, पृष्ठ हाय ०07प98585 रण 
लेशीए$ब्रा00 ्वाए ॥० 7एीएह बाप 98568 ऐप ०7 इपाजुल्णांणा (0 आग, अंटॉताव85, ॥६४, 600, 7०५ 
क्षात ॥05000558255, 20057 पाटा९३४॥९ व९ञ्ञाढ 0ि ]05४ए79, 02९4850ए7०९, ह्ाएंतंणा गाव व€ तल्ुपशञणा 
06 हा८8:655, 8 5६0 ४36 0 848ए८४--9- 298, 

4, &( ॥0९ छा८5छा [6 50600 7ए८३४॥28405 शर क्काएंह्तव 070 पएणा पज्ा8 शांत 0५ 
९एघाह8 ०0ए०॥ ॥06 9009 ६0 005८९४९ (6 एछ070॥£28 ए [6 [९7वें 05, एणा 0५ $बीपाह ०0४८ (८ 
6५९५, ॥070एस्‍78 (96 [0806 ०ा ॥6 50ााबटी 0ा ता ॥एट 800 $5705९५०९॥४ 7९एवथग हू १3, २५० इट0९॥02 
$ हणा।ए #ढाह ्ी विशापिं टापटधंटड, छवंणी ढाए 0 प॒€३ए९7.--09- 328 

5. 5076 ए९४5 8280 फ्राला 6 ट्टाधथ ०६ का फ85 4000 (0 ॥85एला 07 6 ]8|क्षात॑ ० वाए- 
ग्रां्ठपठ, धाह जते धिश$ (ली 86 इ5टशा€ ० 652४6 8 णिभंशा छाल 4६ ६0०0९ ए99०९८, 6 (6 


दुःखोंके काररा १२ 


६. बीमारी पाप है यदि संसार में पाप न हो, तो बीमारी भी न हो। यह मानी हुई बात है कि मानसिक विकार- 
खुदगरजी, अभिमान, ईर्ष्या, हे ष, अनुदारता और क्रोध आदि का भयक्कुर असर शरीर पर पड़ता है । 


७. मनुष्य के पापों का असर समस्त नेचर को दूषित कर देता है । मनुष्य ने उन्नति के नाम से नेचर को बिगाड़ 
दिया है । जंगलों को काटकर, वायु को दुर्गेन्धित करके और शिकार खेलकर सृष्टि को अस्वाभाविक बना विया है । 


८. संसार में समस्त मनुष्य अनेक प्रकार के रोगों से पीड़ित हैं । पागलपन बढ़ रहा है और आत्महत्या दिन 
प्रतिदिन बढ़ती जाती है। यदि सायंस की उन्नति एकदम बंद कर दी जाय, तो फिर परमेश्वर सहायता करे। 


&. क्‍या कभी किसी ने विचार किया कि हम बयों जीते हैं हमारे जीवन का क्या उद्दे श्य है, हम क्यों मरते हैं, 
संसार का मुख्य प्रयोजन क्या है और परलोक क्या है ? 
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१६ बेदिक सर्म्पत्ति 


१०. कला-कौशल्य और व्यापार ने उक्त स्थान छीन लिया है। नवीन आविष्कारों ने संसार को उलट दिया 
है । मनुष्य की दौड़-धूप इतनी बढ़ गई है कि उसे हम चिताजनक अज्ञान्ति कह सकते हैं । व्यापार ने संसार में एक 
लड़ाई बरपा कर दी है, जंसी आज तक कभी नहीं हुई । व्यापारी रेलों, साइकछों और मोटरों के द्वारा शहर-शहर, 
पहाड-पहाड़ और दरिया-दरिया मारे फिरते हैं। जहाँ ये साधन काम नहीं देते, वहाँ हवाई जहाजों द्वारा जाते हैं । 
इनको कहीं सुख नहीं । कौन ऐसा व्यापारी है, जो बीमार और अशक्त नहीं ? स्तायु-पीड़ा पृथिवी का नरक ही है । 

११. कुदरत और सभ्यता दोनों परस्पर विरोधी हैं जो कभी एक नहीं हो सकते | प्राचीन काल में मिश्र, 
बेबिलन, फिनीशिया, यूनान और रोम आदि ने सभ्यता का विस्तार किया, पर आज उनका कहीं पता नहीं है । आज 
अनेक श्रमजीबी, कारखातनों के धुएँ और खतरनाक यंत्रों से अपना आरोग्य और स्वतन्त्रता खो रहे हैं । 

१२. ऊँची जातियों, हाकिमों और पू जीपतियों ने अपनी शक्ति से निर्बल जातियों को कुचल डाला है। 
मानसिक पाप से प्रकृति पर धक्का लगता है। जंगलों के काटने, हवा और पानी के बिगाड़ने से भीतर ही भीतर प्रकृति 
में विकृति उत्पन्न हो जाती है। 
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दुःखोंके कारण १७ 


१३. यदि मनुष्य के लिये पृथिवी में चलने की अपेक्षा हवा में उड़ता उत्तम होता तो उसके पंख अवश्य होते । 

१४. बहुतों का ख्याल है कि मनुष्य नेचर की ओर नहीं लौट सकता | बढू बुद्धल से नेचर को पहुँच 
जायगा। किन्तु मालूम नहीं ये लोग बुद्धिबल किसको कहते हैं । मनुष्य तो नेचर को छोड़कर बुद्धिवाद में चला गया, 
अब वह बुद्धिवाद के द्वारा नेचर में कैसे आ सकता है ? यह मनुष्य को कभो सुखी, तीरोग और मृत्युज्ञय नहीं 


बनता सकता । 
१५. सभ्यता ने इसके पूर्व ऐसी उन्नति कमी नहीं की । इसका भी प्रत्याधात होगा जो या तो इस सभ्यता को 


नष्ट कर देगा या नेचर और परमेश्वर तक पहुँचायेगा । 
१६. मनुष्य नेचर को अपना गुलाम बनाकर सुख चाहता है, परन्तु वह इस मार्ग से दु:खों की ही ओर जा 


रहा है । क्योंकि उसने ईश्वरीय सुष्टि-नियमों का भज्ु किया है । 

१७. डारबिन के विकासवाद से उच्छ खलठा बढ़ी है और मनुष्य-जाति की बड़ी हानि हुई है। इस सिद्धान्त से 
मनुष्य की आबरू बहुत ही कम हो गई है । 

१८. भौतिक और आध्यात्मिक सिद्धान्त में बड़ा अन्तर है ! दोनों परस्पर-विरोषी हैं । 

१६, जीवन-संग्राम धीरे धीरे कम हो जायगा । परन्तु यह तब तक नष्ठ न होगा जब तक भौतिक उन्नति का 
नाश न हो जाय और आध्यात्मिक जीवन फिर से आरम्भ न हो । 
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श्८ बंदिक सम्पर्सि 


२०. जिसे पुनः ईश्वर-प्राप्ति पर विश्वास होता है बह भौतिक उन्नति के तंग मार्ग से निकलकर परमेश्वर के 
प्रकाशमय मार्ग में आता है। यही सच्चा विज्ञान है ऐसा करनेसे उसमें पुनर्जीवन तथा बल की वृद्धि होती है। और 
अच्ध में उसका मोक्ष हो जाता है । इसलिए छौटो लौटो नेचर की ओर छौटो नीचे लिखे व्यवहारों से बतों तभी 
परमेश्वर तुम पर प्रसन्‍न होगा और बिगड़ा काम बन जामगा । 


से न की के 
दुखास छूटन के उक्ाय 
१. मनुष्य फलाहारी है। गेवा और फल उयके लिये महानब्‌ु लाभकारी हैं । उसके पचाने वाले यन्त्रों की. 
बनाबट फल पचानेके ही लिए है । फलाहार से ताजगी और ताकत मिलती है। दूध, दही और मक्खन खाना उत्तम है । 


२. यदि लोग फलों के लिए फलोत्परा करनेवाले बगीचे लगाने शुरू कर दें, तो परिश्रम करने के लिए उत्तम 
मौका हाथ लूग जाय और बहुतसी जमीन अधिक फलोत्पन्त करते करे लिये निकल आवे । शराब और तम्बाकू उत्पन्न 
करने के लिए व्यर्थ ही जमीन का बहुतरा »ग रोका गया है | इसी तरह अन्य बहुत से अनावश्यक पदार्थ भी उत्पन्न, 
करके जमीन रोकी गई है । बगीचों से तथा उनमें काम करने से तन्दुरुस्ती और आनन्द मिलता हैं। शुद्ध वायु 
प्राकृतिक हृश्य और पशु-पक्षियों के विहार से मन प्रसन्‍न होता है । अनेक प्रकार की अन्य कसरतों से बगीचे का श्रम 
बहुत ही लाभदायक हैं । 

20. पह गाह्ा। ज्ञ0 9शां2४९६ 3 824॥ प्रा60 40 000, ॥6 १५ ॥]प्रात78860 07 एश770, 6 
6०7९5 7076 धते ध08 40 0९ 870 ट007$ ॥६709९0 86, (8 ]0065 96५०)व० (8 ॥रश्ञाएज़ 90फ70क्षा2५ 
० 6 वाभधल्यांव] ज़070 कातं ग9॥ए 9थ80९६५ 0 509१8, णाया६९९706. प्‌॥5 45 [6 06 ६९ंट॥06, 5 
8 [86 9[श॥० 5०९४०९.,_]॥ ॥॥6 546 7685 प7€ 85 6 0065 [05, ां5 0फ€5 8ज़(९ 7 870ए, ॥6 
७०708 0 वरक्षाह बार ।8यां 85एरात6, ४0]00055 800 00 पांप्रतद्वा क्षाए०$ धाश।5॥ ती। & 6 [354 099 
॥6 €शाा3 70 0ज्ाह 07790धा06. 

]. छ00 छह लाएज़ 40 ३०००04व78 (0 6 ठाएँहश ० उक्वपार, पका (६ 8 फिपा-आटा', वा 
एग0[#ए 960 पित्वाप्राह, गरक्ा आर णांशशीए ॥0978 0 हि ए.--9- 03- 

प॥९०. ६९३ मारी वात €एशा 50फपा ता एवा 06 वास्टा शत 9प्रा।हि 400 0॥ 76 €४६॥,--]0.09. 

बृपाल 8099 9९९०॥९५४, 85 ॥६ छछ्टाठ, ग्रश्ज़ गा 0006 0 ग्राह एरातैश (5 9. णी प्रपा& 870 पा, 
क्‍६ 96९०0स्‍८5 ि। ० ॥25925$, ९8507५9 क्षा्तं 58680॥.--9-]] 5. 

7, 89॥] #8ए९ 589 0ींशा शा0०80, $ €5€ा[9ीए 8 एए्रॉ-ध्थाटा,.. रपरांड, 0८776$, 7003, 
गाणाशातं ॥एो क्र ग5 97090 004 80007078 40 6 0९6 ० 'रक्वापार, प॥6 #ैपायत्रा 0688500९८ 088॥5 
बाएं 8640०१ व थी गीली तंहक्ो8 0 विफ -बीणाल, भाते वी. $8 ९००5€वएशा।ए णाए ॥ए। शोधली ग5 
8050]प्रा०ए बाते शा।९]५ 886960.--9. | 4, 

2, ए0 ॥ ]08 धंधर ९ ४8०० ॥06कुणार (0 ए५९ (6 ज्रा06९ कराया 06 6 |क्षात॑, व 9९०079]6 
प्राढा6 7707९, 0 हाव४9५ $09/27(९९ 09 ॥070प7्रपरा& 270 व एॉनिध्वांआ08 गरापरी) एा धार (85४ गला 
6 जाला रजी5 छ०्प्राव ०तगा (0 था धात, चशिप्ली 80808 छ०पा१३ 96 इक्कंग्रहते ६07 छक्चाव7॥8 0९ (0888, 
॥फं045 70०० 9९ [४55 उह0परारत0 007 [800फ, ॥एश। ०प्र॥ए४ (0 कांग ॥$ फ्र०000 ९९४६९. ए67५ पंप 
प्रधा66 ज्र०पत ॥8५ा। शाणज णि परह) ० वॉ5८ॉ कार्त ॥09 ॥6 0॥9 वाला एछणा]त 986 ॥6 ००)ॉेकञांता 0 
37, 70 ४०७ ॥पा॥क्ा ॥9]|07९55 ए०७]४ 06 [#0885९0 0५ ॥.--9: 338, 

092४९0 90 ०पा घट्ट8॥ ॥09छ गधा ह0$ 99 ॥6 एचए४०१6९, ४0७ गात्षाए छ9थ/०९5 ० [6 
ह०000 क्षा८ प्राए5९१ काते पा! क्या लव ॥0 0ए७ पड़ 42०95 70 ह846675 द्रा6ह 50] फ़ॉँशाा80 जाग 
#785 जाला क्वा८ 0 7९०९5६४४४५ 007 406 5079०7 ०7 [॥6 पष्चाक्षा जीडि, छा जागंरी €फत्ा 007क्‍प0०९ 0 
पा89ए7८०७४$, 0॥॥7 8278 णाए अंलद९६5३ 876 ग्रा।इशाए 5प९॥ 38 [008000 शा०्जात8, शां0९ 2809778, ०४९ 





दूःखों से छूटने के उपाय १६ 


३. यद्यपि हम हमेशा नंगे नहीं रह सकते, हो नी शरीर का बड़ा भाग खुला रह सकता है । खुले पर बिना 
जूता पहने घर में और बाहर फिरवा बहुत ही लाभकारी हूँ । स्त्री और पएरुष दोनों को चाहिये कि नंगे शिर घूमने की 
आदत डालें। दूःख के साथ कहना पड़ता है कि हमारे पुरुष और स्नी-वर्ग दोवों इस कमवरुत फैशन की दयाजनक 
गुलामी में फंस गये हैं । फिजुलखर्ची ये न तो अपने बाल-बख्चों का ही सुद्ार कर सफते हैं और न इष्ट मित्रों की 
सेवा हो हो सकती है 

४. सोने के लिये तो घास और लकड़ी के बनते हुए सादे झोंपडे ही उत्तम हैं । ये झोंपड़े खुली वायु में जहाँ सघन 
वृक्षावलि और काफी रोशनी मिझती हो बनाये चाहियें । जदीन वर मुलायम घास घिछाकर अथवा रेतीली मिट्ठी 
(बाद) विछाकर सोना उत्तम है। मिट्टी के स्तान से दाह और अच्ध पुराते रोग भी शांत हो जाते हैं । 

५, बिजली की रोशनी आँख के लिए महा हाविकारक है । 

६. ऊचे और बड़े मकानों से रादेव भूकम्प में दबह्वर सर जाने का भय रहता है। जिन देशों में यह सम्यता 
नहीं पहुँची, वहां लोग अब तक झोपड़ों में ही रहते हैं और भूकम्प से दुःखी नहीं होते । बड़े मकान शहरों में होते हैं । 
अत: शहरों और कस्बों से अपना स्थान तुरन्त ही हटा छेता चाहिये । मनुष्य का अपछ स्थान तो'जंगल है । शहरों में 
तो बीमारी और अशास्ति का ही साम्राज्य है। 
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२० बेदिक सम्पत्ति 


७. जंगल न हों वहाँ बड़े-बड़े बगीचे लगाकर थोड़े दिन में जंगल बना लेना चाहिये | मनुष्य जब फिर फल 
खाने लगेगा तो बगीचों से जंगल हो जायेंगे, जहाँ पशुओं का चारा होगा और मनुष्य के लिए फल उत्पन्न होंगे। 
८. वियय-भोग तभी होना चाहिये, जब प्रकृति आज्ञा दे । 


६. हम जितना ही नेचर की ओर बढते जाये, उतने हो अंक में प्राकृतिक विज्ञान और कला से हटते जाना 
चाहिये । बिना ऐसा क्विए हम सत्य स्थान में नहीं पहुँच सकते । 


६०. कातेता, बुनता, सीना और अन्य गृहस्थी के आवश्यक पदार्थ सब घर में ही तैयार कर लेने चाहियें। 
विलास की चीजें और साजसामान एकदम हटा देना चाहिए । घर, बाग और खेतों के काम से तन्दुरुस्‍्ती और प्रसन्नता 
बढ़ती है! उन्हें हम जितना ही अपनावेंगे, उतने ही सुखी होंगे । 


११. यह मानी हुई बात है कि सादगी ही सत्यता का चिह्न है । 


१२. पशुओं का पालन अच्छी तरह करना चाहिये। क्योंकि उनसे सवारी, बारबरदारी, दूध और खेती 
सम्बन्धी अनेक काम लिये जाते है । पशुओं को ताजा शुद्ध बारा देना चाहिए। जिन घोड़ों को घास के बजाय दाना 


अधिक दिया जाता है, वे बीमार हो जाते हैं। पर जिन बैलों को हरी घास दी जाती है, वे नीरोग रहते हैं । घोड़े की 
पूंछ वर्गरह भी न काटनी चाहिये । 
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दु/सों से छूटने के उपाय २१ 


१३. कृत्रिम खाद्य से उत्पन्न किया गया अन्न रोगी होता है । यहाँ (विलायत) के ब्राबरची विदेशी गेहूँ अधिक 


पसन्द करते हैं। गन्दी खाद से उत्पन्न अन्न को तो पशु भी पसन्द नहीं करते। यही हाल कृत्रिम फलों का भी 
समझना चाहिये । 


१४. इस तरह से यदि मनुष्य जड़ प्रकृति का मोह छोड़कर परमात्मा की तरफ फिरे, तो आप से आप 
सामाजिक असमानता मिट जाय और परिश्रम में सबको बराबरी देखने को मिले । भनुष्य शुद्ध हो जाय, नीरोग हो 
जाय, बलवान और प्रतिभावाव्‌ हो जाय । संसार से वर, द्वं ष, ईष्या चली जाय और एकबारगी हिंसा बिदा हो जाय । 
भैड़िया भेड़ के साथ, चीदा बकरी के साथ और सिंह गाय के साथ वैठकर प्रेम करें । अर्थात्‌ संसार में प्रेम, शान्ति 
और आनन्द का दरिया भर जाय और दुःख, दरिद्र, शोक, सन्ताप का नाश हो जाय । 

अब प्रश्न होता है कि पाश्चात्त्यों में ऐसे विचार क्‍यों उत्पन्न हुए ? ऐसे विचारों की उत्पत्ति के चार कारण हैं--- 

(१) पाश्चात्त्य विद्वानों को दिखलाई पड़ रहा है कि संसार में जन-संस्या बढ़ रही है अत: एक समय ऐसा 

आनेवाला है कि पृथ्वी पर पैर रखने की भी जगह न रहेगी । 
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श्र वेदिक सम्पत्ति 


(२) पाश्चात्त्य विद्वानों में साम्यवाद को लहर उत्पन्न हुई है । इस लहर में गरीब अमीर, मालिक मौका, 
राजा प्रजा, छोटे बड़े और कुलीन प्कुलीन के लिए स्थान नहीं है । 

(३) शास्तिमय दीच जीवन वी स्वाभाविक अखिछाएा, बीप्रारी और यद्धों के तिरत्कार से भी जिचारों 

में परिवर्तन क्रिया है । 
(४) नवीन देज्नानिक स्टोजों के आधार प्र एनजन्म, परमेण्व्रर, कफ और मोक्ष आदि की पश्यौकिक चर्चा 
तर सत्यदा की शेरणा ने भी विद्वानों को विचार-परिवर्तत की जोर आकर्षित शिया है | 

ये चारों ।सद्धान्त ऐसे हैं जिनसे उपेक्षा नहीं की जा सकती ! ये नजर के सामने हैं और व्यवहार में आ रहे 
हैं। जन-संज्या की वृद्धि, गमता के भात्र, जीने की स्वाभाविक इच्छा और परलोक-चिस्ता ते पाश्चात्यों को कुदरत 
की ओर लौटने और वतंमान भौविक विझासिता से दूर भागते पर विवद्ञ किया है। साम्यवाद के पूर्ण प्रचार से कोई 
देश किसी अन्य देश का धन अपहरण नहीं कर सकता । बड़ यह इरादा नहीं कर सकता क्रि अपने व्यापार-कौशल 
और सेना के दबदते से दूगरे देशवासियों को निर्धन करके स्वयं घनवान्‌ हो जाय। ऐसी दशा में मशीनों, कछ 
कारखानों और ताता प्रकार के शस्त्रास्त्रों का अन्त होना ही चाहिये। साथ ही तौकर के नाम का भी अन्त होने से 
अमी रत का भी नाश होता सम्भव है। सबको समान अन्न-बस्त्र मिलने मिलाने की व्यवस्था किये बिना सास्यवाद 
का कुछ री अर्थ नहीं हो स्कठा ! परत्तु इस समता से भी यह से समझना चाहिये कि आजकल वी शांति विपल 
परिमाण में अन्नवस्त्र और सुखराप्रत की सामझ्नी सबको मिल सकेगी । जन-संख्या की वृद्धि के कारण बहुत ही थो 
थोड़ा सामान मिल सफ़ेना । चाहे जितना थोड़ा-थोड़ा लिया जाये, पर यद्धि सम्तति-दृद्धि होती गई, तो थोडा-थोडा 
भी न मिल सकेगा। सस्ततिनिरोध के बिना और कोई उपाय नहीं है कि जनशंस्या की वृद्धि रोकी जा सके । 
सनन्‍्ततिनिरोध के आज तक जितने कृत्रिम उपाय किये गये हैं, सदयें रोगों क॑ ज़ अखण्ए 
ब्रह्मच्र॒ये-व्रत के और कोई उपाय नहीं है । अख़ण्ड ब्रद्मच्रारी के लिए विल्ासिताहीय हु 
है | इसलिए भी वर्तमान आाडम्बर का नाश ही दिखता है | जन-संख्या की वृद्धि के लादा होने का एक उसरा सियभ 











है, जो अबतक चलता रहा है, वह है युद्ध, दुष्काल और बीमारी । परन्तु सम्यता का दम सरनेवाजे पाश्चात््य कहते 
हैं कि यदि अब भी युद्ध होते ही रहे, दुष्काल और बीमारियों को हम न रोक सके तो कहता पड़ेगा कि 'विकासवाद! 


असत्य है। क्योंकि लाखों वर्ष पूर्व मो जीने के छिए युद्ध ही होते थ और बीमारी तथा दुष्काल से जत-संख्या का संहार 
होता था। परन्तु अब वड़ समय नहीं है । अब ज्ञान-विज्ञान का काल है, इसलिए अ हएर्ण रकझपात नहीं क्विया 
जा सकता | युद्ध तो बन्द ही करता पड़ेगा और नहरों तथा वैज्ञानिक वर्षा से दृष्काल हुटाते पड़ेंगे, तथा बीमारियों 
की दूर करना ही पड़ेगा । 'लीग ऑफ नेणन्स' अथवि्‌ संसार वी समस्त जातियों वी महासभा का जब्म ब्रश्घों के योकले 
के ही लिए हुआ है | 

क्यों यह सब करना पड़ेगा ? इसलिए कि न करने से सम्पता का ताश होया । बयों सभ्यता की रक्षा ही करनी 
चाहिये ? इसलिए कि ज्ञान से उत्पन्न न्याय, दया, पेम और चरित्र कः उपयोग हो । स्प्राय, दया, प्रेप, विहार और 
चरित्र गठन ने अब मनृष्य सम्यता को इतने ऊँचे दरजे पर पहुँचा दिया है कि वह अपनी और अस्यों की जिन्दगी को 
अमूल्य समझने लगा है । जिस प्रकार स्व कोई मनुष्य किसी के द्वारा मरता नहीं चाहता, उसी प्रकार उच्च 








देना, अब अन्तःकरण गवारा नहीं करता । यहाँ से दीघ्न्‍ं जीवन की कामना और महत्ता आरम्ध होती डे । दीर्घष जीदन 
के लिये ब्रह्मचर्य, सादगी, साक््तिक आहार, प्राणायाम, चिच्तात्याग और वततिवातस आदि साधन अनिवार्य हैं । इससे भी 
वर्तमान भौतिक सभ्यता का अन्त ही प्रतीत होता है । दीर्घ-जीवन यदि बिना किसी उहंश्य के केवल जीते ही रहने के 


ल्यि ह५ त्तो बहू ्रनक हा सा हू ॥। पर बात यह नहीं हूं | मनुष्य : निन जन्य सरण सूख दुःख लोक परलोक 
आत्मा परमात्मा और बन्ध मोक्ष जेसे महाद्‌ शावश्यक और विज्ञनपुर्ण इतने ज्यादा चुनशाने योग्य प्रश्न हैं और उनके 


दु:खों से छुटने के उपाय ३२३ 


सच्चे उत्तर पाने के लिए इतना अधिक काम है कि दीर्घ जीवन के लिये से भी लम्बा समय बहुत ही थोड़ा है 
यदि वह इस मार्ग से जो उसकी खास जिन्दगी से सम्बन्ध रखता है, ई री के साथ आगे चले तो वह अपने और 


के लिये अत्यन्त अमूल्य वस्तु सिद्ध हो सकता है । अतद्व इस हृष्ठि से कभी पाश्यात्य बतंमान युग का नाक्ष ही 
होना 
पाश्चात्त्य विद्वानों ने इतनी छूप्वी स्कीम देखकर और वर्तगात मौहटिक अन्धाधुन्ध से छारी आकर जो विचार 


प्रकट किये हैं, उन्हें हम 'कुदरत की ओर छोटो' नामी पुरुतक से लेकर बहत कुछ दल छुके हैं! अब आगे उन्हीं 
सिद्धान्तों की पुष्टि में मिन्न सिन्न विद्वानों ने जो अन्य पुस्तकें और लेख लिखे हैं, उनके बुछ उड्ाहरणों को उद्घृत 
करके दिखलाना जाहते हैं कि किस प्रकार पाश्चात््य सहृदव विद्वान वर्तमान मौतिक जझूजाल से निकछकर सात्तिक 
प्रकाश में आना चाहते 

भोतिक उन्नति में विलास प्रधात वस्तु है। विज्ञान का मूल ध्येव अत्यधिक र॒ति है । श्यज्धार, मादक वस्तुओं 
का सेवव तथा माँस-मत्स्य का आहार उसके सहायक हैं और तज्जन्य अनिवार्य वीमारियों के इलाज के लिए दैज्ानिक 
दूढ तलाश आवश्यक है | इसी तरह शूज्भार के लिए भी नासा प्रकार के वित्ताकर्षक पदायों की आवश्यकता है और 
उनकी उत्तत्ति के लिए शिल्एकला की उन्नति अनिवार्य है | इस सब आयोजन के लिए बिना डिपुछ घनराशि के बनता 
ही नहीं और न वह धन बिना व्यापार के इकट्ठा द्वी हो सकता है । अतएव'व्यापारकौशल से दूसरों का घन अपहरण 
करने के लिए यान्त्रिक करखानों और कम्प्ियों की आवश्यकता होती है। तथा इस ससस्त पाप की रक्षा के लिए 
सेनाबल और सेनिक विज्ञान की उससे झी अधिक आवश्यकता होती है । जावीय अभिमान, हुकूमत और किसी श्वास 
सभ्यता का प्रचार आदि उस पापके छिपाने के बहाने बना लिए जाते हैं और दूसरों का खून चुसकर कामक्रीडा की 
जाती है। विद्वातों ने इस कामक्रीडा-जात विघातक सीति से घबराकर लोगों को कुदरत की ओर छौटने का आदेश 
कया है। आगे हम कामक्रीडा, विलास, शिल्प, पाश्चात्त्य सभ्यता, राप्य, युद्धध्क्ाव और सात्तिक साय आदि पर जो 
वहाँ के विद्वानों से अपनी राण दी हैं, उनको संक्षेप से लिखते हैं । 

वहाँ की कामुकता की क्‍या हालत है, उससे बया हामि हो रही है, क्त्रिम उपायों से कंसे भयंकर परिणाम हो 
रहे हैं और उस पर बिद्वाब अब किस प्रकार बा नियन्त्रण करना चाहते हैं, यहां हर ताममात्र--नमूने के रूप में 
दिखलाना चाहते हैं । जझ्जीबार के विशप ने ब्रिटिश साम्राउ्य वी राजबानी-- आधुतिक सम्यता के केन्द्र--लण्डन के 
बारे में लिखा है कि ',०ार्व0ा 8 89708 ली.डछ कैप क्‍8 चाएए सी 06 कैशाते३ 6 हा अर्थात्‌ 
छण्डन एक दुन्दर और ऐश्वर्यशाली शहर है, परन्तु वह ईतान के पंजों में बुरी तरह से फेसा हुआ है। सद्‌ १६२४ में 
ट्रुथ (:0पा9) नामक यशहुर सभाचार पत्र ने लिख था कि इग्लेण्ड में हर साल ३७००० बच्चे नाजायथ तौर पर 
उत्पन्न होते हैं, जिनका न कोई बाप होता है और न कोई साँ । विज्ञान और कला में उन्नत जर्मनी की राष्ट-प्रतिनिधि- 
समाकी ३०००० आदमियों ने अपने हस्ताक्षरों से एक आवेदन-पत्र भेजा थां कि जमंनी में नर को नर से अर्थात्‌ पुरुष 
को पुरुष से शादी करने की इजाजत दी जाय । इस विपय पर रीस्टाग में बहस भी हुई थी। अमेरिका के प्रसिद्ध 
जज लिडसे का क कि चौदह साल की अवस्था तक पहुँचने से पहिले ही दश में से एक अमेरिकन अधिवाहित 
बालिका गर्भवती हो जाती है । अप्रेरिका में हेनवर नाम का एक छोटा सा कस्बा है, जिसकी आबादी केबेक ३०००० 
है। उसमें २००० युवतियाँ विवाह होने से पहिले ही गर्भवती पाई गई हैं। विलायद में बलात्कारों के सम्बन्ध में जो 
अनुसन्धान कमेटी बनी थी, उसकी रिपोर्ट के आधार पर छाला लाजपत राय ने इस विषय में बहुत कुछ लिखा है। 
इसी प्रकार जज लिड्से और थर्टंन आदि विद्वानों ने भी लिखा है ! जब से मिस मेयो ने भारत के नापदानकी रिपोर्ट 
प्रकाशित की है, तब से पश्चिम के देशों की ऐसी छीछालेदर सुनने को मिछ रही है कि बस तोबा ! लोगों ने बहाँ के 
अपविन्र, बीमत्स और पाशविक ऊुत्यों का ऐसा वर्णन किया है कि उसको पढ़कर योरोप निवासियों की मनोब्ृत्ति का 
जित्र सामने भा जाता है । वह सब अमजूल और अपबितर वर्णेत हम यहाँ नहीं करना चाहते, किन्तु हम यह अवश्य 





र्‌४डं बेंदिक सम्पत्ति 


दिखलाना चाहते हैं कि पाशविक कृत्यों का वहाँ के मानसिक, शारीरिक और सामाजिक जीवन प्र क्या प्रभाव पड़ा, 
वेशानिक साधनों ने क्या असर किया और अब विचारशील भद्र विद्वानों की अन्तिम राय क्या है । 

गुजराती 'नवजीवन' के दो अद्धों (२० सितम्बर और १४ अक्टूबर सत्र १६९२८) में थस्टंन साहब की 'वैवाहिक 
तत्त्वज्ञान' नामी पुस्तक के विपय में एक लम्बा लेख छपा है । उसमें लिखा है कि थर्स्टंन साहब अमेरिका की सेना में 
दश वर्ष तक रहे और मेजर के पद तक पहुंचे | सद्‌ १६१६ में नौकरी से निवृत्त होकर न्यूयॉर्क में रहने लगे । अठारह 
वर्ष तक उन्होंने जमेनी, फ्रांस, फिलपाइन, त्तीन और अमेरिका के विवाहित दम्पतियों का खूब अनुभव किया। अपने 
निरीक्षण के साथ ही सैकड़ों प्रसूतिशास्त्र निपुण स्त्री रोग-चिकित्सक डॉवटरों के माथ परिचय और पत्र-व्यवहार भी 
किया । इसके सिवा लड़ाई में सम्मिलित होनेवाले उम्मीदवारों के शारीरिक परीक्षापत्रों तथा आरोग्यरक्षक मण्डलों 
की इकट्ठा की हुई सामग्री से भी परिचय प्राप्त किया । इतने अनुभव के बाद आप कहते हैं कि निरंकुश विषय-भोग से 
स्त्रियों के ज्ञानतन्तु अत्यन्त निर्बल हो जाते हैं। असमय में ही बृढ़ापा आ जाता है, शरीर रोग का घर बन जाता है, 
और स्वभाव चिड़चिड़ा तथा उत्पाती हो जाता है । वे बच्चों की भी सँमभाछ नहीं कर सकतीं । गरीबों के यहाँ इतने 
बच्चे पंदा होते हैं कि उनका पोषण और सेवा करना मुश्किल हो जाता है। ऐसे बालक रोगी होते हैं और बड़े होने 
पर जुरायम पेशा हो जाते हैं। बड़े लोगों में प्रजोत्पत्ति रोकने और गर्भपात करनेवाले साधनों का उपयोग होता है । 
इन साधनों का उपयोग साधारण स्त्रियों को सिखलाने से उनकी सन्तान रोगी, अनीतिमाद और भ्रष्ट होकर अन्त 
में नाश हो जाती है । अतिशय सम्भोग के कारण पुरुष का पुरुषार्थ नष्ट हो जाता है । वह काम करके अपना निर्वाह 
करने में भी अशक्त हो जाता है और अनेक रोगों के कारण असमय में ही मर जाता है | अमेरिका में आज बिधुरों 
की अपेक्षा विधवाएँ बीस लाख अधिक हैं । इनमें थोड़ी लड़ाई के कारण विधवा हुई हैं। अधिक तो इस कारण विधवा 
हुई हैं कि विवाहित पुरुषों का अधिक भाग ५० वर्ष की उमर पर पहुंचने के पहिले ही जर्जरित हो जाता है। पुरुष 
और स्त्री दोनों में एक प्रकार की हताशता आ जाती है | संसार में आज जो दरिद्रता है, शहरों में जो घने और 
गरीब मुहल्ले हैं, वे मजदूरी न मिलने के कारण नहीं हैं । किन्तु आज की वैवाहिक स्थिति से पोषण पाये हुए निरंकुश 
विषयभोग के कारण हैं। गर्भावस्‍था में विषय-सोग के कारण उत्पन्न हुए बच्चे खामीवाले विकलाजु होते हैं । अमेरिका 
में इनकी परीक्षा हुई, तो १८ से ४५ वर्ष की उमर ठक के २५ छाख १० हजार सेना योग्य जवानों में से केवल 
६ लाख ७२ हजार ही आदमी साबित निककछे, शेप सब हीनाड़ थे । 

कृत्रिस उपायों से सन्‍्ततिनिरोध का जो मार्ग अवलम्बन किया गया है, उससे तो और भी अधिक भयद्भूर 
परिणाम हुए हैं। थरस्‍्टंन साहब कहते हैं कि “स्त्रियाँ गर्भावान रोकने के लिए जिन साधनों का प्रयोग करती हैं, उनके 
विषय में डाक्टरों की राय है कि प्रति सैकड़ा ७५ को नुकसान पहुंचा है | कृत्रिम साधनों से गर्भ रोकने के कारण 
अकेले पेरिस में ही ७५ हजार रजिस्टर्ड और इससे अनेक गुणा अनरजिस्टर्ड वेश्याएँ हैं। फ्रांस के अन्य शहरों में भी 
इसी प्रकार वेश्याओं और व्यभिचारिणी स्त्रियों की बेहिसाव संख्या है। कृत्रिम साधनों के द्वारा प्रजोत्यति रोकने का 
प्रश्त बड़ा गम्भीर है | मैं अपने अवलोकनों और अन्वेषणों से बलपूर्वक कहता हूं कि आज तक इसका प्रमाण नहीं 
मिला कि इन साधनों से हानि नहीं होती । किन्तु ज्ञानवाब स्त्रीरोग-बिकित्सक कहते हैं कि इन साधनों से शरीर और 
नीति पर बड़ा भयद्भुर परिणाम होता । अनुभवी लोग कहते हैं कि कृत्रिम साधनों के उपयोग से स्त्रियों को केन्सर 
भादि रोग हो जाते हैं । स्त्रियों के कोमल से कोमल तज्जातन्तुओं पर इन कृत्रिम साथनों का बहुत खराब असर होता 
है, जिससे अनेकों रोग उत्पन्न होते हैं । बहुत से प्रतिष्ठित डॉक्टरों का कहना है कि इन कृत्रिम साधनों के कारण 
बहुत-सी स्त्रियां वन्ध्या हो गई हैं। उनका जीवन शुष्क हो गया है और उनको संकार विवरूप हो गया है । 

जज लिणड्से का मत 
जज लिए्ड्से इन साधनों का पक्षपाती है। पर उसे खबर नहीं है कि इससे कितना बड़ा सत्यानाश हुआ है। 


बितासिता २५ 


देखो अकेले पैरिस में ही ७५ हजार तो रजिस्टर्ड और इससे अनेक गुणा अतरजिस्टर्ड खानगी वेश्याएँ हैं। फ्रांस के 
शहरों में भी इस गंदगी का--जननेरिद्रिय के रोगों का पार नहीं है । रोगों से पीड़ित हजारों स्त्रियाँ डाकटरों का घर 
हूढ़ती फिरती हैं। कितने ही वर्षों से फ्रांस में जन्म की संख्या मरण की संख्या से कम हो गई है । फ्रांसवासियों का 
नाम संसार में नीति के विषय में अत्यन्त हीन हो गया है । फ्रांस की लड़कियाँ ग्रुलामी के व्यापार में चढ़ी बढ़ी हैं। 
गत एक सौ वर्ष में फ्रांस की यह दशा हुई है, तो भी जज लिण्डसे को अपने साधनों को नया आविष्कार कहते हुए 


शरम नहीं आती ! 
इन मृ्खों को कौन समझावे कि प्रजा में जन्ममरण की बढ़ी हुई संख्या को रोकने का उपाय केवल विषयभोग 


से निवृत्ति ही है ? इन लोगों को क्यों नहीं सूझता कि पशुओं में यही उपाय काम में आ रहा है ? इन लोगों को क्यों 
नहीं समझाई पड़ता कि इन कृत्रिम साधनों से स्त्रियाँ वेश्या बनती हैं और पुरुष नयुसक हो जाते हैं ? यह भ्रम है कि 
आरोौग्य के लिए पुरुषों से संपम हो ही नहीं सकता । रोगरहित वीर्य॑वाद पुरुषों में विययेच्छा मन्द हो जाती है; परन्तु 
यदि उनमें पुरुषार्थ की कोई उच्च कामता प्रबलरूप धारण करे, तो बहुत समय तक विषयेच्छा मध्यम होती है। 
असल आवश्यकता तो उस महाध्येव की है, जिसके. लिए मनुष्य अपनी समस्त शक्ित व्यय करने का सद्धुल्प करे । ऐसे 
ध्येय अनेक हैं। एक सामान्य ध्येय तो उत्तम सनन्‍्तान उत्पन्न करना ही है। आरोग्य बालक उत्पन्न करने, उसके पालन- 
पोषण करने और शिक्षा देकर उसे योग्य नागरिक बनाते में लग जाने से.विपयेच्छा लुप्त हो जाती है। दूसरा ध्येय 
कीति का है । जैसे कि मनुष्यों का कल्याण करना अथवा कोई और महाव्‌ पराक्रम करके नाम पैदा करना आदि। 
सम्भव है नाम पैदा करने के साथ साथ विषयमोग के लिए भी बहुत सा मौका मिले। परन्तु कीति की लालसा 
विषयेच्छा को पूर्ण रीति से दबा सकती है । 

आरोग्य के लिए विषयभोग आवश्यक है इस भ्रम को दूर करना प्रत्येक डॉक्टर और अनुमवी सलाहकार का 
फर्ज है । में अपने अनुमव और अनक डाबटरोंके समागम के परिणाम से कहता हूं कि बहुत बर्षों तक ब्रह्मचर्य घारण 
करने से कुछ मी नुकतान नहीं होता, बल्कि अपार लाम होता है | अनेक युवा पुरुषों में जो उत्साह और तत्परता . 
देखने में आती है, वह विषयभोग से नहीं, प्रत्युत संयम से ही है । प्रत्येक पुरुषार्थो मनुष्यों को जाने अजाने इस सूत्र 
का पालन करना चाहिये कि विषयकामना तृप्त करने में व्यय होने बाली शक्ति पुरुषार्थंसिद्धि में लगाई जा सकती है 
भर जितना ही शक्ति का सड्चय होगा उतनी ही बड़ी सिद्धि प्राप्त होगी । इत्त समग्र बर्णत से स्पष्ट हो रहा है कि 
किस प्रकार योरप में कामुकता बढ़ी हुई है और किस प्रकार जन-संझुया की वृद्धि रोकनेवाले कृत्रिम उपायों से अधिका- 
घिक दुःखों की वृद्धि हुई है और किस प्रकार अब परिमित सनन्‍्तति को ब्रह्मचर्यपुर्वक उत्तम बनाने का आंयोजन हों रहा 
है। यह तो कामक्रीड़ा की दशा का वर्णन हुआ । अब देखना चाहिये कि उसकी सहायक विलासिता के बिषग्र में 


विद्वानों की क्‍या राय हैं। 
विलासिता 


अंग्रेजी की सुप्रसिद्ध पत्रिका 'वेलफेंअर' (478 ४४९।£७/४) में मेजर बीं०डी बसु ने विलासिता शीर्षक का 
एक विचारपूर्ण लेख लिखा है। प्रोफेसर रॉस (!27(£. 7०88) की साक्षी से आप कहते हैं कि 'दूसरें देशों के साथ 
समागम होने से लोगों का विदेशी विलापधिताओं से परिचय होता है और यह परिचय उनके हंदयों में नई नई 
'आकांक्षाएँ उत्पन्न कर देता है। उपभोग्य वस्तुओं के परिणाम में सहसा वृद्धि होने से और उनको प्राप्त करने के 
साधनों के अभाव से लोगों की घनप्रात्ति की लालसा प्रबल हो जाती है। यह लालसा उनके प्राचीन आंदर्शों को नष्ट 
कर देती है और पदार्थों के प्राचीन मूल्यों में उलट पुलट मचा देती है । विदेशी संस्कृति की बहुत-सी बातों को ग्रहण 
कर लेने से ऊंची श्रेणी के मनुष्यों का पतन हो जाता है । युनानी तीतिशास्त्रज्ञों ने एशिया की बिलासिताओं का 
प्रचार देखकर दु:ख प्रकट किया था, क्योंकि इस विलासिता ने ही उनमें घन की इतनी प्रबल आकांक्षा उत्पन्न कर दी 
थी कि उन्होंने फारिस देश के राजा का बेतन तक ले लिया था । दुर्भाग्यवशात्‌ इस समय भारत में भी यही हो रहा 


५६ बंदिक सम्दात्त 


हैं । दिलासिता जाति के लिये श्रास्महत्या के सदान हैं । क्‍योंकि इत विलाशिवा के साथ झाथ रोगों में बच्चों के गबर 
ओर परिणतन के श्रति भी अरुचि उतलघ हो जाती है । दिला चित ही फैशन की ऊसनी है ; 

कांसन्ट आवकोमों ल्योपाडी ((छगफ़र फिदटएीएओए 0 छद्कादा) ने अपनी 'फशन और मसृस्य का संवाद नामक 
पुस्तक में इन दोनों को व्यत्पपूर्व क एक दू ; ; लवाता है कि 
बहिन | हम तुम दोनों के जो भाव और हाय हैं, थे ै 
के शारीरिक सज्जूठनों और उनके जोवनों के वरिव्तेव मे जवने प्रयासों को लगा रः 
केश, वस्त्र, सामान जौर मकाव आदि के बदलते ; ् 


















केमी कभी मनुष्यों के साथ कुछ चाहझाकरि? बाला: ; *, कि सुंम्ह उ 
जुखना ही ने की जा सके । मेरे कहने का शार यह है, कि मे वाया इस वास का प्रवत्त करती है, कि अधिक आकॉक्षा- 
लि मनुष्य जो मेरे प्र! रखते है, थे दस : न्‍ ; | और कसी कभी तो 


बेदवाएँ, विकलताएं, बोर सृत्यु तक को सहन ये | धमकी सौरूधघ ! अब 
मुझे विश्वास होगे लगा है कि तुम बास्तज भे भरी बाल है! तम्य 
तुम्हें इस बात का आवश्यकता नहीं है ४ तुम जपने कझूक-पुरोटित : 
लिये पेश करो कि तुम मेरी बहित हो । | 
विलासिता और जि रे 

रों की आवश्यकता होनी! हे 
बड़ी बड़ी हड़ताऊं उसका प्रमारा 
यहाँ केवल खानगी तौकरों के ही विषय में देखते हूँ कि उन के हि तना सानदात ऋरत। पड़दा है। इस सम्बन्ध 
का एक विज्ञापन '$६पए७७ ६0 +४६६५+८' से लकर हम यह उद्भुत करते हैं । यह विज्ञापन जमंनी के * 3 ६७ा। 
3प्राह्ुण 7०5 (]000 नामक पत्र में इस प्रकार प्रकाशित हज वा कि रुक झटम्ब के लिए जिसमें तीन बच्चे 








पृत्य । अब 
“से बाय को प्रमाणित करने 







हैं, नौकरानी नहीं, किल्‍तू एक सहायका की आवश्यम्ता है । पर की रमणी स्वय खूब काम करनबाली है। उसकी 
छा केवल एक सहायका की है | थे ह स्पाल बे, लिट 

करतो है | काम के साथ हो जासा मतोरउऊ् रहेगा । याद क्र न 
रहे । हम उसकी अपना मातहत मे से बह काय के अतिरिक्त सज्य में रवतस्जतायू्व के अच्यों के ताथ समिलजुस 
सकती है # ष 





करनी पड़ती है । इस धर्णन ते स्पष्ट हो गशा है कि अब 
तो मौकरों का हाल हुआ । अब जरा का रखानों के बारे में 


धाले बड़े बड़े कारखानों के विरुद्ध मी बड़े बड़े अनुभवी व्यापारी औः  हैं। हैः 
फोड़े नासक मोटर संसार की सम्रस्त मौटश कंपतिशों का परीझे हटा रहो है, व्यायारक विजान के बहुत बड़े ज्ञात 
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सादा जीवन ह हे २७ 


आप कहते हैं कि 'गाँव गाँव छोटे छोटे कारखाने खोलने चाहिये । इसी तरह अमेरीका के प्रसिद्ध व्यापारी एडबर्ड ए० 
फिलीम कहते हैं कि 'ग्रामों से अछय २ माल तैयार होकर ही. पर्यात मोल मिल सकता है' । ये रायें हैं जो ग्रहशिल्प की 
ओर बढ़ने की शिक्षा देती हैं। इसी तरह अन्य विद्वानों की राय में जब कल कारखानों की, शिल्प और वारिज्य की 
वृद्धि होती है, तो राज्यों का पतन हो जाता है। बेकन नामी प्रसिद्ध विद्वाव्‌ कहता है कि 'राज्य की आरम्मिक दशा 
में लड़ाई के शस्त्रों की बढ़ती होती है, मध्यम अवस्था में शातविज्ञान इस्त्रास्त्र दोनों का दौर दौरा रहता है और 
राज्य की अवनति के समय कल कारखानों' की, शिल्प भ्ौर वाणिज्य की वृद्धि होती है' १। 


सादा जीवन 
इन विचारों से सूचित होता है कि वाणिज्य शिल्प और कल कारखानों के विरुद्ध आवाज उठने से नगर उजड़ 
जायेंगे और देहात का सादा जीवन सामने आ जायगा। इस देहात के सादे जीवन पर कवियों की उक्तियाँ बड़ी ही 
मनोरंजक हैं। कास्ट कहता है कि “क्या कुदरत ने और उत्तम मस्तिष्कों ने दुःखों को दुर करने वाला कोई पर्यात मार्ग 
नहीं हूढ़ निकाला; ? इस पर गीथी कहता है कि 'हाँ ! ऐसा उपाय प्रात हुआ है जो डाक्टर, वैश्य, सोना, चाँदी 
और जादू टोने से भिन्न है। सामने खेत को देख और कुदाली फावड़े से काम कर । आत्मसंयम कर और व्यर्थ की 
आशाओं को छोड़ दे । अपनी समझशक्ति और सद्धूल्पबल को परिमित क्षेत्र में बढ़ने दे। अभिश्न खुराक अर्थाद 
फलाहार ही से अपने शरीर को बढ़ने दे । गाय बैल से मित्रतापूर्वक बर्ताव कर । जिस जमीन की पैदावार तू छेता है 
और उनके लिए जो कुछ काम तू करता है उसे नीच न समझ । मुझ पर विश्वास कर । अस्सी बर्ष तक. जवानी 
कायम रखने का यही उत्तम मार्ग शेष रह गया है # । 
इस ग्राम्य जीवन में बाधा डालनेवाली पाश्चात््य सभ्यता है। उसके विरुद्ध मी विद्वानों ने आवाजें उठाई हैं । 
चीन का नेता डॉ० सनयातसेन कहता है कि 'पाश्चात्त्य सम्यता द्वारा संसार में शान्ति स्थापित नहीं हो सकती और 
न किसी देश की वास्तविक उन्नति ही हो सकती है। क्योंकि उस सम्यर्ती, के आल्ततस्थल में हिसा तथा स्वांकी लहरें 
उठा करती हैं और यही लहरें आगे चल कर देशके सत्यानाश का कारण होती हैं »८। इसी विषय में महात्मा गाँधी 
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श्८ वेदिक सम्पत्ति 


कहते हैं कि 'इसके नाशके लिए संसार के बड़े से बड़े भयानक अस्त्रों का भी प्रयोग करना पड़े, उद्यत हूं, यदि मुझे 
विश्वास हो जाय कि उसके द्वारा इसका नाश होगा | । 
यह पाश्चात्त्य सम्यता जिस यान्त्रिक और सामरिक राज्यबल से चछाई जाती है, उस युद्धपूर्ण राज्य के विषय 
में भी देखिये विद्वानों की क्या राय है | योरप में वर्तमान प्रजाउन्‍्त्र और स्वतन्त्रतापद्धति को सबसे पहिले फ्रांस ने ही 
उत्पन्न किया है। फ्रांस में इस क्रान्ति का मूल प्रचारक रूसो नामी महापुरुप हुआ। इसका समय १७१२ से १७३६ तक 
है। राज्यव्यवस्था के विषय में रूसो कहता है कि जब मनुष्य पर कोई शासन नहीं था अर्थात्‌ जब वे सृष्टि की आदि 
अवस्था में थे, उस सभय उन्हें सच्चा सुख प्राप्त था । उनके दुःख का आरम्भ तभी से हुआ जब उनमें शासन-प्रणाली 
का उद्भव हुआ अथवा परिस्थिति के बिगड़ जाने पर मनुष्यसमाज दे जब अपना रूप घारण किया । समाज बनने के 
पहले मनुष्य अकेला रहता था, अपनी राह चलता था, न किसी का लेना और न किसी का देना । पर जनसंख्या के बढ़ने 
भर सम्पत्ति पर पैतृक अधिकार हो जाने के कारण लोगों की कभी कभी आपस में मुठभेड़ हो जाती । इसलिए उन्होंने 
समाज-सज्भुठन किया, जिससे लोगों का काम नियमबद्धुहो जाय । सभी लोगों ने प्रतिज्ञा की कि हम अपने व्यक्तित्व 
को, अपने अधिकार को, समाज की सत्ता में, समाज के अधिकार में मिला देते हैं। फलत: सभी मनुष्यों का अपना 
अलग अलग व्यक्तित्व व रह गया । पर सामाजिक हृष्टि में हरएक के पास समाज के सारे अधिकार थे, क्योंकि उसने 
अपने अधिकार को समाज के अधिकार में मिलाकर समाज के अधिकार को अपना लिया' # ।! इसने राजा को ही. सब 
आपदाओं का भूल बतलाया है। जिन सासरिक यन्त्रों के द्वारा बतंमान राज्यव्यवस्था चलाई जाती है, उन यन्त्रों द्वारा 
होने वाले युद्धों के विषय में एक विद्वान कहता है कि 'योरप सें यन्त्र-आविष्कारों ने शान्ति को फुचल दिया है। वहाँ 
यम्त्र-आविष्का र अशान्ति को भिटा नहों सके, प्रत्युत युद्धों को एक प्रकार से अत्याचारी विजेता के पागलपन से भी 
अधिक भयानक बना दिया है! » इसीलिये जेनेवा में रूस की बोलझेविक सरकार की ओर से मौ० लिटबिनोफ ने 
प्रस्ताव किया है कि 'संसार के सभी राज्य, स्थल, जल और आकाश की कुल सेनाएँ एक साथ ही तोड़ दें, युद्ध के 
साधन नष्ट कर दिये जाँय और कातुन बनाकर सैनिक-प्रचार और सँतिक शिक्षा का निषेध कर दें । यदि यह स्वीकार 
हो तो एक साथ सैन्य घटाना शुरू करके चार वर्ष के भीतर सभी राज्य कुल सेनाएँ तोड़ दें' + | लीग ऑफ नेशन्स 
की स्थापता भी इसी उद्ं श्य की पूर्ति के लिए हुई है । बर्तेमात राज्यव्यवस्था से सभी लोग आरी आ रहे हैं और रूस 
ने तो उसका अन्त ही कर दिया है ! किस्तु प्रश्न यह है कि क्या रूस का यह आविध्कार सत्य सिद्धास्त पर कायम है?! 
ता० २१ वीं अक्टूबर सत॒ १६२८ के गुजराती 'नवजीवन' प्रें विद्यापी5, के एक विद्यार्थी के बोलशेविजम 
सम्बन्धी प्रश्व पर महात्मा गान्ची ने लिखा है कि 'मुफे कबूल करना चाहिए कि आज तक मैं बोलशेविजम का अर्थ पूर्ण 
रीति से नहीं जान सका | पर जितना जानता हूँ वह यह है कि इस नीति में किसी की अपनी निज की मिलक्षिग्रत 
नहीं होती ! यह बात यदि सब लोग अपनी इच्छा से करें, तब तो उससे उत्तम और कुछ भी नहीं है, पर बोलशेविजम 
में बलात्कार को स्‍थान दिया गया है। बलात्कार से लोगों की मिलकरियत जब्त की गई है और बत्नात्कार से ही 





_ आज ता» २ अप्रेल, सवु १६९२७ | 
# सरस्वती जुलाई, १६२६। 
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अहिता | श्श्‌ 
उस पर कब्जा हैं। यदि वह हकीकत सत्य हो, तो मेरा हृढ़ विश्वास है कि यह बलात्कार से सिद्ध हुआ व्यक्तिगत 
अपरिग्रह दीर्ध काल तक निभनेवाला नहीं है । बलात्कारसे साधी गई एक भी बात दीघ काल तक न तो निभी है और 
नतिमनेवाली है | इसलिए मेरा; विचार यह है कि जिस प्रकार का बोलशेविजम मुझे विदित है, वह अधिक समय तक 
टिकनेवाला नहीं है! । माछ्ूम हुआ है कि यह बोलशेविक राज्यव्यवस्था भी त्याज्य ही है! यहाँ तक देखा गया कि 


पश्चिम की भौतिक उन्नति के द्वारा जो कुछ आविष्कृत हुआ है, वह सभी कुछ त्याज्य समझा जाने लगा है। अब 
वहाँ के लोग भारतवर्ष की रीति *नीति पसन्द करने लगे हैं । 


व अहिसा 
महात्मा टॉलस्टॉय ने वहाँ अहिंसा का प्रचार किया है । इससे असमानता और युद्धों के प्रति दे ष बढ़ रहा है । 


अहमदाबाद के साबरमती आश्रम में ११ सितम्बर सन्‌ १६२८ को टॉलस्टॉय की जयन्ती के अवसर पर महात्मा गाँधी 
ने कहा है कि 'जिन तीन महापुरुषों ने मुझ पर अपना प्रभाव डाला है, उनमें से एक टॉलस्टॉय भी हैं। उनके संबंध में 
मैंने बहुत पढ़ा नहीं है, तथापि उनकी लिखी 8407 ता नि्छर्शा 93 शै।ांत शे०ए! नामी पुस्दक ने 
मुझ पर बड़ा असर किया है। इससे मेरी नास्तिकता, हिसा और अश्रद्धा आदि विचार चले गये हैं। सत्य और त्याग- 
मूर्ति टॉलंस्टॉय का मैं आज भी पुजारी हूँ टॉलस्टॉय ने भरी जवानी में अपना रुख फेरा और तीब्र बिरोघों के होते 
हुए भी वे अपने विचारों पर हढ़ रहे | टॉलस्टॉय अहिंसा के बहुत बड़े पुजारी थे। उन्होंने पश्चिम को अहिंसाविषयक 
जितना साहित्य दिया है उतना और किसी ने नहीं दिया' #। 

प्रहिसा जहाँ दूसरों को सताना मारना सना करती है, वहाँ स्वयं दो जोवन प्राप्त करने की श्रोर भी प्रेरणा 
करती है | दीघ॑ जीवन प्रात करने का सबसे बड़ा साधन प्राणायाम है । योरप में प्राणायाम का प्रचार बढ़ रहा है। 
डॉक्टर "से! कहते हैं कि जिससे हम श्वास लेते हैं, उसी वायु पर हमारा जीवन अवलग्बित है और उसीसे हमारी 
जीवनशक्ति सञ्चरित होती है । यदि हम लोग शुद्ध हवा में यथासम्भव निवास करें तो बड़ा.लाभ होगा । रोगी मनुष्य 
हर प्रकार के व्यायाप्र को थोड़ा थोड़ा आरम्भ करें और क्रमशः बढ़ावें। उनका लक्ष्य थोड़ा मगर सर्देव” की ओर 
रहना चाहिये। 

प्राणायाम और दीधे श्वसन 

प्रत्येक लड़के और लड़की को दीघ श्रास-प्रश्वास लेनेके महत्त्व को बता देना चाहिये और उचित अध्यक्ष की 
अध्यक्षता में अभ्यास कराना चाहिये। इसका प्रमाव भन और शरौर दोनों पर अच्छा पड़ेगा । इससे शरीरके सब अजु 
हंढ़ होकर मनके सुयोग्य और प्रशस्त सेवक बन जायेंगे ६ । फेफड़ेका जीवन-पराक्रम अधिक से अधिक वायु भीतर 
भरकर अधिकसे अधिक वायु वाहर निकालने पर निभेर है १ । 


% “मुम्बई संमाचार' १६ सितम्बर, सन्‌ १६२८५। | 
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३० बंदिक सम्पत्ति 


दीर्घ और नियमित श्वास-प्रश्नास से मन की एकाग्रता करने में निश्चय सहायता मिलती है | अभ्यास करनेवालों 
को चाहिए कि पहिने हुए कपड़ों को ढीला करके अपने फेफड़ों को मन्द तथा एकसा वायु से पूर्णतया भर लेवें । श्वास 
को बिना अति उद्योग के रोके रहें और धीरे धीरे एकसा बाहर को फैंकें । इस अभ्यास से शान्‍्त और ओजस्विनी 
अवस्था फ्रप्त होती है, जो कि एक शक्तिशाली व्यक्ति के लिए आबश्यक है | जब श्वास ले रहे हों, तब प्रेम, स्वास्थ्य 
या आनन्द की एक गम्भीर भावना को अन्दर प्रवेश करें । जब तक श्वास रोके रहें, तब तक उसी भावना को रोके 
रहें और॑ प्रश्वास के समय उसको भी बाहर फैंक दें $ । इन क्रियाओं के द्वारा पाश्चात्त्य विद्वानों ने प्राणायाम को सिद्ध 
कर लिया है। वे मनमाने समय तक बिना श्वास लिए मृतवत्‌ रह सकते हैं। एडिनबरोके डॉक्टर डच्भुन एक विद्यार्थी 
के विषय में लिखते हैं कि बह भी कर्नल टौनशैंड की तरह मृतवत्‌ होकर, सफलतापूर्वक प्राण लौटा लिया करता था पं) 
उन लोगोंके हालात लिपिबद्ध हो चुके हैं, जिन्हें हृदयकी गतिको इच्छापूवंक रोकनेकी शक्ति प्राप्त है न्‍न | 4प8- 
१०४०।०.७४7 नामी यन्त्र भी बन गया है जिससे प्राणायाम ( 26९79 7768078 ) सीखने में सुगमता होती है। 
योरप के कई एक स्थानों की शिक्षाप्रणाली में भी प्राणायाम जोड़ दिया गया है और यह यंत्र भी काम में लाया 
जाता है । 


आहार-विहार 


दी्घ आयु, समता और सभ्यता के जीवन में जो सबसे बड़ी बात है, वह आहार और विहार की है । निरामिष 
और अमादक पदार्यों को खा-पीकर ब्रह्मचयंपृर्वक सादा ज्ञीवन बिताना ही उच्च और सात्त्विक जीवन कहलाता है । 
भारत देश के दो चार महापुरुषों के कारण योरपनिवासियों के आहार, विहार और आचार में भी क्रान्ति हो रही है । 
स्वामी दयानन्द, स्वामी विवेकानन्द और महात्मा गान्धी आदि के विचारों ने वहाँ जो काम किया है, वह नीचे लिखे 
दो चार पत्रों से ज्ञात होता है ! स्वामी दयानन्द को 0प0#96/]&7व से ऐ. ॥॥7]0, १. ॥). ने ता० १७-६-१८७९ 
के पत्र में लिखा था कि 'मेरी कामना केवल यही नहीं है कि सत्य को जानू, प्रत्युत यह है कि जहाँ तक मेरी आत्मा 
और शरीर से हो सके यथाशक्ति सत्य का जीवन व्यतीत करूँ, % | दूसरे पत्र में एक दूसरे सज्जन र60९॥ 28४ए7- 
१6६०४ ने 500/)87व से लिखा था कि 'मैंने माँस खाना छोड़ दिया है और मद्यपान आदि नशों को भी त्याग दिया 
है । यद्यपि मेरा विवाह हो चुका है, परन्तु मैं ब्रह्मचारियोंका सा जीवन व्यतीत कर रहा हूं । मुझे घन तथा सांसारिक 
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पदार्यों की अभिलाषा नहीं है । मेरी जिज्ञासु आत्मा के भीतर केवल यही प्रेरणा होती है कि इस बात का ज्ञान हों 
कि मनुष्य वास्तव में क्या है और वह क्या बन सकता है । साथ ही मैं सदाचार में अपने आपको निपुण करना चाहता 
हैँ, जिससे मैं इस योग्य बत ज़ाऊ' कि ब्रह्म के साथ अपनी आत्मा को मिला सकू” + । 


इसी तरह के पत्र महात्मा गाँधी के नाम भी आए हैं, जिनमें से दो पत्र यहाँ दिए जाते हैं। आस्ट्रियानिवासी 
एक दम्पति के पत्रों में से पत्नी का पत्र इस प्रकार का है कि 'यहाँ सब लोग हिन्दोस्थान को विचित्र प्राणियों और 
चमत्कारिक घटनाओं का संग्रहस्थान समझते हैं । जो अहिंसा संसार को तारनेवाली है और जिस अहिसा द्वारा हिन्द 
के लोग संसार की सेबा करनेबाले हैं, उसकी किसी को कुछ भी खबर नहीं है । मेरे पति के साथ मेरा सम्बन्ध 
आध्यात्मिक है । इसके कारण हम लोग एक दूसरे को दूसरे विवाहित जोड़ों की अपेक्षा अधिक अच्छी प्रकार समझते हैं । 
ब्रह्मचर्य पालन करना मेरे पति को प्रारम्भ में बहुत कठित छूगा, इससे मैंने कई बार अपने को उलाहना भी दिया, 
परन्तु आपका लेख पढ़कर तो हम लोगों ने समझ लिया कि इसमें मेरे पति की आत्मोन्नति ही है। इसके बास्ते 
आपका कितना उपक्ार मानू' ? पश्चिम के विज्ञान में नास्तिकता भरी हुई है। इतना ही नहीं किन्तु पश्चिम की कला 
में भी मैंने नास्तिकता ही देखी है। हमारे यहाँ भी धर्म है। पर'तु यहाँ का समाज धर्म पाल ही नहीं सकता । हमको 
सादगी पसन्द हों, हम अपना काम अपने हाथ से करलें और हम अपनी छत पर पक्षियों को दाना च्रगावें, तो यह भी 
लोगोंको चुमता है । हम जीवदया की बात कहते हैं, तथा वृक्षों और तरुओं के बचाने की बात कहते हैं, तो लोग हमको 
हंसते हैं ॥ यहाँ की शराबखोरी से तो बस तोबा है ! हर प्रकार से यहाँ के लोग बिषय में लीन हैं । परन्तु हम 
समझते हैं कि हमको अधीर न होना चाहिए । हमको भी अपना धर्म संभालना चाहिये । परमेश्वर ने हमें जहां पंदा 
किया है, वहाँ हमारा धर्म क्‍या है, यह समझकर ही चलना चाहिए । परमेश्वर की कृपा से हमको एक आश्वासन 
मिला है- हम 'भगवदीता' बाँचने लगे हैं। गीा जैपा शान्तिप्रद ग्रन्य साहिस्य में दुतरा नहीं है। मारत से मैंने जो 
कुछ प्राप्त किया है, उस ऋणग का बदला वहाँ जन्म लेकर और उप्की सेबा करके ही चुक़ाया जा सकता है! । 

पति का पत्र इस प्रकार का है--'मेरी उम्र ४० बर्ष की है। बीस वर्ष तक मैं जिस वस्तु के लिए मारा मारा 
फिरता था, वह वस्तु मुझको मिल गई है । आपके लेखों के,पढ़ने से मानवबन्धुओं और मानवज़ाति से तिम्न श्रृंणी के 
प्राणियों के प्रति मेरे माव बिलकुल बदल गए हैं । विश्वविद्यालय में मैं रोगशास्त्र का शिक्षक हूं | इतने अनुमब के 
परिणाम से मैं देखता हूं कि रोगनिबारण करने में कुदरती इलाज--सू ये-प्रकाश, हवा, पथ्याहार और पथ्य जीवनक्रम 
आदि--जंसी दूसरी एक भी वस्तु नहीं है । मैं तो खास अपने उद्धार के छिए आपका आरोग्यविषयक सामान्य ज्ञान 
नामी पुस्तक पढ़ता हुं । 'गुह्मप्रकरण' में आपने जो विचार दर्शाएं हैं, उसका अमल बहुत से लोग अशक्य समझते हैं, 
पर हम उनका पालन कर रहे हैं ! मुझको प्रतीत होता है कि मनृष्य के विकास का माप उसका विषयेन्द्रिय पर काबू 
है । जो शान्ति और सन्‍्तोष मुझको पश्चिम का विज्ञान नहीं दे सका, वह अब मुझको मिल गया है और परमशान्ति 
का साधनमार्ग मेरी समझ में आ गया है। मैं आपके सिद्धास्तों के मोग्य बनने का प्रयत्न करूगा, तथा अपनी अल्प 
मति और शक्ति के अनुसार अपने आसपास के वायुमण्डल में आपके सिद्धान्तों के प्रचार का प्रयत्न करू गा । 

इसी प्रकार स्वामी विवेकानन्द से दीक्षित होकर आज:अमेरिका के सेकड़ों योग्य विद्मान्न॒ संन्यास घारण कर 
संन्‍्यासी जीवन बिता रहे हैं और भारत-माता की महिमा गा रहे हैं । पाश्चात्त्य विज्ञान बड़ी अशान्ति फैलाने घाला है, 

न 2 पबए९ बडबातरत वि0प्रा क्षाएवों (000, 2ो200070 ०९ए६7486 का श्रा00870 8 गरधाए6त ॥40, 
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३२ बेंदिक सम्पत्ति 


इसलिए सब लोग भारत-प्राता की ओर देख रहे हैं। पेरिस से लूड फ्लिक्च कविता हारा लिखते हैं कि हे भारत-- 
मात | हम तेरे पुत्र हैं, तू हुईं यहापया दे । तेरी सहायता और सहानुभूति के लिए हम दकटकी लगाए हैं। हमारा 
भार्ग अशान्त और कण्टकय है | हम तेरे पुत्र हैं । तू हमारे आविर्भाव के पहले ही उन्नति के उच्चतम शिखर को 
पहुँच चुकी है | हम तेरे असलो बँदिक पुत्र हैं, हम तेरी ही सहायता से संसार में उन्नति कर सकते हैं, अतएव हे 
मारत-माता ! तू हमें सहायता दे %। 


आगामी धर्म 

संसार में फंले हुए समस्त मतमतास्तरों की आलोचना करता हुआ, एक विद्वान पृतवे]का कछठातते! नामी 
पत्र में कहता है कि आयामी धर्म बेंदिक घम ही होगा । अब संसार इमान के दुर्ग से तिकलकर बुद्धि और तक की 
ओर चल रहा है । जब तक मजहबी तिद्धान्त को तत्त्वज्ञान ([)05099) पुष्ट न करे, तब तक वह स्थिर नहीं 
रह सकता | क्‍योंकि तक अपने ही सहारे पर खड़ा होता है । चाहे संसार का भूत इतिहास कैसा ही क्‍यों ने हो, 
विष्यकाल तो बुद्धि और तक है । ज्यों ही अन्धाधुन्ध विश्वास और ईमान का स्थान तक और दलीऊ ने लिया 
त्यों ही संसार के आनेवाले धर्म का प्रश्न हल हो जायगा । तक॑ के सम्मुख कोई करामात, चमत्कार अथवा कोई भी 
खुराफात जो सृष्टि के विरुद्ध हो, नट्टीं ठट्र सकता । तर्क सब प्रकार की पूजा की विधियों को हटा देगा | केवल वही 
पूजा उपासना रह जायगी, जो बुद्धि के अनुकुछ होगी | आगामी धर्म में सदावार का अधिक गौरव होगा और वह 
अधिकांश हिन्दूधर्म के आदर्शंक्ते अनुसार ही होगा । यद्दि ईसाई धर्म छे मौजजात के चमत्कारों को तिकाल दिया जाय 
तो इसके खड़े होने के लिये पाँव नहीं रहते,पर यदि हिल्दूधर्म से मूतिपूजा हटा दी जाय,तो वह बुद्धि और तक के अनुकूल 

बन जाता है । वैदिक धर्म का वास्तविक रूप प्रकट हो जाता है और संस"र भर के मानने योग्य हो जाग है । 

ऋषियों का आश्रम 

योस्प के लोग केवल बातें ही नहीं बनाते प्रस्युत उन लोगों ने वैदिक ऋषियों का सा जीवन बनाना भी आरमख्म 
कर दिया है। यहाँ हम उसका एक नमूना देकर इस इरकरण को समाप्त करेंमे । ता० २१ वीं अक्टूबर १६२८ के गुजराती 
तवर्जीवन' में महात्मा सानन्‍्धी लिखते हैँ कि 'ऋषियों का आश्रम! शीर्षक का निम्तललिखित एक लेख दीनबन्धु एण्ड्छज 
ने योरप से भेजा है जो 'यज्भ इण्डिया' में छपा है। उससें उन्होंने जम ती के मार्यर्ग तागक शहरमें स्थापित विद्यापीठ 
को 'ऋषि आश्रम के नाम से लिखा है। इसमें ऋषिजीवन बितानेवाले एक बुजुर्ग अध्यापक का वर्णन है, जो जानने 
योग्य है । मार्बंग विद्यापीठ में वेदों की शिक्षा की बहुत ऊँची स्थिति है। इस पठनपाठन करनेवाले अध्यपों के 
जीवन पर बेदों ने इतनी गहरी छाप डाली है कि वे लोग ऋषियों के से आचार का पालन करते हैं । इन अध्यापकों 
में अध्यापक ओोटो प्रधानाध्यापक हैं । वद्यपि मैं थोड़े समय के ही लिए अध्यापक ओटो का अतिथि हुआ, पर इससे 
मुझे बड़ा आनन्द मिला । अध्यापक्क ओटो बाल ब्रह्मत्ारो हैं। उन्होंने शादी नहीं की । अपना समस्त जीवन वेदाभ्यास 


ञ है 2 
दर 














+# ए द्रा68 जा ॥0प707 ॥09 7५ ? 

छे6 एथा।हा। जा एड, 9/8 | 
झसटाशाएटा एड बार ॥0०पा कविता 
एछए 8 ठांव छत [6क्षाारल्त क्षापे पां$6 96075 ए/६ €>ञ56वं 
8घा 999 8 ४8९७ 8006 ०79. जि९४७, प३, शाला ते! ! 
जाट, ॥0प्रा उत्य ६66 ढो|दाला, 06 एो।हु 007 ह822 [0 007 पाठगाटा|900 (0१श॥ह 
सर, ८870 96००४ (6 हाशबा 68272 बरवाह दा 09 8878 0706 07 (5 छ00 

>>िफ 750पात #9०॥, एिव9, 


ऋषियों का भ्राध्म ३३ 


में ही बिताया है। उनके बालू सफेद हो गये हैं। उनकी बहन जिसकी उमर लगभग उनके ही बराबर है, उनके घरका 
प्रबन्ध करती है | मुके तो वह माता के समान ही रूगी, क्योंकि उसने माता के समान ही मेरी खातिरदारी की। 
अध्यापक ओटो हिन्दोस्तान में कई बार आ चुके हैं । उन्होंने जब जंब हिन्दोस्तान के सम्बन्ध में बातचीत की, तब तब 
उनके चेहरे पर आनन्द छा गया । इस पर से मैं उनका भारत के प्रति प्रेम देख सका । मारत में रहने से उनक्री 
तबीयत खराब हो गई है । सच १६१२ में उनको मलेरिया हुआ, जो अब तक निमूल नहीं हुआ है। गत बछ्ष वे 
हिन्दोस्तान में आये थे, पर बीमारी ने ऐसा सपड़ाया और इतने दिन बीमार पड़े रहे कि ग्ब॒ तक दुरुस्त नहीं हुए । 
तथापि उनको भारत का स्वप्न तो आया ही करता है भारत की सभ्यता का अभ्यास उन्होंने बड़ी बारीकी से किया 
है । उन्होंने हिन्दूधर्म का गहरा अभ्यास करने के लिए वेद, उपनियद्‌ और गीता को पढ़ा है । इतना ही नहीं परन्तु 
पुराणों को भी पढ़ा है और हिन्दूधर्म की आधुनिक स्थिति की भी जांच की है। उनका भारत की सूक्ष्म वस्तुओं का ज्ञान 
देखकर तो मैं आश्चर्य चकित रह गया इसका कारण यह है कि उन्होंने अपना समस्त जीवन संशोधन में ही बिताया है। 


संस्कृत उनको मातृभाषा के समान है और आवश्यकता पड़ने पर वे संस्कृत में बातचीत कर सकते हैं ! 


इसके आगे महात्मा यान्धी कहते हैं कि 'यह तो मैंने एक ही ऋषिके चित्रका अनुवाद दिया है । मैं तो कहता 
हैं कि हम लोगों को शर्म के साथ कबूल करना चाहिये कि योरप में और खास करके जर्मनी में रहनेवाले कितने ही 
विद्वाबु जिस भाव से ज़िस प्रयत्व से, और जिस सत्यशीलता से वेदादि ग्रन्थों का अनुशीलन करते हैं, वह आज यहां करीब 
करीब छत ही सा हो गया है। ऋषिजीवन का अनुकरण तो बहुत ही कम देखने में आता है। केवल अध्ययन के ही 
लिए बिना आडम्बरके सहज ही ब्रह्मचर्य का पालन, आज यहाँ कहाँ दिखलाई पड़ता है ? अपने भाई का साथ देने के 
लिए बहिन कुमारिका रहे और भाई के घर का प्रबन्ध करे, यह कंसी हर्ष उत्पन्न करनेवाली और पवित्र वायुमण्डल 
बनानेवाली बात है ! कितने ही दिन पूर्व अमेरिका के एक अध्यापक ने 'बम्बई टाईस्स' में . अपने अनुभव का वर्णन 
किया था । वह भी संस्कृतज्ञ है। वह लिखता है कि मैं हिन्दोस्तान में बड़ी आशा करके आया था परन्तु यहाँ आने के 
बाद, अनुभव प्राप्त करने पर-संस्कृत के पण्डितों से मिलने पर-निराश हो गया । इसके लेख में अतिशयोक्ति है, जल्दी 
में बाँधे गये विचार हैं और यहांपर बसनेवाले थोरपनिवासियों के संसर्ग का स्पर्श है । यह सब बाद करने पर भी जो 
कुछ रह जाता है, उसमें मैंने सत्यांश देखा और लज्जित हुआ । हममें सच्ची घर्मजामृति हो और प्राचीन संस्कृति में 
जितना सत्य, शिव और सुन्दर हो, उसको संग्रह करने की रुचि हो, तो हमारी स्थिति आज भिन्न ही हो । 

ऋषि लोग निर्मय होकर अरण्य में रह सकते थे और ब्रह्मचय उनके निकट सहज वस्तु थी। पर आज हम शहरों 
में भी निर्भयता से नहीं. रह सकते। ब्रह्मचर्य अद्भुत वस्तु प्रतीत होती है । परिश्रम से हूढने पर भी कोई शुद्ध ब्रह्मचारी 
नहीं मिलता । श्रह्मचारिणी तो भला कहां से मिले ? किसी सभय यह ऋषियों का स्थान था । किन्तु ऋषि लोगों ने तो 
अब योरप के कोने कतरे में जहाँ तहाँ वास करना शुरू किया है । इस लेख का यह हेतु नहीं है कि कोई जम॑नी या 
दूसरे स्थान में जाकर ऋषि बनने का प्रयत्न करे | यदि कोई ऐसा करे भी तो वह निष्फल होगा। कोई भारतवासी 
जमनी में जाकर ऋषि बन सकेगा, यह मेरी कल्पता में भी नहीं आ सकता | हिन्दोस्तानी को तो हिंन्द में रहकर ही 
अध्यापक ओटो की भाँति ऋषिसंस्था का पुनरुद्धार करना चाहिये ! ऐसा कहा जा सकता है कि इस ओर आयंसमाज 
ने महाद्‌ प्रयत्न किया है, पर यह प्रयत्न समुद्र में बिन्दु के समान है । इस प्रकार का जब बहुत बड़ा प्रयत्न होगा, तभी 
हमको प्राचीन सभ्यता की गुम हुई चाबी प्राप्त होगी । 

ये हैं गहरे विचारवाब्‌ विद्वानों के दिली उद्गार ! ये हैं त्रसित आत्माओं के उपाय, जिनके द्वारा वे संसार का 
दुःख दूर करना चाहते हैं। और ये हैं वे विचार जो वर्तमान भौतिक उन्नति से आरी आकर समझदार मनुष्यों के 


मगज में चक्कर काट रहे हैं। इसमें सन्देह नहीं कि इस जमाने में किसी को. भी चैन नहीं है । घनी-निर्घन, रोगी- 
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डेड वैदिक सम्पत्ति 


निरोगी, राजा रड्ड तथा मूर्ख और विद्वान कोई भी ऐसा नहीं है जो सन्तुष्ठ हो । वर्तमान मौतिक विज्ञान और उससे 
उत्पन्न हुई अशान्त बुद्धि ने संसार को इतना अस्वामाविक बना दिया है कि कहीं सुख-शान्ति की छाथा तक देखने को 
नहीं मिलती । इसलिये भान लेना चाहिये कि ऊपर कहे गये समस्त लेखकों ने दुःखों के कारण और उन दुःखों को दूर 
करने के उपायों के हूँढने में अच्छा परिश्रम किया है और उनको सफलता भी हुई है। तथापि उसमें कई त्रुटियाँ हैं । 
यहाँ हम नमूने के लिये दो तीन का उल्लेख करते हैं । 
कुदरत की ओर लोटना 

सबसे प्रथम और बड़ी त्रुटि यह है कि इन कुदरत की ओर लौटानेवालों ने मनुष्य को एक प्रकार का पशु 
मान लिया है, जिसको कुदरत के नियम पालन करने पर विवश करते हैं। मनुष्य में यदि ज्ञानस्वातन्त्य न होता, तो 
बेशक वह कुदरती नियमों में आबद्ध किया जा सकता । परन्तु उसके विचारस्वातन्श्य ने उसे कुदरत में दखल देने का 
अधिकारी बना दिया है | इसलिये वह पशु-पक्षियों की माँति कुदरती नियमों से बाँधा नहीं जा सकता । उदाहरण के 
लिये आहार और विहार (रति) समस्त प्राणियों में एक समान ही पाये जाते हैं, परन्तु भनुष्यों भें वे बिलकुल ही 
विलक्षण देखे जाते हैं। गाय, भैंस, बकरी आदि को जब ऋतुधमं होता है, तब उनमें गर्माधान के लिये एक विलक्षण 
व्याकुलता उत्पन्न होती है। इस व्याकुलता को साँड, मैंसा, बकरा आदि तुरन्त ही मादुम कर लेते हैं और गर्भ स्थापन 
कर देते हैं। जिन मादा पशुओं को आवश्यकता नहीं है, उनके नर उनकी ओर हृष्टिपात भी नहीं करते । किन्तु मनुष्य 
में यह बात बिलकुल नहीं पाई जाती । न तो ऋतुमती स्त्री को ही कोई विलक्षण व्याकुलता होती है, न पुरुष ही को 
उसके गन्ध, रूप, स्पर्श आदि से उसकी इच्छाओंका भान होता है और न समीप जाने से कोई उश्षेजना ही होती है । 
यदि ऐसा होता तो संसार की समस्त सामाजिक व्यवस्था ही बिगड़ जाती । ऐसी दशा में मनुष्य रतिविषयक नियम 
कुदरत के सहारे पर नहीं बना सकता । उसे तो इतने दिन ऋतु के छोड़कर और इतने इतने दिन अन्य तिथियों के 
छोड़कर केवछ अमुक दिन अमुक समय हो आदि नियम बनाने पड़ेंगे, जो बिलकुल उसके विचारों से ही सम्बन्ध रखते 
होंगे, कुदरत से नहीं । ह 

जो हाल बिहार का है, उससे भी अधिक जटिल समस्या आहार की है । संसार में देखते हैं कि जो पशु मांस 
खाता है, वह घास नहीं खाता औरदुजो घास खाता है, वह मांस नहीं खाता । किन्तु मनुष्य फल, दूध, अन्न और मांस 
आदि सभी कुछ खा जाता है । यहाँ तक कि वह मिट्टी भी खाने लगता है । आहार के लिए कुदरत उसे बिलकुल मदद 
नहीं देती | वह नहीं: बताती कि उसकी निजी छुराक क्‍या है । उसे तो अपनी ओर से ही दाँत, आँत और मेदे आदि 
की देखभाल करके निश्चित करना पड़ता है कि मनुष्य की खुराक कया है जीवन के इन दोनों प्रधान विषयों में मनुष्य 
बिना अपने निर्धारित नियमों के, कुदरती प्रेरणा से कुछ भी नहीं कर सकता । इसलिए केवल कुदरत की पुकार करने 
से ही काम नहीं चल सकता | प्रत्युत यह जानने की आवश्यकता होती है कि यथार्थ में हमें अपना आहार-विहार किस 
प्रकार बनाना चाहिए । 

दूसरी त्रुटि यह है कि जो रहुनसहन कुदरत की ओर लीौदानेबाले विद्वानों ने बताई है, वह कुछ ही खास 
आदमियों के पालत करने योग्य है, किसी देश या जाति के लिए नहीं । क्योंकि इस प्रकार के सीधे सादे नियमों के 
पालन करनेवाला व्यक्ति या समाज दुष्टों से अपनी रक्षा नहीं कर सकता । भारतवर्ष हस बात का ज्वलन्त प्रमाण है । 
आँख के सामने एक सहूख्र बष से सीधे-सादे हिन्दुओं को विदेशी कुचल रहे हैं। इसलिए इन विद्वानों को यह भी बताना 
चाहिए था कि कुदरत के अनुसार बर्तेनेवाले सीधे-सादे मनुष्य, दुष्ट और आसुरी सम्पत्तिवालों के हाथसे कंसे बच सकेंगे। 

तीसरी च्रुटि है आदिस अवस्था की जाँच की | कुदरत की ओर इशारा करनेवाले विद्वार मनुष्य की रहनसहन 
का सच्चा साँचा हूंढने के लिए मनुष्य की आदिम अवस्या की जाँच करते हैं। उनका विश्वास है कि भनुष्य अपनी 
आदिम अवस्था में सच्ची रहन सहन के साथ था । हम भी कहते हैं कि ठीक है, था । परन्तु प्रश्न तो वही उपस्थित है 


कुदरत की ओर लौटना ३५ 


कि आदिम अवस्था में वह अपने लिए आजकल की ही भाँति आहार विहार के वियम सोच विचार दर निश्चित 
करता था, या पशुपक्षियों की भाँति उसे कुदरत स्वयं बैसा करने के लिए विवश करती थी ? हम देखते हैं कि आज 
कुदरत उसे कुछ भी शिक्षा नहीं देती । अतः आदिम अवस्था में भी यही हाल रहा होगा । मनुष्य और पशु में अन्तर 
ही यह है कि मनुष्य अपने नियम स्वयं बनाता है और पशु कुदरती जीवन व्यतीत करता है । अतएब मनुष्य के पास 
सोच विचार कर बनाये हुए कुछ नियम अवश्य होंगे, जो आजतक पाये जाते हैं परन्तु इन विद्वानों ने उन नियमों के 
हंढने की कुछ भी चेष्टा नहीं की । सम्मव है कोई विद्वान इस प्रश्न का यह उत्तर दे कि आरम्भ में मनुष्य के अन्दर 
कुदरत के नियमों के पालन करने की स्वाभाविक प्रवृत्ति उसी तरह थी, जिस प्रकार पशुओं में है, तो हम नम्नतापूर्वक 
निवेदन करेंगे कि वह मनुष्य पशु ही था मनुष्य नहीं । उसका मनुष्य नाम तो मनन अर्थात्‌ स्वतन्त्र चिन्तन से ही 
पड़ा है । 

मनुष्य जाति के तियम बड़े विलक्षण हैं । उसके समस्त नियमों में मर्यादा है और मर्यादा में अपवाद है। शेष 
जितने प्राणी हैं, उतके लिये कुदरती नियम मुकरंर हैं। वे उनकी तोड़ कर अपवाद नहीं कर सकते । . परन्तु भनुष्य 
अपने नियमों को मर्यादित करता है और उस मर्यादा के ही अन्दर अपवाद भी रखता है मनुष्य के आहार और विहार 
आदि में मर्यादा और अपवाद दोनों पाये जाते हैं । किन्तु पाश्चात्त्य विद्वानों द्वारा जो नियम निकाले गये हैं, उनमें 
केवल पशुदशा पर ही प्रकाश डाला गया है। कुदरती जीवन पर ही जोर दिया गया है, मर्यादा और अपवाद पर नहीं ५ 
योरपवालों में यह श्रुटि है कि वे जब भौतिक उन्नति की ओर भुके तो उसका अन्त कर दिया और जब कुदरत की 
ओर भुके तो पशुओं की तरह जड्लों में नद्भे रहने लगे | उठको सामझस्य उत्पादक मानवी नियम सूभते ही नहीं । 
यद्यपि पाश्चात्त्यों का ध्यान मारतब्ष की प्राचीन संस्कृति की ओर भी आकर्षित हो रहा है, आये सभ्यता की खोज वे 
बड़े यत्न से कर रहे हैं, खोज ही नहीं करते, प्रत्युत अपना बेसा ही जीवन बनाने का भी प्रयत्त कर रहे हैं। तथापि 
अब तक आये सभ्यता के मूल सिद्धान्त (१) आरम्भिक ज्ञान, (२) मर्यादित नियम और (३) अपवादों की व्यवस्था- 
की ओर उनका ध्यान नहीं गया | भारत की बेदिक आर्य सभ्यता न तो जंगली मूर्ख असभ्यों की सी है और न वर्तमान 
मौतिकवादी पाश्चात््यों की सी | बह अपने ढंग की निराली है, जिसमें प्रत्येक व्यक्ति और समस्त मानव तथा प्राणि- 
समूह को एक समान ही लाभ पहुँचाने का आयोजन है । अत: जब तक उसकी आरम्मिक ज्ञानावस्था, मर्यादा और 
अपवाद की त्रिपुटी पूर्ण रीति से स्वीकार न कर ली जाय, तब तक संसार की कोई भी व्यवस्था चिरस्थायी नहीं हो 
सकती । समाज चाहे जितना उत्तम बनाया जाय, उसमें अपवादरूप से दुष्ट मनुष्य अवश्य पैदा हो जायेंगे। इसीलिये 
मर्यादित नियमों में अपवादक नियम अवश्य बनाने पड़ेंगे, फिर चाहे वे आहार, बिहार, समाज, युद्ध, राज्य और प्रेम, 
दया आदि किसी बिषय से सम्बन्ध रखते हों । 

आदि सृष्टि में ऐसे ही नियम थे | परन्तु स्मरण रखना चाहिए कि ये आदिम नियम ऐसी वस्तु नहीं हैँ कि जो 
बज्ञानिकों की प्रयोगशाला या दाह्वनिकों के विचारों से निकल पड़े । इन नियमों का पता तो कार्यों के इतिहास से ही 
लग सकता है कि आदि सृष्टि में मर्यादा और अपवाद अर्थात्‌ धर्म और आपड्धम॑ की क्‍या व्यवस्था थी | हमारा दावा 
है कि वेद ही आदि सृष्टि (आरम्मिक अवस्था) का ईश्वरी कानून है । वेदों में सर्देव के लिए मर्यादित धर्म और 
अपवादों के लिए आपद्धमं का वर्णन है | अतः जो कुछ वेदों में कहा गया है, मनुष्यजाति को इसी के अनुसार व्यवहार 
करने से लाभ हो सकता है, कुदरत के अनुसार नहीं | इसलिए इस उपक्रम के पम्चात्‌ आगे के प्रकरणों में हम अद 
देखेंगे कि बेद कितने प्राचीन हैं, किस प्रकार अपौरुषेय हैं और उनमें मनुष्य के लिए मर्यादा और अपवाद अर्थात्‌ धर्म 
और आपद्धर्म की क्‍या व्यवस्था है । 
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बेदों की प्राचीनता 


के इस पुस्तक के उपक्रम से यह बात स्पष्ट हो रही है कि योरप के विचारवाद बतेमान भौतिक उन्नति से सन्तुष्ट 
नहीं हैं, अत्युत मनुष्य की स्वाभाविक स्थिति की खोज में हैं । उन्होंने यह वात निश्चित कर ली है कि मनुष्य अपनी 
उत्पत्ति के समय स्वाभाविक स्थिति में था और सुखी था | परन्तु वह स्वामाविक स्थिति कैसी थी, ज्ञानयुक्त थी या 
जशञानहीन, इसका कोई प्रमाण नहीं भिछता । केवल अनुमान के सहारे कहा जाता है कि वह स्वाभाविक दशा श्री, 
कुदरती हालत थी और सबका व्यवहार नेचर के अनुसार था। परन्तु बिचार करने से ज्ञात होता है कि मनुष्य के 
साथ कुदरत का बह सम्बन्ध नहीं है, जो उसका पशुओं के साथ है। इसलिये उसकी स्थिति बिलकुल ही नेचर के सहारे 
नहीं रह सकती । इसका कारण यही है कि मनुष्य पशु नहीं, किन्तु ज्ञानी जीव है। अतः उसको नेचर के बाह्य अंश से 
कोई प्रेरणा नहीं मिल सकती । उसे तो नेचर के आन्तरिक और बौद्धिक अंश से ही ज्ञान का स्पष्ट उपदेश होता है । 
तभी वह बुद्धिपू्वक अपनी स्थिति बना सकता है और सुखी रह सकता है । इसीलिये आर्यो का विश्वास है कि आदि- 
सृष्टि के समय अर्थात्‌ उत्पत्ति के साथ ही मनुष्य को परमात्मा की ओर से ज्ञान की प्रेरणा हुई। वही ज्ञान वेद हैं । 
परन्तु वेदीं की इतनी लम्बी प्राचीनता पर, उसकी आदिमकालीनता पर, अपौरुषेयता १२, अनेक विद्वानों का विश्वास 
नहीं है । वे कहते हैं कि वेदों में जिन ऐतिहासिक नामों का उल्लेख पाया जाता है और ज्योतिष सम्बन्धी जिन 
घटनाओं के संकेत पाये जाते हैं, उनसे वेदों का समय मिश्र की सभ्यता से भी कम सिद्ध होता है । किन्तु हम देखते 
हैं कि इस आरोप में कुछ भी दम नहीं है, क्योंकि वेदों में ऐतिहासिक अथवा ज्योतिष सम्बन्धी किसी भी ऐसी घटना 
का उल्लेख नहीं है, जिससे कि वेदों की आदिमकालीनता पर यह आक्षेप किया जा सके | 


मिश्र की सभ्यता 

रही मिश्र की सभ्यता, वह तो बहुत ही अर्वाचीन है। 'हाम्सेंदर्थ हिस्द्री ऑफ दि श्ल्ड में मिश्र की भूमि की 
उत्पत्ति के विषय में लिखा है कि 'मिश्र की जमीन प्रति एक सौ वर्षमें ५ इओ्च के हिसाब से नील सदी द्वारा मिट्टी 
एकत्रित करती है । इस समय तक मिट्टी का जो सबसे बड़ा स्तर एकत्रित हो पाया है, उसकी मोटाई २६ फीट से 
६२ फीट तक है | अतः ३५ फीट की औसत मानने से यह जमीन ६००० बर्षों में इतनी मोटी हो पाई होगी । किन्तु 
इससे भी अधिक उसे १०००० वर्ष की मानता च।हिये | इसके पहिले वहाँ बिलकुल ही मंदान था और बुशर्मनों की 
तरह के जंगली मनुष्य रहते थे ।''**** मिश्र का लिखित इतिहास वहाँ के. प्रथम राजवंश से आरम्म होता है, जो ईस्वी 
सब्‌ (र्व ५५०० तक जाता है और छठे, बारहवें तथा अठारहवें राजवंश से मिर्ू जाता है। इस लिखित इतिहास 
काल के पूर्व का समय नहीं कहा जा सकता कि वह और कितने समय पूर्व तक जाता है । 
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मिश्ल की सम्यता २० 


इसका मतलब यह है कि मिश्र की जमीन केवल १०००० वर्ष की पुराती है और वहाँ की लिखित सम्यता तो 
वहाँ के प्रथम राजवंश से ही आरम्भ होती है जो केवल (५५००+१९६२६७ ) ७४२६ वर्ष की ही प्राचीन सिद्ध होती 
है । इसके पूर्व का समय अन्धकार में है । अतः बह वहाँ की सम्यता का साधक बाधक नहीं है। अतएव यहाँ की 
सम्यता जो लिखित प्रमाणों से सिद्ध होती है, वह ७४२६ वर्ष की प्राचीन है ओर हमें मान्य है। किन्तु हम देखते 
हैं कि भारतीय आयों की लिखित सभ्यता इससे बहुत अधिक प्राचीन प्रमाणित होती है । क्‍योंकि सभी इतिहास प्रेमी 
जानते हैं कि मारत के अन्तिम सम्राट्‌ राजा चन्द्रगुत्त के दरबार में यूनान का राजदूत मेगस्थनीज रहा करता था 
और उसने राज्य के पुस्तकालय से एक वंशावलि प्राप्त की थी, जिसे उसने अपने ग्रन्थ में उद्धृत किया था। इसी 
प्रकार उस वंशावलि को ओरायन ने भी लिखा था। इस वंशावलि के विषय में मेगस्थनीज ने लिखा है कि इसमें 
बकस के समय से ग्रेलेकर्जेंडर-चन्द्रगुत के समय तक १५४ राजाओं की गणना है | जिनके राज्यकाल की अवधि ६४५१ 
वर्ष तीन मास है। ओरायन इतना और कहता है कि इस अवधि में तीन बार प्रजासत्तात्मक राज्य भी स्थापित हुए 
थे | इस वर्णत को कई एक विद्वानों ने कुछ मतभेद के साथ अपने अपने ग्रन्थों में उद्घृुत किया है #। यह वर्णन 
सम्राट्‌ चन्द्रगुत के समय का है। चन्द्रगुप्त को हुए आज तक २२५० वर्ष हो चुके । अतएव दोनों समयों को मिलाने से 
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शेद वेदिक सम्पत्ति 


(६४५१--२२५० ७० ) ८७०१ वर्ष होते हैं, जो मिश्र की सभ्यता से (5७०१-७४२६-८८) १२७२ वर्ष अधिक होते 
हैं । यदि मिश्र के पहिले राजा से बाहर सौ वर्ष पूव तक मी वहाँ की सभ्यता को मान लें, तो भी वह यहाँ की सम्यता 
से प्राचीन नहीं हो सकती | इसी तरह एक दूसरे ऐतिहासिक प्रमाण से मी आार्यों की लिखित सम्यता 5००० वर्ष से मी 
अधिक प्राचीन सिद्ध होती है। इतिहास के पढ़नेवाले जानते हैं कि “दबिस्तान! नामक लेख जो कशमीर में मिले हैं, उन 
में बेक्ट्रिया में राज्य करनेवाले हिन्दू राजाओं की नामावलि लिखी है। यह नामावलि सिकन्दर तक १६०० वर्ष की 
सिद्ध होती है। । इन राजाओं के लिए मिल महोदय ने लिखा है कि ये राजा निश्चय ही हिन्दू थेन । इससे मी मिश्र 
की सम्यता मारत की सम्यता से प्राचीन सिद्ध नहीं होती, किन्तु वहाँ अर्वाचीन ही सिद्ध होती है । 


ऊपर मेगस्थनीज द्वारा उद्घृत जिस वंशावलि का जिक्र किया गया है, वह कितनी सही थी इसका अनुमान द्सी 
से हो सकता है कि उसमें महीने तक भी दिये हुए हैं। इसके अतिरिक्त उसमें यहाँ चरितार्थ हुई तीन बार की प्रजासत्तात्मक 
शासनप्रणाली का भी वर्णन है, जिससे एक तो यह बात अच्छी तरह सिद्ध हो जाती है कि उस वंशावलि के समस्त 
राजा इसी देश में हुए हैं। ऐसा नहीं है कि आयों के कहीं बाहर से आने का मी समय उसी में मिला हो ॥ दूसरे प्रजा- 
सत्तात्मक जैसी उदार नीति का भी पता मिलता है, जिससे आयों की तत्कालीत उच्च सभ्यता में कोई शड्भा नहीं रह 
जाती। मिश्र की सभ्यता के लिए विद्वानों के हृदय में जो स्थान है, वह वहाँ के पिरामिडों और उनमें रखी हुई ममी (मुद्दों ) 
के ही कारण है। पर स्मरण रखना चाहिये कि उनकी इस सभ्यता में भी मारतीय आर्यों का सहयोग है। मिश्र के इन 
मुर्दों में जो नील का रज् लगा हुआ है और इन भुर्दों को गाड़ने में जो इमली की लकड़ी काम में लाई गई है, वे दोनों 
पदार्थ वहाँ इसी देश से गये हैं। नील और इमली मारत के सिवाय संसार में और कहीं होती ही नहीं। इसीलिए नील को 
इण्डिगो कहते हैं, जिस का अर्थ 'भारतीय' होता है और इमली को टेमेरिण्ड कहते हैं, जो 'तसरेहिस्द'ं का अपभ्रश है । 


इस नील रज्ढ का व्यापार मिश्र की जिस नदी के द्वारा होता था, उसको भी यहाँ वाले नील ही कहते थे, जो 
बहाँ नाइल के ताम से अब तक प्रसिद्ध है। जायसवाल महोदय कहते हैं कि भारतवासी नील नदी को जानते थे । हम 
कहते हैं कि यहाँवाले नील नदी को जानते ही न थे, प्रत्युत उन्होंने ही उसका नामकरण मी किया था" । इसीलिए 
मिश्र की सम्यता मारतीय आर्यों की सभ्यता से प्राचीन नहीं, प्रत्युत बहू भारतीय इतिहास के अन्तिम राजवंश से मी 
नवीन है ! ऐसी दशा में उस सभ्यता की तुलना वेदों के समय के साथ नहीं हो सकती । बेद तो कार्यों के प्रारस्मिक 
इतिहास से मी पूर्व के हैं। अतएवं वे न केवल मिश्र की सभ्यता से ही प्रत्युत संसार की समस्त मानवीय समभ्यताओं से 
मी अधिक प्राचीन हैं । परन्तु जो लोग वेदोंसे इतिहास और ज्योतिष सम्बस्धी वर्णनों को निकाल कर बेदों को नवीन 
सिद्ध करना चाहते हैं, उनके मत की मी आलोचना कर लेना आवश्यक हैं! 
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पुराणों की वंशात्रलियां ३६ 


वेदों में ऐतिहासिक वन 


वेदों में ऐसे शब्दों को देखकर जो पुराणों में ऐतिहासिक पुरुषों, तदियों और नगरों के लिए व्यवहत हुए हैं, 
प्रायः विद्वान कहते हैं कि वेदों में इतिहास है और उस इतिहास का सिलसिला पुराणों में दी हुई वंशावलियों के साथ 
बठ जाता है। वे कहते हैं कि वेद में आये हुए ऐतिहासिक राजाओं की पीढियों को पौराणिक वंशावलि में देखकर और 
२०--२५ वर्ष की पीढ़ी मानकर, वेद का काल निश्चित किया जा सकता है और ज्योतिष के द्वारा निकाले गये समय 
के साथ मिल जाता है। "भारतवर्ष का इतिहास' प्रथम खण्ड के पृष्ठ ५५ में श्रीमात्र मिश्र बस्चु कहते हैं कि 'विलसन 
ने वैवस्वत मनु के पुत्र इक्ष्वाकु का समय ३५०० ई० सन्‌ पूर्व माना है। वेदों के अवलोंकन से विदित होता है कि 
उनमें रामचन्द्र के पूर्वपुरुष सुदास का यदु, तुबंसु और मनु के वंशजों के साथ युद्ध वर्णित है । 


सुदास रामचन्द्र से ११ पीढ़ी पहिले हुए थे, अतः इन दोनों का अन्तर प्रायः ३०० वर्ष का था | सो यह समय 
२४५० विक्रम पूर्व का पड़ता है। सुदास के पीछे किसी सूर्यवंशी राजा का वर्णन वेदों में नहीं है । उधर स्वयं चाक्षुष 
मनु, वेवस्वत मनु और ययाति वैदिक ऋषियों में थे | बेवस्वत मनु का समय ऊपर ३८०० विक्रम पूर्व लिखा जा चुका 
है । चाक्ष॒य मन्वन्तर के ठीक पहिले का होने से ४००० विक्रम पूर्व का माना जा सकता है । झतः पौराणिक कथनों का 
वैदिक वर्णनों से मिलान करने पर प्रकट होता है कि २५०० से ४००० विक्रम पूर्व तक के कथन वेदों में हैं । 


“ऊपर लिखा जा चुका है कि तिलक महाशय ने ज्योतिष के आधार पर वेदों का समय ४००० विक्रम पूर्व से 
२५०० विक्रम पूर्व तक माना है। हम देखते हैं कि वही समय पौराणिक वर्णनों से मी निकलता है' । इस वर्णन में 
पौराणिक वंशावलि के साथ वेदों के शब्दों और लो० तिलक महाराज के ज्योतिष के निष्कर्ष का सामझस्य किया ग्रया 
है । परन्तु इस सामझस्य में दो दोष हैं, एक तो पौराणिक वंशावलियाँ आनुपूर्वी राजों की वंशावलियाँ नहीं हैं, किस्तु 
प्रसिद्ध प्रसिद्ध राजाओं की नामावलिया-हैं ! दूसरे वेदों में ऐतिहासिक राजाओं का वर्णन नहीं है और न वेदों में किसी 
ज्योतिष की ही घटना का उल्लेख है| ऐसी दशा में वेदों से वेदों का कोई समय निश्चित नहीं हो सकता । वेदों से इस 
प्रकार का समय लिश्चित करने का मौका प्रायः पुराणों ने ही दिया है । क्योंकि पुराणों ने नामावलियों को वंशावल्लि 
बनाकर और वैदिक अलझ्भारों को राजाओं के इतिहासों के साथ जोड़कर उपयुक्त झंझट फैला दिया है । अतः हम यहाँ 


पहिले देखना चाहते हैं कि क्या ये वंशावलियाँ सही हैं और फिर देखना चाहते हैं कि क्‍या वेदों में किसी इतिहास या 
ज्योतिष घटना का उल्लेख हैँ ? 


पुराणों की वंशावलियाँ 


पुराणों में जो बंशावलियाँ दी हुई हैं, उनके दो विभाग हैं। पहिला विभाग महाभारतयुद्ससे उस पार का हैं 
और दूसरा विभाग इस पार का । पहिला विभाग बंशावलि नहीं प्रत्युत नामावलि हैं और दूसरा विभाग वंशावलि 
हैँ । अत: हम यहाँ पहिले विभाग की पड़ताल करते हैं। (१) पहले विभाग की वंजावलि के नामों की संख्या 
निश्चित नहीं है प्रत्येक पुराण में अलग अलग संख्या दी हुई है । विष्णुपुराण में मनु से लेकर महाभारत कालीव बृहृद्गल 
तक €२ पीढी, शिवपुराण में ८२ पीढी, मविष्यपुराण में ६१ पीढ़ी और भागवत में ८८ पीढी लिखी हैं! इस से ज्ञात 
होता हे कि यढ॒ वंशावलि नहीं प्रत्युत नामावलि हैं। (२) महाभारत के प्रथम अध्याय में सूक्ष्म और विस्तार के नाम 
से पास ही पास दो वंशावलियाँ दी हुई हैं । ये वंशावलियाँ भी मनु से लेकर महामारतकालीन शान्तनु तक की ही हैं । 
पर एक में ३० पीढ़ी और दूसरी में ४३ पीढी के नाम हैं। इससे मी ये नामवलियाँ ही ज्ञात होती हैं (३) इन 
बंगावलियों में पिता पुत्र के नामों का भी ठिकाना नहीं है । 


2७ बैडिक सम्पत्ति 


शमायश--- शभद्सारत 


दाल्मीकि रामायण में दि भगीरण, उनके ककुत्स्थ, उसके रघु और रघु की बारहवीं पीढी में अज का होना 
लिखा है, पर रघुवंश में दिलीप के रघु खौर रघुके पत्र अज लिखे हुए हैं । वाल्मीकि के अनुसार रघु दिलीप के प्रपौत्र 
ठहरते हैं, किन्तु रघुबंश के अनुसार ने पुत्र ही ज्ञात होते हैं। (४)इसी तरह महासारत में नहुष और यणाति चन्द्रवंश में 
गिताये गये हैं, पर वाल्मीकि रासाण्ण बालकाण्ड सर्भ ५० के इलोक ३६ में लिखा है कि सूर्यवंशी अम्बरीष के नहुष, 
नहुंप के ययाति और ययाति के नामाग हुए । इससे भी ये नामावलियाँ ही सिद्ध होती हैं (५) इन नामावलियों में बीच 
के हजारों नाम छूट गये हैं । इसका उत्कृष्ठ प्रमाण सूर्यवंश और चन्द्रवंश के मिल्तान से मिलता है। सभी जानते हैं कि 
मनु से सू्यंवंश चला और उन्हीं मनु की इला नामी पौच्नी से चन्द्रवंश चला। मनु से इक्ष्वाकु हुए और इश्ष्वाकु की पुत्री 
से चन्द्रबंग का मूलपुरुष पुरूरवा हुआ । अर्थात्‌ दोनों वंश एक साथ ही आरम्भ हुए पर आगे चलकर दोनों की पीढियों 
में जो घट बढ़ हुई वह बहुत ही सन्देहात्मल है |[क | युविष्ठिर चन्द्रवंग की ५० वीं पीढ़ी पर हुए । किन्तु इनका सम- 
कालीन सूर्यंबंशी राजा बृहद्वल सूर्यवंस की ६२ वीं पीढी में देखा जाता है। [ख]परशुराम ने सहस्राजु न को मारा था, 
जो बन्द्रवंश की १६ वीं पीढी में हुझआः था | परन्तु उन्हीं परशुराम के मय से सूर्यबंश का राजा अश्मझ, जो स्त्रियों में 
छिपने से नारीकवच्र भी कहलाता है, सूर्यवंश की ५२ वीं पीढी में था । [ग]विश्वामित्र चन्द्रबंश की १५ वीं पीढी पर 
थे, पर उन्होंने बसिष्ठ के लड़कों को जिस कल्माघषपाद राजा के हाथ से मरवा डाला था, वह सूर्यवंश की ५२ वीं पीढी 
में था | [घ] राजा घुदास सूर्यवंश की ५१ वीं ऐीढ़ी में था, पर इसका युद्ध राजा ययात्ति के लड़कों से हुआ था जो 
नर्रबंश की छठी पीढी में थे । [ह] मगीरथ सुदेजंश की ४३ वीं पीढी में थे, पर इन्हीं के समय में जिन जह्न, ने गड्ढा 
का पान कर लिया था, वे चन्द्रबंश की ८ वीं पीढ़ी में थे। [चर] सर्वकाम सूर्यवंश की ५० वीं पीढी में था, पर इसमे 
ययातिके पुत्र द्रह्म को मारा था, जो चअन्दरवंश की छूटी पीढी में थर ॥ इस तरह से दोनों बंशों में कोई ३५ पीढी का 
अन्तर पड़ता है, जिससे स्पष्ट हो जाता है कि ये उंशावलि नहीं प्रत्युत वामावलि हैं । 


(६) वेवस्वत भनु से दो वंश चलते हैं--एक अग्रोध्या में, दूसरा शिथिला में ! अयोध्यावाले वंश के रामचन्द्र 
इक्ष्वाकु से ६३ वीं पीढी पर थे, पर के समकालीन शिथिला के राजा जनक इक्वाकु से १७ वीं पीढ़ी पर थे । इस 
से भी दोनों बंशों में ४६ पीढ़ी का अन्तर पड़ता है (७) यदि इन पीढियों को सही माना जाय और सूर्य तथा चनद्रवंश 
को एक ही समय से चला हुआ माना जाय, तो रामचन्द्र स्॒ययंदा में सनु से ६३ बींपीढे पर और राजा युधिष्ठिर उन्हीं 
मनु की पौत्री से चलनेवाले चन्द्रवंश वी ५० हो पीढ़ी घर थे। कृष्णचत्क्क राजा युधिष्ठिर के समकालीन थे ही, ऐसी 
दशा में वे रामचन्द्र से १३ पीढ़ी अर्थात्‌ कोई ३३५ बर्ष पूरे के सिद्ध होते हैं और रामराबण युद्ध महाभारत युद्ध के बाद 
का सिद्ध होता है । ऐसी हालत में ये वंशावलियाँ नहीं कही जा सकतीं । ये तो ताभावलियाँ हैं और प्रसिद्ध २ राजाओं 
का वर्णन करने के लिए एकत्रित की गई हैं । चन्दर्दंश बट वर्णन करते हुए मद्राभारत में स्पष्ट लिखा है कि-- 


श्रपरे थे व पूर्व छल भारता हति विशुता: । 

भरतक्यास्ववात हि देवकल्या मह्नौजस: ।॥ 

बभुदत हू सकस्पश्य बहनों राजसत्तन्ता: ॥ 

पेबासपरिसेयालि धाम छेशानि सर्वशः ।॥॥ 

तेषां तु ते यषामृख्य कौर्त/णिष्टामि हारल १ 

भहाभागानदेदकत्पास्यत्याओं जपरा/तरतात ॥॥ 

खिन जारत आदि० ३१४३-४५ ] 


फ् 


ऐतरेथ ब्रशह्माण को साक्षी ४१ 


अर्थात्‌ राजा भरत के पीछे और पहिले देवताओं के समान महापग्रतापी ब्रह्मनिष्ठ राजा भरतकुल में हो गये हैं । 
वे भी सब भरत नाम से ही विख्यात थे। उनके असंझ्य नाम हैं, इसलिए गिने नहीं जा सकते । यहाँ तो मुख्य मुख्य 
राजों का जो देवताओं के समान बड़े भाग्यशाली और सत्य तथा विनय से पूर्ण हो भए हैं, उन्हीं का वर्णन करते हैं। इसी 
तरह सूर्यबंश का वर्णव करते हुए भागवत में भी लिखा है कि-- 

श्रूयतां सानवो दंश: प्रतचुमेशा परन्‍्तप। 
मन शक्‍यते विस्तरतों बक्‍तु' वर्षशतेरपि ।॥॥ 
[ श्रीमद्धागवत | 

अर्थात्‌ मनु के वंश को खूब सुनिये, पर विस्तार से तो उसका वर्णन सौ वर्ष में भी नहीं हो सकता। यहाँ इच्छा 
की गई थी कि 'तेषां थः पुण्यकीसोनां सवर्धा बद विक्रमात्‌' अर्थात्‌ सबों का वर्णन सुनाइये, किल्तु सबका दशशंन अवश्य 
समभकर कहा गया कि सुनिये ! खूब सुनिये | ! पर विस्तार से तो सौं वर्षों में मी नहीं चुनाया जा सकता । इसका 
तात्पयं यही है कि प्रधान प्रधान राजों का ही वर्णन किया जा सकता है, सबका वर्णन नहीं । वहू सत्य भी है । हमने अभी 
गत पृष्ठों में जिस चन्द्रगुत की वंशांबछि का जिक्र किया है, वही आज तक नौ हजार वर्ष की पुरानी सिद्ध होती है, जो 
इस वंशावलियों और ज्योतिष द्वारा निकाले गये ६००० वर्ष के समय से डच्चोढ़ी प्राचीन है । 

इस प्रकार की वंशावलियों का वर्णद जो किसी खानदान विशेष से सम्बन्ध रखता है, पुराणों में भी पाया जाता 
है। भागवत ६।७ में लिखा है कि, 'बष्टियरषसहल्ाणि पष्दिदर्धशतामि च। नालकादिपरो राजन्मेदिनीं ब्ुभुजे युवा ॥॥ 
अर्थात्‌ केवल अलक ने ही ६६००० वर्ष राज्य किया । यह अलर्क किसी खानदान का आस्पद प्रतीत होता है। ऐसी 
दशा में जब एक एक खानदान सौ नौ हजार और छियासठ छिपासठ हजार वर्ष राज्य करने वाला हो चुका है, तब 
दस बीस नामों से बनी हुई उल्दी सीधी साधारण फेहरिस्तों से आयों का, मर वन्त्रों का और बेदों का इतिहास निकालना 
केसे ठीक हो सकता है ? इसलिए पौराणिक वंशावलियों को नामावलियाँ ही समझता चाहिये। क्योंकि पौराणिक 
बंशावलियाँ जिन प्राचीन नामावलियों के आधार पर बनीं हैं, उनके कुछ नभूने अब तक ब्लाह्मण ग्रन्थों में पाये जाते हैं । 
मैत्रायण्युपनियद्‌ प्रपाठक १ खण्ड ४ में लिखा हैं कि--- 

अथय किमेतंर्वापरेडन्ये । महाघनुर्धराश्वकवातिन: केचितू सुद्चम्नभुरिशुस्तेत्तद्य सनकुब लवाश्ववीवनाध्वद्ध्यूश्वा- 
श्वपति: शशविस्दुहरिश्चन्द्राउम्जरीषननकतुसर्यातिययाध्यनरण्याक्षसेना दयः, झअथ मरतभरतप्रभुतवों राजान: ॥ 

यह एक नामावलि है जिसमें सूर्य और चंद्र दोनों वंशों के राजाओं के नाम आये हैं। ये सब राजा चत्रवर्ती 
कहे गये हैं, इसोलिए एक जगह संग्रह कर दिये गये हैं । 


ऐतरेय ब्राक्षण की साक्षी 


इसी तरह की दूसरी नामावलि ऐतरेय ब्राह्मण ७ । ३४ में लिखी हुई हैं| उसमें लिखा है कि --- 

'कार्बेषय: तुरः, साहदेव्य: सोमक:, साअ्जंयः सहुदेव!, देवाघुधो बर८:, बंदर्भो भोत:, परान्धारों नग्नजितु, 
जानकि: अतुवितृ, पंजवन: धुद्स:''****"*“** ***सर्वे हैव महाराजा झायुरादित्य इब ह सम भ्रियां प्रतिथ्वितास्तपन्ति 
प्र्क्षियों दिशस्यों अलिसजहस्ते । 


इसमें भी सावेभौस राजों को उनके देश आदि के साथ कहा गया है । इन नामावलियों हे स्पष्ट हो जाता है कि 

प्राचीन काल में प्रसिद्ध प्रसिद्ध खानदानों की, चक्रवर्ती राजाओं की और सावेभौस राजाओं की बड़ी बड़ी अमेकों नामाव- 

लियाँ थीं, जिनको एक में मिला मिलाकर पौराणिक बन्दीजनों ने वंशावलियों का रूप दे दिया है। इसलिये इनके सहारे आयोँ 
दि 


बार बंदिक सम्पत्ति 


के इतिहास की वर्षसंख्या नहीं निकल सकती । रहा दूसरा विभाग जो महासारत से इस पार का है, उसमें चार वंशाव्लियां 
बाहंद्रश वंश मे आरम्भ होकर नन्दवंश तक की हैं, जो ठीक हैं और वंशावलियाँ ही हैं । परन्तु वेदों का समय उनसे अथवा 
आरयों की किसी भी वंशावलि से नहीं निकल सकता, चाहे वह महामारत के इस पार की हो या उस पार की । इसका 
सुहढ़ कारण यह है कि वेदों में इतिहास से सम्बन्ध रखनेवाली कुछ भी सामग्री नहीं है । 

वेदों में जो ऐतिहासिक सामग्री दिखती है, उसका कारण भो पुराण ही है । जिस प्रकार वायावलियों को 
बंश्ञावलियाँ बनाकर पुराणों ते आयों के इतिहास की दीघेकालीतता में सन्देह उत्पन्न करा दिया है, उसी तरह वेदों के 
चमत्कारपूर्ण आलड्भूतरिक वर्णनों को ऐतिहासिक पुरुषों के साथ मिलाकर वेदों में इतिहास का भी भ्रम उत्पन्न करा दिया 
है । पुराणकारों ने प्रयत्न तो यह किया था कि वेदों के चमत्कारपूर्ण गूड़ वर्णनों को ऐतिहासिक घटताओं के साथ मिलाकर 
उनका रहस्य ऐसी जनता तक भी पहुँचा दिया जाय जो वेदों की सूक्ष्म बातें नहीं समझ सकती | श्रीम-स्रागवत १ । ४॥ २८ 
में लिखा भी है कि 'भारतथ्यपरदंशेन ह्ासक्षायार्थश्व दर्शित:' अर्थात्‌ पुराणों में भारत के इतिहास के मिथ से 
वेदों का रहस्य ही खोला गया है। यही कारण है कि महामारत में भी स्पष्ठ कर दिया गया है कि 'इतिहासपुराणास्यां- 
बेद॑ समुपब हयेख्‌' अर्थात्‌ इतिहासपुराणों से वेदों का मर्म जावा जाता है। 

परन्तु इस चातुर्थ का फल यह हुआ कि लोग वेदों से ही पौराणिक इतिहास निकाल रहे हैं ! वे कहते हैं कि वेद 
में पुरुरवा, आयु, नहुष, ययाति, वशिष्ठ, जमदग्नि, गद्भा, यमुना, अयोध्या, ब्रज और भर्व आदि नाम हैं । इतना हैी। 
नहीं, भ्रत्युत वेदों में राजाओं के युद्ध का भी वर्णन है । 

इससे सिद्ध होता है कि वेदों की यह ऐतिहासिक सामग्री वही है जिसका [विस्तार पुराणों में किया गया है । किम्तु 
इस आरोप में कुछ भी दम नहीं है। इससे वेदों में इतिहास सिद्ध नहीं होता । इसका कारण यह है कि वेदों, ब्राह्मणों 
और पुराणों के सूक्ष्म अवलोकन से ज्ञात होता है कि संस्कृत के समस्त साहित्य में इतिहास से सम्बन्ध रखनेवाले 
असम्मव, सम्मवासम्भव और सम्भव तीन प्रकार के वर्णन पाये जाते हैं, जो तीन भागों में बटे हैं । इनमें जितना भाग 
असम्भव वर्णन से सम्बद्ध है, वह वेद का है और किसी तन किसी चमत्कारिक अथवा जातिवाचक पदार्थ से सम्बन्ध रखता है, 
किसी मनुष्य, नगर, नदी और देश आदि व्यक्तिवाचक पदार्थ से नहीं । परन्तु जितना माग सम्मवासम्भव और सम्मव वर्णन 
से सम्बन्ध रखता है वह पुराणों और ब्राह्मणग्रन्थों में ही आता है, देदों म॑ं नहीं। इसका कारण है---कल्पता करो कि वेद 
ने किसी पदार्थ के लिये कोई चमत्कारिक वर्णन किया और इघर ब्राह्मण-काल में उरी नाम का कोई मनुष्य हुआ, जिसका 
चरित्र साधारण मानुषी था । अब कुछ काल बीतते पर किसी कवि ने पुराणकाल में एक कल्पना की और उस कल्पना 
में दोनों प्रकार के वर्णत मिला दिए, जो आगे चलकर यह सिद्ध करने की सामग्री बन गई कि दोनों एक ही हैं । ऐसी 
दा में यह निर्णय करना कठिन हो जाता है कि कितना भाग ऐतिहासिक है और कितना आलूछूारिक । 


संस्कृत साहित्य में इस विषय के अनेकों प्रमाण विद्यमान हैं । विश्वामित्र और मैंतका वेद के चमत्कारिक पदार्थ हैं। 
इधर दुष्यन्त और शकुन्तला मनुष्य हैं। पर दोनों को एक में मिलाने से भरत को इन्द्र के यहाँ जावा पड़ा। इन्द्र भी 
चमत्कारिक पदाघे है | ऐसी दशा में भरत और दुष्यन्त को, मैवका और विश्वामित्र के साथ जोड़कर, यही तो प्रम 
करा दिया गया है कि वेदों में भरत के पूर्वजों का वर्णन है। पर यदि बेदों को खोलकर विश्वामित्र और मेनका वाले मत्त्रों 
को पढ़िये, तो उतमें मानूषी वर्णन लेशमात्र भी न मिलेगा और न इन्द्र के यहाँ जानेवाले वंदिक भरत का इस लोकिक 
भरत से कुछ सम्बन्ध दिखेगा । 

शान्तनु की शादी गज़ा से हुई । इधर श्ान्तनु के भीष्म हुए । पहिला वर्णव वेदिक है--चमत्कारिक पदार्थों का है 
और दूसरा ऐतिहासिक है। किन्तु एक में जोड़ देने से परिणाम यह हुआ कि लोग भीष्स को गज्जा तदी का पुरा समझते 
हैं। गद्भा और शान्तनु को मिलाकर वँदिक अलद्भूार बनता है ग्लौर सीधे साधे शान्तनु और सीधे सादे भीष्म को लेकर 


बेंदो में इतिहास--भ्रम डरे 


सांसारिक इतिहास बनता है। कहने का मतलब यह है कि इस दूसरे समुदाय का वर्णन बहुत ही ध्यानपूर्वक पढ़कर कहने 
लायक है। हमने ऊपर जो दो प्रसद्भ लिखे हैं, उनसे यही सूचित होता है कि हिन्दुओं का चाहे जो इतिहास वेद में 
बतलाया जाय, पर तुरन्त देख लेना चाहिये कि उसमें कहीं चमत्कारिक वर्णन तो नहीं है ? ऐसा करने से उसमें अपूर्बता 
मिलेगी और वह अमानुषी सिद्ध हीगा । 


हमने पहिले ही लिख दिया है कि मध्मकालीन कवियों और पुराणकारों ने वँदिक और ऐतिहासिक समान शब्दों 
के वर्ण्य व्यक्तियों का सम्मिलित वर्णन करके महाद झंकट फँला दिया है। इसी से पूर्वपुरुषों की चमत्कारिक उत्पत्तियों 
के वर्णवों का सिलसिछा चल पड़ा और यहीं से वेदों में ऐतिहासिक घटनाओं की मिथ्या अ्ान्ति होने छगी। 


हमारे अब तक के कथन का निष्कर्ष यह है कि प्रथम विभागवाले चमत्कारी वर्णन वेदों के हैं और दूसरे विभाग 
के वर्णनों का कुछ भाग वेदों का है और कुछ उस नाम के व्यक्तियों के इतिहासों का है, जिसे आधुनिक कवियों ने एक 
में मिला दिया है। अतः सम्मव और असम्मव की कसौटी से दोनों को पृथक्‌ कर लेना चाहिये । शेष तीसरे विमाग 
के व्यक्ति तो ऐतिहासिक हैं ही । इस प्रकार की छानबीन से “वेदों में इतिहांस! का अम निकल जायगा। 


आगे हम क्रम से राजाओं और नदियों आदि के दर्णव देकर दिखलाते हैं कि वेद में आये हुये वे शब्द क्या क्या 
अलौकिक भाव दिखलाते हैं। किन्तु पहले वह्‌ वर्ण दिखलाना चाहते हैं जिसे श्रीमान्‌ मिश्रन्यन्धुओं ने वेदों से निकाला 
है। आपने बड़ा परिश्रम करके सिर्फ इस एक ही युद्ध का वर्णन निकाल पाया है । आप लिखते हैं कि--- 

वेदों में इतिहास--भ्रम 

“अब देदों में लिखित राजनैतिक इतिहास को यथासाध्य संक्षित प्रकारेण क्रमबद्ध कर हम इस अध्याय को समाप्त 
करेंगे ! ऊपर कहा जा झुका है कि वेदों में ऐतिहासिक घटनाएँ अप्रासद्भिक रीति से आई हैं। इसलिए उनमें से अधिकांश 
का वेदों के ही सहारे क्रबद्ध करना कठिन है। इसलिए हम यहाँ पर मुख्य मुख्य धटनाओं को मोटे प्रकार से सक्रम कहेंगे । 
आयों और क्षनायों के सैकड़ों ताम बेद में आये हैं। अनारयों में वृत्र, दनु, पिप्र सुश्न, सम्बर, बंगुद, बलि, नमुचि, मृगय, 
अबु द, प्रधान समझ पड़ते हैं। दनु के बंशधर दानव थे, जिनका कई स्थानों में वर्णन है । यह दनु वृत्रासुर की माता थी। 
यूत्र के ९ किले इन्द्र ने तोड़े थे। ६९ और १०० बृत्रों का कई स्थानों पर वर्णन आया है। सम्व॒र और बंग्रृद के सौ किले 
ध्वस्त किए गए। सम्बर के किले पहाड़ी थे और दिवोदास के कारण इन्द्र ने उसे मारा था। दिवोदास सुदास के पिता थे। 
इससे सम्बर का युद्ध छब्बीस वीं शताब्दी संवत्‌ पूर्व का समझ पड़ता है । सुश्त का चलने वाला किला ध्वस्त हुआ | चलने 
वाले क्षिले से जहाज का प्रयोजन समझ पड़ता है । पिप्र के ५०००० सहायक मारे गये । बलि के €€ पहाड़ी किले थे। 
मे सब जीते गये । सिवाय सम्बर के और सबका पूर्वापर क्रम ज्ञात नहीं है। आयों में ऋषियों के अतिरिक्त मु; नहुष, 
ययाति, इला, पुरूरवा, दिवोदास, मान्धाता, दधीच, सुदास, श्रसदस्यु, ययाति के यदु आदि पाँचों पुत्र भर पृश्रु की 
प्रधानता है। ययाति के यदु आदि पांचों पुत्रों के वर्णन कई स्थानों पर आये हैं। दिवोदास ओर सुदास के सबसे अच्छे 
क्रमबद्ध वर्णन हैं। इस विषय में वशिष्ठ का सातवाँ मण्डल बहुत उपयोगी है। इसके पीछे विश्वासित्र का सीसरा मण्डल 
भी अच्छी घटनाओं से पूर्ण है। दिवोदास तृत्सु लोगों के स्वामी थे । बैदिक समय में सूर्येवंधियों की संज्ञा तृत्सु थी, ऐसा 
समझ पड़ता है। सुदास और उनके पुत्र कल्माषपाद सूर्मवंशी थे और पुराणों के अनुसार मगवाद्‌ रामचन्द्र का अवतार 
इन्ही के पवित्र वंश में दुआ था । यही लोग वेद में तृत्सु कहे गये हैं । इन्दीं बातों से जान पड़ता है कि सूर्य बंशी उस 
काल तृत्सु कहलाते थे । 

“राजा दिवोदास बहुत बड़े विजयी थे । इन्होंने तुवश, द्,.हप्‌, जौर संम्बर को मारा और गडूयगु लोगों को भी 
पराजित किया । नहुषबंशी इनको कर देने लगे थे। इनके पुत्र सुदास ने इनके विजयों को और भी बढ़ाया । चुदास़॒ का युद्ध 
बैदिक युद्धों में सबसे बड़ा है । नहुषवंशी यदु, तुरवेश, अनु, द हथ, के सम्तानों ने भारतों से मिलकर तथा बहुत से अनायें 


ड्ड वचंबिक सम्पत्ति 


राजाओं की सहायता लेकर सुदास को हराना चाहा + नहुषवंशियों की सहायतार्थ, भार्गव लोग, परोदास, पक्थ, मलान, 
अलिन, शिव, विज्ञात, कवम, युध्यामधि, अज, सिगरु और चक्षु आये तथा २१ जाति के वैकर्ण लोग भी पहुंचे । राजा वचिन 
एक बहुत बड़ी सेना लेकर इनका नेता हुआ । कितने ही सिम्यु लोग मी नाहुषों की सहायतार्थ आए। फिर भी नहुष वंश 
का मुख्य राजा पुरुवंशी इस युद्ध में सम्मिलित न हुआ । नाहुषों ने रावी नदी के दो टुकड़े करके एक नहर निकालकर 
नदी को पार करना चाहा, किन्तु सुदास ने तत्काल घावा बोल दिया। जिससे गड़बड़ में नाहुपों की बहुत सी सेना नदी में 
हब मरी। कवष और बहुत से द्र हथ्‌ वंशी डूब गये । महा विकराल युद्ध हुआ जिसमें सुदास ने अपने सारे शत्रुओं को 
पूर्ण प्राजय दी । अनु और द्ुह्म्‌ यंशियों के ६६ वीर पुरुष और ६००० सैनिक मारे गये । और आतनवों का सारा सामान 
छूट लिया गया, जो सुदास ने तृत्सु को दे दिया । सात किले भी सुदास के हाथ छगे और उन्होंने युध्यामघि को अपने हाथ 
से मारा। राजा वचिन के एक लाख सैनिक इस युद्ध में मारे गये। अज, सिगरु और चक्षु ते सुदास को कर दिया | इस 
प्रकार रावी नदी पर यह विराल युद्ध समास्त हुआ । इसके पीछे सुदास ने यमुना नदी के किनारे भेद को पराजित करके 
उसका देश छीन लिया । इस प्रकार भेद सुदास का प्रजा हो गया । आर्यों का नामों से वेद में कोई युद्ध वहीं लिखा गया 
है । केवल एक बार इतना लिखा हुआ है कि पेदु नामक एक थीर पुरुष के घोड़े ने बहुत से नागों को मारा । इससे जान 
पड़ता है कि आयों का नागों से कोई छोटा सा युद्ध हुआ था विश्वामित्र ने अपने मण्डल में भारतों का वर्णेन बहुत सा किया 
है । इन लोगों की नाहुषों से एकता सी समझ पड़ती है। बेदों के आधार पर यह संक्षित राजनैतिक इतिहास इसी स्थान 
पर समाप्त होता है। आगे के अध्याय में पुराणों का भी सहारा लेकर वैदिक समय का क्रमबद्ध इतिहास लिखा जायगा । 
(अध्याय ११ का अन्तिम भाग पृ० १८१-१८३) 
आप वेंदों से इतना ही इतिहास निकाल सके । भ्रच्छा | यदि यह इतिहास था तो इसे और भी कभी किसी ने 
देखा ? इसके उत्तर में आप कहते हैं कि 'इस युद्ध का वर्णन तथा उपयुक्त सब वीरों, राजाओं और जातियों के वाम पुराणों 
में नहीं मिलते हैं। किन्तु ऋग्वेद के सातवें मण्डल में महर्षि वसिष्ठ ने इसका बड़ा हुृदयहारी वर्णन किया है'। (पृ० १६७) 
चलो छुट्टी हुई | वेदों के ऐतिहासिक पुरुषों का अर्थात्‌ नहुष ययाति के स्त्रगें का वर्णन तो पुराणों ने किया, पर इस युद्ध 
का वर्णन क्यों नहीं किया ? बात तो असछ यह है कि पुराण तो मिश्रित इतिहास कहते हैं। इसमें तो मिश्रण भी नहीं है ! 
ये तो कोरे वैदिक अरुद्धार हैं, इन्द्र-वृत्र के वर्णन हैं और तारा तथा ग्रहों के योग हैं । इन योगों को ग्रहयुद्ध मी कहते हैं + । 
बारहवें अध्याय में पुराणों को लेकर जो बैदिक इतिहास दिया है, उसमें निम्न बातें मनुष्य के इतिहास की नहीं 

प्रतीत होतीं वे आकाशीय हैं। जैसा कि आप कहते हैं--- 

'देत्यों आदि के आम शत्रु कौन थे सो ज्ञात नहीं । इनके शत्रु बहुत करके इन्द्र ही कहे गये हैं । किन्तु इसका 
निश्चय नहीं है कि इन्द्र देवता मात्र थे अथवा कोई सम्राट भी । (पृ० १८६) । “कहते हैं कि त्रिशद्धू ने वशिष्ठ को 
छोड़कर विश्वामित्र से यज्ञ कराया और विश्वामित्र ने त्रिशदध: को सदेह स्वर्मे भेज दिया ।' (पृ० १८८) । “राजा पुरूरवा का 
विवाह उवंशी नाम्नी अप्सरा से हुआ, जिससे छ: पुत्र हुये । उनमें आयु प्रघान है।” (पृ० १९१) । 'राजा पुरूरवा के 
पौत्र नहुष का इतना प्रताप बढ़ा कि इन्द्रपदवी प्राप्त हुई''*'**०*“**'इन्होंने इन्द्राणी शची के साथ विवाह करना चाहा 
और ऋषियों से अपनी पालकी उठबाई। चृत्र नामक किसी ब्राह्मण कुमार के बध करने के कारण इन्द्र जातिच्युत हुए थे' 
(१० १६४) | 'ययाति को शुक्र की कन्या देवयानी और चृधपर्वा की कस्या दार्मिष्ठा ब्याही थीं । पुराणों में इनका दौहित्रों 
द्वारा स्वगंच्युत होने से बचाने का हाल कहा गया है' | (पृ० १६४) । 

इन वर्णनों से नहीं ज्ञात होता कि ये सव मनुष्य थे । इन्द्र, चुत्र, त्रिशक्ू , विश्वामित्र, पुरूरवा, उर्वशी, नहुष, 





+ न्गशाग्रह्णामन्योन्य स्यातां युद्धलम्रागमो । (सूर्य-सिद्धास्त, अ० ७) 


बैदों में राजाओं का इतिहास है 


पृथ्णीं का मनुष्य कंसे हो सकता है ? 'सम्बर' तो मेघ का नाम है। इसी तरह चलनेवाला किला मी मेध है + वृत्र भी 
मेष ही है। इन्द्रन्वृत्र का अलद्भार तमाम वेदों में भरा है । 

इन्द्र और वृत्र से सम्बन्ध रखनेवाला समस्त वर्णन मेघ और विद्युत्‌ का है, जो आकाश ही में चरितार्थ हो सकता 
है। शेष आयु, नहुष और ययाति आदि के वर्णन हम यहाँ विस्तार से करते हैं । जिससे प्रकट हो जायगा कि वेदों में इन 
नामों का सम्बन्ध किन पदार्थों से है.। 


वेदों में राजाओं का इतिहास 
क्षत्रियों के सूयं और चन्द्र दो वंश प्रसिद्ध हैं! सूर्यंवंश और चन्द्रवंश दोनों की उत्पत्ति वेवस्वत मनु से है । सूर्यवंश 
का आदि पुरुष इक्ष्वाकु है और चन्द्र का पुरूरवा ! पुरूरवा के पूर्व बुंध, चन्द्र और अत्रि तीनों आकाशी पदार्थ हैं। इसी 
तरह सूयंवंश का मूल स्वयं सूर्य ही आकाशी पदार्थ है। क्‍या इन सृष्टि के महाद्‌ चमत्कारिक पदार्थों से मनुष्य पैदा हो 
सकते हैं ? कमी नहीं | तब समझना चाहिये कि इसका कुछ दूसरा ही भेद होगा । 
भेद वही है जो पहले बतलाया गया है कि वेदों का चमत्कारिक वर्णत लोक के राजाओं के वर्णन के साथ जोड़ 
दिया गया है--सूर्य, चन्द्र, ब्रुष आदि ताम के राजाओं को वेदों के आकाशस्थित सूर्य चन्द्रादि के वर्णनों के साथ 
मिला दिया गया है । 
वेद के तीन संसार हैं । एक संसार मनुष्य का शरीर है, दूसरा संसार इस पृथ्वी पर स्थित पदार्थों के सहित माना 
गया है और तीसरा संसार अन्तरिक्ष है, जिसमें सूर्य, चन्द्र, तक्षत्र, विद्युत्‌ और वायु, मेघ तथा प्रकाशादि अनेक पदार्थ हैं। 
वेदों में इस आकाशस्थ संसार का वर्णन कम से कम आघा है। इसमें राजा हैं, ब्राह्मण हैं, आय॑ हैं, क्षत्री हैं, 
ग्राम हैं, वीथी हैं, पुर हैं, युद्ध हैं, पशु हैं और अनेक प्रकार के अर्थ-भाव बतानेवाले वर्णन भरे हुये हैं। यहां हम 
नमूने के लिये दो चार वर्णन देते हैं । 
वहाँ के युद्धों का वर्णन इस प्रकार है--- 
इन्द्राविष्य ह हिता: शम्बरस्थ नव पुरो नर्वाति च श्नथिष्टसू । 
शर्त विन: सहुत्न' चर साक॑ हुथो प्रप्रत्यसुरस्प वीरान्‌ ॥॥ (ऋ० ७॥६९॥५) 
प्रध्ययंवों यः शर्त शम्बरस्थ पुरो बिसेदाश्मनेव पूर्वो: । 
पो विन: शतसमिस्द्र: सहुख्लसपावपद्धू रता|सो ममस्मे ॥॥ (ऋ० २।१४॥६) 
अर्थात्‌ विष्णु-सूर्य ने शम्बर-बादलों के ९६ नगर नष्ट कर दिये और सौ सहस्न तेजयुक्त अधुर-वीरों को मार दिया । 
जिस अध्वयु -सूरय ने शम्बर के एक सौ पुराने नगर वज्म से तोड़ डाले और जिस इन्द्र ने असुर के तेजयुक्त सौ सहस्न वीरों 
को मार दिया, उसको सोम दो । 
इस सेना का वर्णन इस प्रकार है-- 
इस्त्र श्रासां नेता बृहस्पतिदेक्षिणा यज्ञ: पुर एसु सोम: । 
देवसेननामभिभक्षतीनां जयस्तोनां सरुतो यन्स्वप्रमू॥ (ऋ० १०।१०३।८) 
अर्थात्‌ इन्द्र इसका नेता हुआ, बृहस्पति दाहिनी ओर और सोम आगे चला । मरुद्रण, शत्रुओं को कुचलती हुई 
इस देव सेना के बीच में चले । े 
यहाँ के शादी-विवाहों का हाल पढ़िये-- 
सोमो बयूयुरभवदश्धिनाधताघुभा झरा । 
सुर्थाँ यत्पत्ये शांसन्सों मससा सवितावदात्‌ (क० १०।८४।६) 


४६ छेमिक सम्पत्ति 


अर्थात्‌ सोम वधू चाहनेवाला था, अश्विदेव वधू के साथ थे और सूर्य ने मन से पति की इच्छा करनेदाली सुर्या-वधू 
को पति के हाथ में समर्पण किया । 
अब इनकी खेती किसानी देखिये--- 
देवा इस मधुना संयु्त यर्व सरस्वस्थामधि मरपावचक घुः । 
इस्द्र आसीत्‌ सीरपति: शतकतु: कीनाशा आसग्मद्तः सुदानव: १) (श्रथ० ६३०११) 
अर्थात्‌ देवताओं ने सरस्वतीमें मधुर यव की खेती की, जिसके सीरपति (मालिक) इन्द्र हुए ओर किसान 
गरुदगण हुए । 
इन किसानों के पशु क्या हैं ? सो भी देखिये--- 
एह यन्‍्तु पशवों थे परेयुर्वायुये्षा सहचारं जुजोच ! 
ह्यष्टा येपां रूपधेयानि वेवास्मिन्‌ तान्‌ गोष्ठे सविता लि बण्छतु ॥ (अथ० २॥२६।१ ) 
अर्थात्‌ जिन पशुओं का सहचारी वायु है, त्वष्टा जिनके नाभरूप जानता है और जो बहुत दूर हैं, उनको 
सविता-सूय्य गोष्ठ में पहुंचावे । 
दैंदिक जानते हैं कि सूर्यंकिरणों को गौ और जश्व कहते हैं। वही सब सूर्य के गोष्ठ में रहते हैं । हमने यहाँ केवल 
नमूना मात्र दिखलाया है। वेदों में आकाशी पदार्थों के द्वारा एक पूरे संसार का वर्शन किया गया है । इन सब वर्णनों 
के साथ उसके वंशों का मी वर्णन है। ऋणग्वेद के एक मन्त्र में कहा गया है कि-- 
मायन्ति त्वा गायशिणोइचेन्त्यूर्क भाकिण: । 
ब्रह्मारास्त्वा शतकत उद्व शिव येसिरे ६! (ऋ० १॥१०११) 
अर्थात्‌ है शतकऋतो ! तुम्हारे गीत गायत्री आदि गाती हैं.। सूर्य पूजा करदे हैं और डाह्मणा कोग शाखोचार की तरह 
तुम्हारी बंशावली का बखान करते हैं । 
आकाशीय पदार्थों के बंश-गान का यहाँ वर्णत किया गया है। नक्षत्र-बंश की बात वाल्मीकि रामायण में 
भी कही गई है कि-- 
सृजन्दक्षिणमार्गस्थान्सप्लर्षोतप रान्युत: । 
नक्षत्रवंशमपरम्सुजत्कोचमृण्छित: ॥ै 
दक्षिणां दिशमास्थाय ऋषिमध्ये महायशा: । 
घुष्ट्वा नक्षत्रदंश च कोघेन रलुषीकृतः ।१ (वाल० सर्य ६०२१०२२ ) 
यहाँ त्रिशंक्रु नक्षत्र का वर्णव करते हुए लिखा है कि दक्षिण की ओर एक दूसरा नक्षत्रवंश पेदा किया गया। यह 
ध्यान रखने की बात कि यहाँ स्पष्ट नक्षत्रवंश कहा गया है। संम्मव हैँ इन बैदिक बंश-वर्णनों से ही ऐतिहासिक व्णेनों 
का भेल मिल गया हो और सूर्य चन्द्र आदि का जो नक्षत्र-बंश है, वह क्षत्रियों के वे वे नाम होने के कारण उसी में 
समझ लिया गया हो | हमारा तो पूरा विश्वास है कि वेदों के असेक आलक्कारिक प्ाव गलती से इतिहास में मिला डिये 
गये हैं। आइये कुछ नमूने यहाँ दिखावें । 
शजा पूरूरवा 
पुरूरवा चन्द्रवंश का मूल पुरुष है । देदों में पुरूरवा और उर्वशी का वर्णव देकर एक आलऊझ्भारिक नाटक को नमूना 
बतलाया गया है | यह पुरूरवा सूर्य है, उर्वशी उसकी एक किरण है और दोनों ऋग्नि हैं । 
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यह प्रसिद्ध है कि इन्द्र के अनेक अप्सराएँ थीं। इन्द्र ताम सूर्य का है और अप्सरा उसकी िरणें हैं। उसकी 
अनेक किरणों में उ्यंशी भी एक क्रिरण है। पहले देखिये कि वेद में पुरूरवा और उवंशी तथा आयु, तीनों को अग्ियों 
के ताम से कहा है । 


अग्नेज॑ नित्रमसि घुषरपों स्थ उर्वेश्यस्थायुरसि पुरूरवा असि । 
गायत्रेण शवां छत्दसा सन्‍्थामि, त्रेष्टुमेन त्वा छन्दसा ससन्‍्यासि, 
जागलेन हवा छन्दर्सा मन्‍्थासि । (यजु० ५२) 


यहाँ अग्नि को सम्बोधन करके कहा गया है कि तू उवंशी है, तू आयु है, तू पुरूरवा है। तुमे गायत्री, त्रिष्ठुप्‌ 
और जगती छन्‍्दों से मथकर॥निकालता हूं । 

यहाँ आयु शब्द बड़े मार्के का है| यह प्रसिद्ध है कि पुरूरवा और उर्वशी से आयु नामक पुत्र हुआ था। यहाँ 
उबंशी और पुरूरवा अग्नि कहे गये हूँ । अग्नि से अग्ति की ही उत्पत्ति होती है। इसलिये उन दोनों अग्वियों से 
पैदा होनेवाली यह आयु नामक तीसरी अग्नि भी, अग्नि ही है। यही देवी वंश है। अग्नि ही सूर्य है. ओर अग्नि ही 
उसकी किरणें हैं । 


आगे का मन्त्र कुसा साफ कहता है कि-- 
सूर्यो गन्धर्वस्तस्थ मरीचमो5प्सरस: । (यजु० १८।३६) 


अर्थात्‌ सूयये ही गन्धर्व है और उसकी किरणें ही अष्सराएं हैं। 
अग्नि ही सूर्य और गन्धवे है । गन्ध को यही फैलाती है। अर्थात्‌ हुत पदार्थ इसी में डाले जाते हैं जो फलते हैं । 
आगे अप्सराओं के नाम बतलाये जाते हैं--- 
पुझिकस्थला च क़तुस्थला चाप्सरसो । 
मेनका च सहजल्या चाप्सरसो । 
प्रस्लोचन्ती चादुम्लोचन्ती चाप्सरसो १ 
विश्यवाची व घुताती चाप्सरतों । 
उर्देशी च पूर्वचित्तिश्वाप्सरसो ॥॥ (यजु० १५।१५-१६) 
यहाँ अन्य अप्सराओों के साथ मेवका और उर्वशी भी अप्सरा कही यई हैं। ऊपर कहा गया है कि अप्सरा सूर्य 
की किरणें ही हैं और बताया गया है कि सूर्य ही अग्नि है, अतः ऊपर का वर्णन अन्तरिक्ष के चमत्कारिक तैजस पदार्थों 
का ही है| इसे मनुष्य के वर्णत के साथ जोड़ने की क्या आवश्यकता है ? 


बहुत दिनों की ढूंढ तलाश के बाद योरोपियन विद्वादु भी अब इसी परिणास पर पहुँचे हैं। नमूने के लिये उनके 
कुछ वाक्‍्यों को पढ़िये | 586८४ 7858 98, ४०, 4, 9. 508 में प्रोफेसर सेक्समूलर कहते हैं कि यह पुरूरवा 
'उर्वेशी की कथा, उषा और सूर्य को आलझ्धारिक भाषा में वर्णन करती है ।' “जिस यूक्त में उर्वशी और पुरूरवा का वर्णन 
है, उसी के एक मन्त्र में कहा गया है कि “अच्तरिक्षप्रां रजसो विसानोमुफ्शिक्षाम्यूवेशी वलसिष्डःः (ऋ० १०॥६५।१७) 
अर्थात्‌ मैं वसिष्ठ (सूर्य) अन्तरिक्ष में घूमनेवाली उर्वशी को अपने वश में रक्खूँ। अब बताइये कि अन्तरिक्ष में घूमतेवाली 
चीज कभी मनुष्य हो सकती है ? 


प्रोफेसर गेल्डनर, रौठ, गोल्डस्टकर और म्यूर आदि भी यहीं कहते हैं ! प्रिफिथ साहब ऋग्वेद के १० वें मण्डल 
के ६४ में सृक्त के नोट में कहते हैं कि 'मैक्समुलर के सत से यह उषा और सूर्य का वर्णन है और डॉक्टर गोल्डस्टकर के 


ष्द अैदिक सम्पत्ति 


मत से प्रात:काल तथा सूर्य का है” ८ । एतहू शीय विद्वान भी बही कहते हैं। आर० सी० दत्त ऋग्वेद के मण्डल १० 
यूक्त ११४ पर कहते हैं कि 'अमरा पूर्वई दलियादि।! उर्वशीर आदि अर्थ उषा, पुरूरवार आदि अर्थ सूर्य । सूर्य उदय 
हुइले उषा आर थाके ना'। अर्थात्‌ हमने पहले ही कह दिया कि उर्वशी का अर्थ उषत और पुरूरवा का अर्थ सूर्य होता है ! 
सूर्य के उदय होते ही उषा 5हर नहीं सकती । 

बस, यहाँ तक हमने बेदों से वेदों का अर्थ करने की परिपाटी के द्वारा पुरूरवा और उर्वशी तथा उनके पुत्र आयु को 
देखा और देशी विदेशी सभी विद्वानों का मत संग्रह करके जाँचा तो पता लगा कि ये व्यक्ति छौकिक नहीं, मनुष्य नहीं, राजा 
नहीं, प्रत्युत आकाशीय चमत्कारिक पदार्थ हैं। गछती से पुराणों ने इस नक्षत्रवंश को, मनुष्य-वंश के साथ जोड़ दिया है *। 


राजा आयु 
ऊपर के वर्णन में आयु का थोड़ा सा वर्णन आ गया है। यजुर्वेद में लिखा है कि 'अश्ने आयुरसि! (यजु० ५२) 
हे अग्नि तू आयु है । यह आयु' पुराणों में उ्वेशी और पुरूरवा का पुत्र कहा गया है। हमने भी देखा कि उवंशी 
और पुरूरत्रा अग्नि से ही बने हुए सूर्य और रश्मि हैं, तब उनके युत्र आयु को अग्नि होना ही चाहिये | दूसरी जगह 
ऋग्वेद १। ३१। ११ में लिखा है कि 'त्वमग्ने | प्रथमं आयुं आयबे देवा: अकृष्बन्‌ अर्थात्‌ है अग्नि ! पहले तूने 
आयु को बनाया और आयु से देवताओं को किया । वही बात इससे भी सूचित होती है कि आयु नामक अग्नि से ही 
सूयं-किरण उधा आदि देवता बनाये गये । इस तरह आयु भी मनुष्य साबित नहीं होता । 


राजा नहुप 
पुराणों में आयु का पुत्र नहुष लिखा हुआ है । इसकी कथा का सम्बन्ध भी पुराणों में आकाश के चमत्कारी पदार्थों 
से जुड़ा हुआ है | वहाँ लिखा है कि तहुष को इन्द्रकी पदवी मिली थी । यह इन्द्र जिसकी अप्सराओं का ऊपर वर्णन हो 
चुका है, सूर्य ही है । नहुष एक वार सूर्य हो इुका है । यहां हम नहुष से सम्बन्ध रखनेवाले कुछ वेदमन्त्रों को उद्धत 
करते हैं और दिखलाते हैं कि उक्त मन्त्रों में नहुथ किस किस्म का पदार्थ सिद्ध होता है । 
भा यात॑ नहुषस्पर्यान्त रिक्षात्‌ सुवृक्तिनि: । पित्रायो अश्विनां मधु'** (ऋ० ८।८।३) 
अध रमनन्‍्ता नहुषो हव॑ सूरे:'** नभोजुवों यन्षिरवस्थ राघः**' (ऋ० १॥१२२।११) 
स निरुधष्या नहुषो यह्धों अग्निविशश्चर्क अलिहुत: सहोभि: । (ऋ० ७।६।५) 
सुर्यामासा विचरन्ता दिविक्षिता घिया शमीनहुषी अस्य बोधतस्‌ । (कऋ० १०॥६२॥१२) 
***यदिन्द्र नाहुषीष्या । अग्ने विक्षु प्रदीदयत्‌ (ऋ० ८।६।२४]) 
ऊपर हमने पाँच मन्त्रों के वे भाग लिखे हैं जिनसे 'वहुष' पर काफी प्रकाश पड़ता है । हम यहाँ इन मन्त्रों का अर्थ 
करके पाठकों को भ्रम में नहीं डालता चाहते । हम तो केवल यह दिखलाना चाहते हैं कि वेदों में आया हुआ यह नहुष 
किस भाव का सूचक है । यहाँ पहिले मन्त्र में कहा गया है कि 'नहुष' के ऊपर अन्तरिक्ष से कोई आते हैं । आगे अध्विन 
शब्द भी आया है जो आकाशी पदार्थ है। दूसरे में सूर्य से नीचे नहुष को बतलाया है। आगे नभ शंब्द भी है जो 
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# धुरुरवाडंबाफ् व विश्वे देवा: प्रकोतिता: ॥ अर्थात्‌ पुरुरवा और आइ वा वैश्वदेव हैं---आकाशीय हैं । 
(लिखितस्मृति ४८) 


संहिता में पाठ 'त्यासरते''''है । दे० यं० ।। 


राजा ययाति ४& 


आकाशबाची है। तीसरे में अग्नि के सहित रुका हुआ कहा गया और बलि का जिक्र भी आया है। चौथे में कहा है 
कि सूर्यों के मास दिवि में विचरते हैं जिन्हें नाहुषी जानना चाहिये । पाँचवे में कहा गया है कि जो इन्द्र नाहुषों में 
प्रकाशित होता है। 
इन मन्त्रों में नहुष का सम्बन्ध अन्तरिक्ष, अश्वित, सूर्य, नम, अग्नि, बलि, इन्द्र और मास के साथ'वणित 
हुआ है। उधर पुराणों में उसके इन्द्र पद पाने का वर्णन है । ऐसी दक्मा में कैसे कहा जा सकता है कि वेद का यह 
“तहुष” मनुष्य है--राजा है ? 
महाभारत में लिखा है कि-- 
नहुषो हि महाराज राजधि: सुमहातपा: । 
देवराज्यमनुप्राप्त: सुकृतेनेह कमरा 0 
अधेन्द्रोहहमिति ज्ञात्वा अहज्भारं समाविशत्‌ । 
स ऋषोन्‌ आह्यासास वरदानमदान्वित: ।। 
अगस्त्यस्य तदा क्रद्धों पादेनाभ्यहनच्छिरः । 
तस्मिन्‌ शिरस्यभिहते स जटान्तगंतों भृगुः ।। 
शशाप बलचत्‌ ऋद्धों नहुषं पापचेतसभ । 
यस्माद्‌ पदाहत: क्रोधाच्छिरसीम महासुनिस्‌ ।। 
तस्मादांशु महों मच्छ सर्पों भूत्वा सुदुर्मते । 
इत्युक्तः स तदा तेन सर्पो मृत्वा पपात हू ॥ (महा० अनुशा०) 
अर्थात्‌ राजषि नहुष ने पुण्यकर्म के फल से इन्द्रत्व प्राप्त किया । इन्द्रत्व पाने पर उनको अत्यन्त अहद्धार हो 
गया। उन्होंने ऋषियों से अपनी पालकी उठवाना आरम्भ कर दिया । एक बार अगस्त्य ऋषि पालकी उठा रहे थे, 
नहुष ने उनके शिर पर छात मारी । इस पर भूगु ऋषि ने नहुष को शाप दिया कि सर्प हो जा । नहुष सर्प होकर 
पृथ्वी पर गिर पड़ा | महाभारत में नाग के भेदों का वर्णन करते हुए कहा गया है कि-+- 
झ्राप्त: ककोटकश्चेव शद्भी वालिशिखस्तथा ! 
निष्ठानकों हेसग्रुहो नहुष: पिज्भूलस्तथा ॥॥ (महा० १॥३५। ६) 
इसमें “'नहुष' शब्द भी आया है और नागों के नामों में कहा गया है । नाग के कई अथ्थ॑ हैं, पर यहाँ यह नहुष 
बादलों के अर्थ में नाग कहा गया है ! वेदों में अहि बादल को कहते हैं । इसीलिए महाभारत में भी बादलों को नाग कहा 
गया है। महाभारत बनपवव में लिखा है कि “अगस्प्येन ततोडभ्युक्तो ध्वस्त सर्पेति ये रुषा ।” भावार्थ यह है कि अगस्त 
नक्षत्र के उदय होते ही सर्परेपी पानी का--बादलों का ध्वंस हो जाता है । 'उदय अगस्स पंयजल सोला” यह तुलसी- 
दास ने भी लिखा है। सम्भव है नहुष आकाछस्थ पदार्थों में से बादल ही हो। क्योंकि ऋग्वेद १०।४६।८ में वह चप्तहा 
“सात किरणों का मारनेवाला कहा गया है। जो बादल के सिवा और कुछ नहीं हो सकता । यहामभारत की कथा के 
अनुसार नहुष ने इन्द्र का पद पाया अर्थात्‌ बादलों ने सूर्य को घेर लिया । परन्तु अगस्ति ऋषि के तेज से वह जमीन 
पर गिर गया अथत्त अगस्ति तारा के उदय होते ही वर्षा ऋतु चली गई । इससे स्पष्ट हो गया कि नहुष बादल है। 


राजा ययाति 
पुराणों में नहुष का लड़का यथाति लिखा हुआ है । इसका वर्णन भी आकाश से सम्बन्ध रखता है इसकी एक 
रानी शुक्र की लड़की थी | यह वही शुक्र है जो आकाश में ग्रह है। दूसरी रानी वृषपर्वा की लड़की थी । यह वृषपर्वा 
बादलों के सिवा ओर कुछ नहों है। ऋग्वेद में आया है कि--- 
७ 





ध्रूछ बेधिक सम्पत्ति 


अग्ते अद्धिरस्वत्‌ अद्धिर: थयातिबत्‌ (ऋ६० १।३१॥१७) 
यहाँ कहा है कि है अग्ने ? तुम अज्ञिरस की तरह हो और अज्िरिस ययाति की तरह है। ऐतरेय ब्राह्मण ३। ३४ 
में लिखा है कि 'ये अद्भारा आसन्‌ ते अज़िरसोइभवन्‌ अर्थात अज्जार ही अज्जिरस्‌ हैं। ऋण १०।६२।५ में भी है कि 
अजिरस: सुनदस्ते अग्मे०” अर्थात्‌ अआ्द्धिरस, अग्निके लड़के अद्धभार ही हैँ 
ऊपर थयाति को अज्भार की तरह बतछाया है और शुक्रग्नरह की लड़की के साथ उसका विवाह बतलाया गया 
है। इससे तो स्प्प्ट हो गया है कि यणाति भी कोई तारा है अथबा आकाश का कोई चमकीला पदार्थ है * । हमारी 
समझ में नहीं आता कि इस आम्लेय आकाशस्थ पढाथे को मनुष्य अथवा राजा केसे बना दिया गया ? 


यदु, तुबंश, पुरु, द्रु्बु ओर अनु 

ये पाँचों लडके अयाति के हैं। ऊपर जो ययाति की दो रानियाँ बतजाई गई हैं, उनमें एक से दो लड़के और 
दूसरी से तीन लड़के हुये, यह पुराणों में लिखा है । पर वेदों में इस बात का कहीं वर्णन नहीं है कि अमुक अभुक का 
पुत्र था था पिता। वहाँ ती केंब ब्द आते है और उत्त शब्दों के जो वाच्य हैं उनका वर्णन आता है । हम यहाँ 
भी कुछ ऐसे सन्‍्त्र लिखना चाहते हैं, जिनमें उपरोक्त द्ब्द आते हैं और उन शब्द-बाच््यों का वर्णन आता है । 

१. यत्नससत्या परादतति शद्ठा स्थी शांघ तु्शे ! 

श्रतो रथेन सुदृता य्‌ आ धाय॑ साक॑ शुर्यस्थ रश्सिमि: । (ऋण १४४७७) 
रिलना तुझंश यदु "रावत उद्ादेव हृवाभने । (ऋ० १:२६'१८) 


३. समुद्र श्रति श्र पहि पारणथा ठुर्दश थढ़ूं (ऋ८ ६१७४१) 

४. पझ्न्तरिक्षे पतथ: उदूछुजा ! (ऋ८ ८!१०।६) 

ए. यदुघों यासि भानना स॑ तुर्बेल रोच्से । (कर ८६१८; अथ० २०११४२।३) 
६. हव्यवाह :४प्रियस । (ऋ० १:१२।३; अथ० २०:१९०१।२) 
७. अनु प्रत्नाझौकसः । (ऋण ८३६१८; अध5० २०१२६।३) 
८. पुक देती दरें सर्यश्विल:ः । (ऋ० १०)६४१४५; अथ० ६:४६।३१॥ 
€. इन्द्रों मादाभि: पुरुकूप ईघसे । (ऋण ६!४७।१८) 
१०. उत त्या तुबंशायदू अस्नात्तारा शचीपति: । इखो लिद्ठों अपारणतु । (ऋ्ृ० ४॥३०।१७) 
११. यब्िचाब्नी यदुषु तु्ंशेषु यद्‌ द्ुह्म प्वनुषु पुरषु स्थः । (ऋ० १॥१०८।८) 
१३. प्रालरगम्नि: पुरुष्रियों । (ऋ० ५११५१) 


इन बारह मन्त्रों में उक्त यदु, तुर्बंश आदि याँचों के नाम और कास आ गये हैं। यहाँ मन्त्रों का भाष्य नहीं 
करना, प्रत्युत उक्त शब्दों का भाव मात्र खोलता है अतः ऋरमशः संक्षेप से उनका भाव लिखते हैं । 

१. जो बिद्युत्‌ तुवंश में है, वहू सूर्य क्षी २श्मियों से अर गई । 

२. अस्नि से सुर्बश यदु को पर करते हैं । 

३. प्रकाश से सुर्वश यु को पार वारो ! 

४. अन्तरिक्ष का रास्तः पुर है । 

५. बड़ सूर्य के हारा जाते हैं । 





# सूर्यसिद्धान्त की भूमिका में उदयनारायणर्सिह ने लिखा है कि ययाति एक तारा है ।+ 
$ अथर्वसंहिता में पुरू“'सूरयंश्चित: पाठ है । चै० यं० ।। 


राजा गन्तनु २१ 


६. हुत पदार्थों को लेजानेवाले पुर । 
७, अनु का घर ध्ुलोक है । 
थ. पुर सूर्य के आाशित हैं। 
€. इन्द्र माया करके पुर बन जाता है । 
१० सुर्वद्ा यहु को शचीपति हसत्र पार कर देगा। 
११, जो इस्र और अग्नि, यदु, तुर्वश, हुहयु, अनु और पुर में है । 
१२. प्रातःकाल का हुबन पुर को प्रिय है। 
क्या ऊपर के भावार्थ से यह समभ पड़ता है कि ये वर्णन मनुष्यों के हैं ? यदि ऐसा हो तो समझना चाहिये कि 
हमारी बुद्धि हमको ही धोखा दे रही है । जिन पदार्थों का सम्बन्ध विद्युत्‌, सूये, रश्मि, अग्नि, आकाश, अन्तरिक्ष, चो, 
इन्द्र, शवी और अनेक आकांशस्थ पदार्थों से है, जो सूर्य की रश्मियों के द्वारा आते और हंव्य ले जाते हैं, तथा जिन 
में बिदयुत रहती है। क्या ऐसे पदार्थ मनुष्य हो सकते हैं ? हमारी समझ में तो ये मनुष्य नहीं हैं। ज्योतिष 
के प्रन्थों में लिखा है कि 'पौरो गुरु रविजा नित्यं शीता शुरा ऋन्‍्दाः ! अर्थात्‌ बुध, गुरु और शनि ये सदा 
पौर हैं । पुरु से ही पौर होता है। इससे ज्ञात होता है कि ये कई नक्षत्र मिलकर यदु तुबंश आदि कहलाते 
हैं। वेदों में इनका जो युद्ध वणित है वह युद्ध भी आकाशी है। सूर्यसिद्धान्त अध्याय ७ में यह ग्रहयुद्ध 
श्रणित है। वहाँ लिखा है कि “ ताराप्रहाणामन्पोन्य स्पातां युद्धसमागमों ” अर्थात्‌ तारा और ग्रहों के 
परस्पर-योग का नाम युद्ध है | 
पुराणों ने इस नक्षत्र-बंश के वर्णन को धसीट कर राजाओं के वर्णन के साथ मिला दिया है । परन्तु प्रो० मेक 
डोनल ने अपनी ि[8007ए ० 58806 ॥७7&५/९ में लिखा है कि “ऋग्वेद में बार बार कहे गये पुरु आदि 
पाँचों वर्गों का ब्राह्मण ग्रन्‍्थों में नाम तक नहीं है' । यदि ये इतने सरल अर्थवाले ऐतिहासिक व्यक्ति होते तो ब्राह्मण 
प्रल्थों में इनका कुछ भी तो वर्णन होता, पर वहाँ जिक्र तक नहीं है | ऐसी दशा में ये व्यक्ति ऐतिहासिक सिद्ध नहीं 
होते । वेदों में इतिहास का जो अनुमान किया जाता है, वह मिथ्या है । बेदों में इतिहास का नाम भी नहीं है । 


राजा शन्तनु 
राजा इन्तनु दो भाई थे । दूसरे भाई का नाम था बाह्लीक । किन्तु पुराणों ने राजा शन्तनु के तीसरे भाई 
देवापि की कल्पना करके गड़बड़ मचा दी है। देवापि को शन्तनु का भाई क्‍यों बना दिया ? इसका कारण वेदों में 
आये हुए वही चमत्कारिक वर्णन हैं। ऋग्वेद के दशवें मण्डल में एक यूक्त है जिसमें वर्षा का वर्णन है। वर्षा का 
प्रयोजन अनेक प्रकार की वनस्पति की रक्षा है। उस यूक्त में शन्तनु, देवापि और आ्षिण शब्द आते हैं। इतने मात्र से 
यह कथा कल्पित कर ली गई है कि एक बार राजा शल्तनु के राज्य में अवर्षण हुआ । राजा शन्‍्तनु ने अपने आ्डिषिण 
देवापि नामक भाई को (जो विरक्त हो गया था और ऋष्टिषिण नामी ऋषि का शिष्य होने से आष्टिषेण कहलाने रूगा 
था) बुलाकर यज्ञ कराया, जिससे पानी बरसा। दूसरी जगह लिखा है कि शन्तनु राजा की शादी गज से हुई । 
उपरोक्त दोनों कथाओं का तात्पर्य इतने दिनों के बाद अब खुल रहा है। यदि गद्ा नदी का स्त्री होना पहिले से न 
लिखा होता, तो हमारे इस निम्नलिखित निकाले हुए निष्कर्ष पर विश्वास ही न होता, किन्‍्तु भाग्य से पुराता बैदिक 
रहस्य रही हालत में पड़ा रहा तो इससे आज बड़ा काम निकला । 


पूर्व इसके कि हम उक्त कथा पर प्रकाश डालें, आवश्यक जान पड़ता है कि पहिले ज्ञात कर लें कि देवापि, 
ऋष्टिषेण, शब्तनु और गडज्जा आदि शब्दों का बेदों में क्या भावार्थ है | पहिले देवापि शब्द देखिये । ऋग्वेद में ये दो 
“झब्द हैं। बलिन के छपे हुए मेक्‍्समुलर के पदपाठ वाले ऋग्वेद में देव और आपि अलग २ छपा है। इसी तरह ऋष्टि मौदर 


५२ चेदिक सम्पत्ति 


षेण भी अलग अलग है । यहाँ देव, आपि, ऋष्टि और बेण का अर्थ विचार कीजिये । देव का अर्थ प्रसिद्ध है। यहाँ 
आपि के अधिष्ठाता को देव कहा गया है । ऋग्वेद भें लिखा है कि-- 


आपि; पिता प्रमति: सोम्यानाम्‌ ॥_ (ऋ० १।३१।१६ ) 


अर्थात्‌ सोम्य पदार्थों का आपि! पिता है। आपि से ही सब सोम्य (जलीय ) पदार्थ उत्पन्न होते हैं। दूसरी जगह 
ऋग्वेद ४।४११२ में लिखा है कि 'इन्द्रा ह यो बरुशा चक्र आपी ।* अर्थात्‌ आपी नाम वरुण-चक्र का है। इस तरह से देवापि 
का अर्थ होता है जल पैदा करनेवाली प्रधान शक्ति अर्थात्‌ वह शक्ति जिससे जल पैदा होता है। इस (ऋ० १०।६८ ) 
धुक्त के सिवा देवापि शब्द अन्य किसी भी स्थान में इकट्ठा नहीं आता । इसका कारण स्पष्ट है कि यह एक शब्द 
तहीं है। इसीलिए पदपाठ में दोनों शब्द अछम अलग कह्टे गये हैं, पर पौराणिकों ने दोनों को एक करके शब्तनु का 
माई बना डाला है। इसी तरह ऋष्टिषेण भी चारों वेदों में इस सूक्त के सिवा भ्रत्यत्र कहीं नहीं आता । अतः हम यहाँ 
“ऋष्टि! और 'बेश' शब्दों का भाव भी देखना चाहते हैं। ऋष्टि के लिए कहा है कि-- 


आ विद्युस्मस्ूमंर्त: स्वकों रथेभिययात ऋष्टिस-्यू रश्वपरों: । (ऋ० १८८११) 
को वो$अन्तमंरुत ऋष्टिविद्युतो रेजति । (ऋर० १:१६८।५) 

थे ऋष्वा ऋष्टिविदुयुत: ककय: सन्ति वेधसः । (ऋ० ५।५२।१३) 

विद्यू बा मरुत ऋष्टिमस्त: । (ऋ० ३।५४।१३ ) 


इन चारों मन्त्रों में ऋष्टि का सम्बन्ध विद्य॒त्‌ से दिखलाई पड़ता है और षेण के लिए तो ऋग्वेद में साफ 
कहा है कि 


घेणा उसे युजन्त रोदसो सुमेके ।. (ऋ० ६।६६।६ ) 
अर्थात्‌ 'बैण' तो पृथ्वी और आकाश दोनों को अकेला ही जोड़ता है यहाँ यह षेण, ऋष्ठि के साथ मिलकर उस 
विद्य च्छक्ति का सूचक ज्ञात होता है जो देवापि नामक जलशक्ति का प्रेरक होगा । जो हो पर इनके इन शब्द-भावों से 
सूचित होता है कि इन शक्तियों का सम्बन्ध जल बरसाने से है। 
।ह सबको विदित ही है कि गज्जा की तीन शाखाएँ हैं। एक वह पाती, जो आकाश से जमीन पर बरसता 
है, दूसरा वह जो जमीन पर बहता है और तीसरा वह जो जमीन के खोदने से निकलता है ! आश्िन के महीने में जो 
पानी ऊपर से बरसता है उसे गाज ये जल कहते हैं » । 


यहाँ तक उक्त कथा का पह खुलासा हुआ कि हवन से विद्युच्छक्ति की प्रेरणा द्वारा जल चक्र में क्रिया होती है 
और गज्भा नामक देवनदी बरसात के रूप में नीचे आतो हैं। पर देखता चाहिये कि ये शन्तनु कौन हैं, जितके साथ इस 
गज्जा की शादी होती है। 


इस [ऋ० १०९८ | यूक्त के अतिरिक्त, वेदों में शब्तनु शब्द अन्यत्र कहीं नहीं आया इसीलिये वेद से इस 
शब्द का खुलासा नहीं हो सकता । पर बड़े आनन्द की बात है कि पुराने ऋषियों ने इस शब्द का अर्थ वैद्यके के प्रन्‍्यों 
में लिख रक्‍्खा है । अतः हम यहाँ सुश्र्‌त के वचन उद्धृत करके दिखलाते हैं कि 'शन्तनु' शब्द का क्या मतलब है। 
अथ कुधान्यवर्ग :-- कोरदूषक श्यामाक नोवार “शास्ततु' 
वरकोद्दालक प्रियडगु मधूलिका नान्‍्दोमुखो कुरुविम्द गवेधुक वदक 
तोदपर्णों मुकुन्दक वेण यब प्रभुतय: कुधान्यविशेषा: ॥ [ सुश्रुत सूजस्थान अ० ४६२१ ] 








# गाज़माशयुजे मासि प्रायो वर्षति वारिद: ! सवंथा तज्जलं ज्ञेयं त्थब चरके वच: । [भावप्रकाश ] 


सोमक साहदेब्य ४३ 


इसमें अनेक प्रकार के धान्य गिताए गये हैं जिनमें एक शल्तनु मी हैं ८ । इस शान्तनु नामी धान्‍्य का जीवन वर्षा 
है । आश्चविन के महीने में इस धान्य को वर्षा की आवश्यकता होती है। आश्विन की वर्षा ही गद्भा है। वह गद्भा जब 
इस शान्तनु से अपना परिणय करती है तमी इसका तप्त हृदय प्रफुल्लित होता है | उस गद्भा को शान्तनु के लिये ऊपर 
कही हुई आ्टषिण देवापि नामी विदुयुत्‌ और जछशक्तियाँ प्रेरित करके नीचे लाती हैं । इसी को पौराणिकों ने लिख दिया 
कि आएिषिण देवापि ने यज्ञ करके शान्तनु के राज्य में पानी बरसाया और गड्ा से शान्तनु की शादी हुई । 


पुराण की यह कथा वेदों में आये हुये शन्तनु, आशडिबिण, देवापि आदि शब्द और उनसे सम्बन्ध रखने वाला वर्षा 
का विज्ञान हमें तुरन्त वेदों के इतिहास की ओर बड़े जोर से खींचने लगता है पर जब उन शब्दों को-उन मन्‍्त्रों को दूंच 
गौर से देखा जाता है, तो मालूम होता है कि वहाँ मामला ही कुछ और है । 


सोमक साहदेव्य 
इसी प्रकार का दूसरा अलद्भार ऋग्वेद ४। १४ में आये हुये 'सोसकः साहुदेवय:' के विषय का है । जिस पर 
यहाँ थोड़ाया प्रकाश डालने की आवश्यकता है | रायबहादुर चिन्तामणि विनायक वैद्य एम्‌० ए० लिखते हैं कि ये सोमक 
सहदेव महाभारत-कालीन व्यक्ति हैं । 


महामारत-मीमांसा पृष्ठ १०७ पर वैद्य महोदय जिन सहदेव सोमक का जिक्र करते हैं वे चन्द्रवंशी ही हैं। किन्तु 
ऋग्वेद ४।१५ में आये हुये सोमक सहदेव दूसरे ही हैं । इन मन्त्रों के साथ उस घटना का मिलान उचित नहीं है। बह्‌ 
घटना दूसरी ही है। इन मन्त्रों में तो किरणों का और अश्विनौ देवताओं का सम्बन्ध सोमक सहदेव के साथ लगाया गया 
है | किरणें और अश्विनौ आकाशीय पदार्थ हैं, इसलिये ये हरिवंश अध्याय ६२ के सहदेव सोमक नहीं हैं । जिन मन्‍्त्रों से 
वैद्य महोदय को यह भ्रम हुआ है वे मन्त्र अर्थेंसहित नीचे लिखे जाते हैं । 


बोधद्यन्मा हरिष्यां कुमार: साहदेव्य: | अच्छा न हूुत उदरस्‌ । 
उत त्या यजता हरो कुमारात्साहदेव्यात्‌। प्रयता सद्य आ ददे । 
एव वां देवावश्विना कुमार: साहदेव्य: । दीर्घायुरस्तु सोमकः । 
त॑ युवं देवावश्विना कुमारं साहदेव्यभ्‌। दीर्घायुष॑ कृणोतत | (ऋ० ४।१५।७-१० ) 
अर्थात्‌ जब सहुदेव के पुत्र ने मुके दो किरणों के साथ कर दिया तब मैं बुलाये की तरह हाजिर हो गया। मैंने उस 
सहदेव-पुत्र से उन दोनों किरणों को शीघ्र ग्रहण कर लिया । हें अश्विनौ देवताओं सहदेव का यह सोमक आपके लिए 
दीघेजीबी हो । हे अश्विनौ देवताओं | उस थुवा सहदेव के सोमक को दीर्घायु कीजिये । 
अश्विनौ के द्वारा चंगे होनेवाले सदेव आकाशी ही पदार्थ होते हैं। ये अश्विनौ देवताओं के वैद्य हैं। जिस प्रकार 
त्वष्टा देवताओं के बढ़ई और इन्द्र देवताओं के राजा हैं, उसी प्रकार अश्विनौ देवताओं के वच्य हैं। न इन्द्र आदि राजा ही 
मनुष्य हैं, न उनको प्रजा-देवता ही मनुष्य हैं, न उनके वेद्य ही मनुष्य हैं और न उनके सोमक सहदेव' रोगी ही मनुष्य 
हैं । बेद्यक में तो सहदेव सोमक दवा के नाम हैं| । 





» इस शास्तनु नामी धान्य के गुण इस प्रकार हैं-- 
उष्णा: कषायमधुरा रूक्षा: कट्रुविपाकिन: । श्लेष्मघ्ना बद्धनिस्यन्दा बातपित्तप्रकोपणा: ॥॥ 
काषायमधुरस्तेषां शीत: वित्तापह: स्मृतः । कोद्रवश्च॒ सनीवार: श्यामाकश्न सशान्तनुः ॥ 
[सुश्र्‌ त सूत्र० अ० ४६।२२॥२३] 
| सहदेव:, देवे: सह, सहदेवी के नाम हैं और 'बहुमूत्न नाशयति/” यह गुण है। इसी से सोमक कही गई है । 
देखो शालिग्राम निषण्टु । 


भू वेदिक सम्पत्ति 


कहने को तो कोई मी कह सकता है कि यजुर्वेद में आई हुई अम्बा, अम्बिका और अम्बालिका भी महामारत- 
कालीन रातियाँ हैं । पर वेद में तो औषधियों की ही बाचक हैं | वेदों की ऐसी घटनाएँ समझने के लिये यहाँ हम इस 
विषय को भी लिखना चाहते हैं । 


अम्बा, अम्बिका ओर अम्बालिका 


वेद में दवा को अम्ब कहा गया है | यजुर्वेद १२।७६ में लिखा है कि 'शर्तं बोइअम्ब घामानि'““इस सेडअगर्द 
कृधि' अर्थात्‌ हे अम्ब ! मुके आरोग्य कीजिये। यहाँ रोगी आरोग्य होने के लिये अम्ब (दवा) से कहता है। दूसरी जगह 
उक्त दीनों अम्बाओं (दवाओं) का होम करना भी कहा गया है। वहाँ लिखा है कि 'सह स्वस्राम्बिकया त॑ जुषस्व । 
(य० ३।५७) इनमें साफ कह दिया हैं कि अम्बिका को बहुनों के साथ हवन करो । यजु ० (३।६० ) में मी कहा गया है । 
कि “ज्यम्बक यजामहे सुर्गर्धि पुण्टिवर्धनम्‌! अर्थात्‌ तीनों अम्बाओं को मैं सुगन्धि और पुष्टि ढढ़ाते के लिये हवन 
करता हूँ । इन तीतों औषधियों को यजुर्वेद में कहा है कि-- 
अम्बे$अस्बिके5म्बालिके न मा नयति कश्नन । 
ससस्त्यश्वक: सुभद्विकां कास्पीलवासिनीसू | (यजु ० २३१८) 
यहाँ उक्त तीनों को एक ही जगह कह दिया है » | इसके सिवा यह भी बतला दिया कि वे काम्पील में होती है। 
काम्पील से महाभारत की उक्त कन्याओं का कुछ भी सम्बन्ध नहीं था । वे तो काशीनरेश की कन्यायें थीं और हस्तिनापुर 
में ब्याह कर आई थीं । अतः यह काम्पील या काम्पिल्य फरुँखाबाद जिलेवाला कम्पिला नहीं है। काम्पील नाम एक 
औषधि का है, जिसके साथ ही अम्बिका आदि दवाइयाँ उगती हैं + । 
अब देखना चाहिए कि वंचक में उक्त औषधियों का जिक्र है या नहीं । भावप्रकाश भें लिखा है कि--- 
सात्तिका प्रथिताम्वष्ठा तथास्वाउम्बालिका । (भा० हरीतक्यादि ब॒र्ग । ) 
अब सिद्ध हो गया कि यजुर्बेद भें महामारत-कालीत कन्याओं और रानियों का जिक्र तहीं है, प्रत्युत बहाँ ये 
औषधियों के ताम हैं । 
जिस प्रकार यह दवाओं का वर्णन है उसी तरह सोमकः साहदेवय:, का भी वर्णन औषधियों के ही लिये हुआ 
है | अन्यथा सूर्यवंशी अम्बरीप के साथ चाूद्रवंशी सहदेव का नाम क्‍यों आता ? पर ऋशख्वेद ११००॥१७ वाले मन्त्र में 
कहा गया है कि पानी के बिता अम्बरीप-आमड़ा का वृक्ष और सहदेव:--पहुदेई का वृक्ष भयमान होते हैं। इस तरह से 
हमने यहां तक चन्द्रबंश के कतिपथ राजाओं के नामों को जो वेदों में पाए जाते हैं, उन्हीं मन्त्रों के अन्य शब्दों से जांचाऔर 
पुराणोक्त चमत्कारिक वर्णनों से मिलाग्रः, तो वे राजा नहीं--मनुष्प नहीं, प्रत्युत सृष्टि के कुछ अन्य ही पदार्थ सिद्ध हुए। 
हमें तो ताज्जुब है कि जो लोग इन थब्दों पे राजाओं का अर्य ग्रहण करते हैं वे उन्हीं मन्‍्त्रों में आए हुए अन्य शब्दों का 
क्या अथे करते होंगे ? सहदेव और सोमक को, पुरु, दह्म, आदि पांचों माइयों को तथा अम्बा, अम्बिकरा, अस्वालिका को 
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$ संहिता में....अद्भदं कृत” ऐसा पाठ है । बै० यं० ।। 
< 'व्यम्बक यजामहे०” इस मन्त्र का अर्थ यही होता हैं कि अम्बा, अम्बिका और अम्बालिका जामी तीनों 
दवाओं का हवन करता चाहिए। “ज्यम्बक! पद पाणिति के 'संख्याया: संज्ञासद्लुसूत्राध्ययनेपु' इस सूत्र से उसी तरह सिद्ध 
होत! है, जिस प्रकार 'सप्तक 'पझु्चक आदि 
+  काम्पील गुंडारोचन सुनामख्यातगन्धद्रव्ये गन्धद्रव्यविशेष: अर्थात्‌ काम्पील को वैद्यक णार्र में गुंडारोचन 
तामक गन्धद्रव्य कहते हैं। जहां पर यह औषधि होती है वहीं पर उक्त तीनों औषधियां भी होतीं हैं और उस जगह 
को भी काम्पील कहते हैं । 


कृष्ण की ब्रजलीला झौर विभूतियों 2४ 


एक ही जगह देखकर शायद कोई इतिहास प्रेमी हठ करे कि यह घटना अलौकिक नहीं है । उनसे निवेदन है कि वे जरा 
संसार की शैली पर ध्यान दें । बेद में कृष्ण और अजु न एक ही जगह आये हैं। पर दूसरी ही जगह 'अहश्ज कुष्ण- 
महरजुत घ ( ऋ० ६ । €॥ १ ) कहकर वेद में ही बतला दिया है कि दोनों का अर्थ दिन है। यहाँ लोक में दोनों 
पुरुषों की अट्ूट मित्रता से ही कृष्ण अजु न नाम रख दिए गए हैं। कानपुर में हमारे मित्र पं० बेनीमाधवजी प्रसिद्ध 
पण्डित हैं। आपके चार पुत्र थे, चारों के नाम आपने राम, लक्ष्मण, भरत और शज्रुहन्‌ रकखे थे, जिनमें राम और 
लक्ष्मण अब तक चिरंजीब हैं। प्रयाग जिले के बघेला ताल्लुकेदार कुबर मरतसिहजी यू० पी० में सेशन जज थे । वे 
चार भाई थे। चारों के नाम राम, लहई्रेमण, भरत, शबत्रुहन्‌ थे । 


ये घटनाएँ बतलाती हैं कि आदर्श शब्दों से ही लोग नामों का अनुकरण करते हैं। रामायण से जिस प्रकार 
राम लक्ष्मण नाम रखे गए और वेद से जिस तरह कृष्ण अजुन नाम रक्खे गए उसी तरह बेदों को ही देखकर सह॒देव 
सोमक और अम्बा अम्बिका तथा पुए दर हम आदि नाम भी रकखे गये हैं । मनुस्मृति में लिखा है कि “वेदशब्देश्य एवादौ 
पृथक संज्ञाश्च निममे अर्थात्‌ वेदों के शब्द पहले के और मनुष्यों के नाम बाद के हैं । 

इस वर्णन से सहज ही ज्ञात होता है कि जिनको परिश्रम नहीं करना और जिनको पाश्चात्त्य विद्वानों के कथन 
पर वेद से अधिक विश्वास है, वे प्रभावित होने के कारण द्वी वेदों से इतिहास निकालने का श्रम करते हैं। 


कृष्ण की व्रजलीला और विभूत्तियाँ 


' एक दिन हमने भी वेदों से भागवत के दशम स्कन्ध की वे घटनाएँ निकालना शुरू की थीं, जो श्रीकृष्णमगवान्‌ 
को कलडित करती हैं। पर हमारे इस खेल का अच्छा परिणाम निकला और भागवत तथा गीता से सम्बन्ध रखनेवाली 
दो बड़ी घटनाओं पर बहुत बड़ा प्रकाश पड़ा । पहले हम वे मन्त्रांश एकत्रिट करते हैं, जिनसे क्ृष्ण की ब्रजलीला 
दिखलाई पड़ती है । 


१. स्तोत्र राधानां पते | (ऋ० ११३०-४५) 

२. गताभप जर्ज बृधि ! (ऋ० १।१०।७) 

३. दासपत्नीरहिगोपा अतिष्ठन्‌ । (ऋ*» ११३२।११) 

४. त्व॑ नूचक्षा वृषभानु पुी्वी: कृष्णरवग्ने अरुषो विभाहि। (ऋ० ३११५॥३) 
५. तमेतदधारय: क्ृष्णासु रोहिणीयु।  (ऋ० ८।६३।१३) 


६. कृष्णा रूपारिण अल्लु ना दि वो मदे । (ऋ०६१०।२१॥३) 
इनमें राधा, गौ, ब्रज, गोप, वृषभानु, रोहिणी, कृष्ण और अजुन सभी मण्डली एकत्रित हो गई है। इसी 
अण्डली के आधार पर मागवत की रचना हुई है। पर इस मन्‍्त्रों में आये हुये अन्य शब्दों को जब देखोगे तो पता 
लगेगा, कि ये सब आकाशीय पदार्थ हैं । 
ऋ० ६।६।६ में कहा है कि “अह॒श्च कृष्णमहरजु नं च' अर्थात्‌ अजुन और कृष्ण दोनों दिन के नाम हैं। इसी 
तरह राघा, धन और अन्न को कहते हैं। गो, किरणें हैं और व्रज-किरणों का स्थान थौ है । और भी सब इसी प्रकार 
के आकाशीय पदार्थ हैं। वेदों के इस क्ृष्णाजु न अलडूपर से ही भामनवत और गीता का वह स्थान बनाया गया है, 
जिसमें कृष्ण ने अपनी विभूतियों का वर्णेन किया है कि व॒क्षों में पीपल मैं हूं इत्यादि | ऋग्वेद में सूय्ये, इन्द्र और विद्यू 
छर्थात्‌ आकाशस्थ आग्नेय शक्तियाँ कहती हैं कि-- 
अहूं मदुरभवं सुर्थश्दाहं कक्षीयाँ ऋषिरस्मि बिप्रः । 
अहूँ कुत्ससाशु नेयं न्‍्यस्जेफ़ फविरुशना पश्यता सा (ऋ० ४।२६।१) 


प्र्द् बेदिक सर्म्पत्ति 


अर्थात्‌ हम मनु, सूर्य, कक्षीवाव्‌, उशना आदि पदार्थ हैं। शुक्र की टेढ़ी चाल भी हम ही हैं। यहां गीता का यह 
वाक्य भी कि “कवियों में उशना कवि मैं हुं' स्पष्ट हो जाता है । वह उशना कोई मनुष्य नहीं है। उद्यना नाम शक्र का 
है । इसकी चाल बडी टेढ़ी बाँकी होती है। वेद में नक्षत्रों की इस चाल को काव्य कहते हैं। 'पश्य देवस्प काव्य? 
यह वाक्य नक्षत्र काव्य के लिये कहा गया है। इसलिये जो प्रकाश कृष्ण और अर्जुन है, वही उद्ना कावब्ब भी है । 
महाभारत आदि० ४।७७ में लिखा है कि 'उशनस्थ दुहिता देवयानी” अर्थात्‌ देववानी उशना की लड़की है । इससे और 
भी स्पष्ट हो गया कि उशना शुक्र ही है। इस प्रकार से भागवत की ब्रजलीका और गीता की विभूतियाँ सूयं, किरण, 
वर्षा, अन्न, प्रकाश, ग्रह, ग्रहगति और विद्युत आदि ही हैं। इन वेदिक वर्णनों को शब्दसाम्य के कारण कथाओं के रूप 
में लिखकर पौराणिक कवियों ने व्यर्थ ही बात का बतंगरड़ बन. दिया है । 

हमने कहा तो था एक खेल पर सुलभ गई यह उलझन कि भागवत और गीता किस प्रकार बेद के अलड्धुरों से 
कथाओं की सृष्टि करते हैं । हमारे कहने का मतलब सिफ यह है कि पुराणों में असम्भव कथाएँ जो लिखीं हैं, वे बेद के 
आकाशीय वर्णन हैं, जिनको तत्तन्नामवाले राजाओं के साथ मिला दिया गया है। यहाँ तक हमने चन्द्रवंश से सम्बन्ध 
रखनेवाले राजाओं का वर्णन किया । अब सूर्ययंश के राजाओं के भी दो एक नमूने देख लेने चाहिए । 


राजा इच्चलाकु 
पुराणों में सूयंवंश का मूल पुरुष मनु है और उसका आदि पुरुष राजा इक्ष्वाकु है । मनु शब्द भी वेदों में आया 
है, पर वह “अहूं मनुरभवं सुर्यश्चाहं' (ऋ० ४।२६।१) के अनुसार आकाशस्थ पदार्थ ही है। इक्ष्वाकु शब्द ऋग्वेद 
में एक ही जगह आया है। ऋ० १०६०।४ में है कि 'यस्य इक्ष्वाकु: उप ब्रते रेवान्‌ मरायी एधते । दिवि इब पंच 
कृष्टय:! यहाँ रायी, दिवि और हृष्टय शब्द हैं। इनसे ज्ञात होता है कि इक्ष्वाकु कोई क्ृषि-सम्बन्धी वस्तु है। अथवंवेद में 
साफ कह दिया गया है कि वह औषधि है-- 
य॑ त्वा बेद पूर्व इक्ष्वाको ये वा त्वा कुछठ कास्य: । 
य॑ वा वसो यमात्स्यस्तेनासि विश्वभेबज: |। (अथवे० १६।३६।६ ) 
अर्थात्‌ जिसको (लोग) इक्ष्वाकु जानते हैं, कुष्ठकाम्य जानते हैं और खाद्य जानते हैं, ऐसी तू सर्वोषधि है । 
सुश्रुत सूत्र अ० ४४।७ में लिखा है कि 'इक्ष्वाकु कदुतुम्बिका' अर्थात्‌ इक्ष्बाकु कुट्ठतुम्बी है। दूसरी जगह है कि--- 
इक्ष्वाकुकुसुमचूर्ण वा पूरदंवदेव क्षोरेण, 
कासश्वासस्छदिकफरोगेघु उपयोग: । (सूश्रुत सूत्रस्थान झ० '४४।७ ) 
अमरकोष में भी 'इक्ष्वाकुः कुटुतुम्बी स्थात्‌' लिखा हुआ है। इससे ज्ञात होता है कि ऋग्वेद में धन और 
कृषि से सम्बन्ध रखनेवाली यह अथव्वंवेद की भेवज भी औषधि ही है। इसको राजा या मनुष्य बनाने की बिलकुल 
गुंजायश नहीं है । 
राजा अम्बरीप 
हम ऊपर लिख आए हैं कि अम्बरीष का वर्णन सहदेव के साथ आया है और वहाँ इसका अर्थ आमड़ा वृक्ष ही 
होता है। दूसरी जगह अमरकोष में अम्वरीष भड़भूछ्जे के भाड़ को भी कहते हैं । इससे अम्बरीष राजा सिद्ध नहीं होता । 


राजा त्रिशडक्कु 
यह राजा भी सूर्यवंश का है। इसके लिये प्रसिद्ध है कि यह जमीन और आसमान के बीच में लटका है | इससे 
समझ लेना चाहिए कि यह न तो मनुष्य है और न राजा । वाल्मीकि रामायण में लिखा है कि-- 


न 


ऋषियों के माम भ७ 


गयने तान्यनेकानि वं ख्वानरपथाव्‌ हि: । 

नक्षत्रारिंः घुनिश्च ८ ! तेबु ज्योति:षु जाम्वलन । 
अवाकशिरस्त्रिशड कुश्च॒ तिष्ठत्वमरसंसिभ: । 

अनुयास्पन्ति चेतानि ज्योत्रीषि नृपसत्तम । 

त्रिशड्‌'कुविमलो भाति राजर्षि: स पुरोहित: । 

पितामह्‌: पुरो:रमाकमिक्ष्वाकूर्णा महात्मनाम्‌ । (युद्धकांड सर्ग ४) 


दक्षिण दिशा लज्कछा में रामचन्द्रजी ने इस तारे को देखकर कहा कि ये हमारे पूर्वपितामह तिशड्‌.कु हैं। लझ्ढा से 
देखने पर यह मध्य रेखा के नीचे लटका हुआ दिखता है । इसीलिये इसको जमीन श्रासमान के बीच में लटका हुआ 
कहा गया है । 


इस तरह से आकाशीय और औषधादि पदार्थों के वर्णनों को, उसी उसी नामवाले राजाओं के बर्णनों के साथ 
मिलाकर, पुराणकारों ने सच्चे इतिहास को असम्मव और इतिहास-शून्य वेदों को ऐतिहासिक कर दिया है, किन्तु समय 
फिरा है--ढदू'ढ़ तलाश जारी है। इससे आशा है कि सब भगड़ा तय हो जायगा । यहाँ तक हमने राजाओं का दिग्द्शन 
कराया, अब आगे ऋषियों के नामों का अर्थ दिखलाया जायगा । 


क्रषियों के नाम 


अभी इसके पूर्थ यह दिखला आये हैं कि वेदों में जिन पदार्थों का वर्णन है, वे संसार के राजा नहीं, प्रत्युत वे या 
तो आाकाशीय पदार्थ हैं, या वनेषधि हैं। यहाँ इस प्रकरण में हम उन शब्दों का अर्थ दिखलाना चाहते हैं जिनका अर्थ 
लोग ऋषि, ब्राह्मण अथवा तपस्वी करते हैं । 


हमको जहाँ तक पता लगा है हम कह सकते हैं कि ये ऋषिवाचक शब्द या तो नक्षत्र, किरण आदि आंकाशीय 
चमत्कारिक पदार्थों के वाचक हैं अथवा वे मनुष्य-शरीर में स्थित इन्द्रियों के वाचक हैं। यहाँ हम पहिले आकाशस्य 
पदार्थवाच्री शब्दों को लिखते हैं । 


अगस्ति ऋषि प्रसिद्ध हैं, पर एक अगस्ति नामक तारा भी भ्रसिद्ध है जो वर्षा के अन्त में दिखलाई पड़ता है । 
उसके. उदय होते ही वर्षा बन्द हो जाती है। उस पर से यह कथा गंढ़ी है कि अगस्त ने समुद्र को पी लिया ॥ 
किन्तु तुलसीदास अपनी रामायण में लिखते हैं कि 'उदय अगस्त पन्‍्यथ जल सोखो' इससे स्पष्ट हो जाता है कि बह 
अग्रस्त, तारा ही है, ऋषि नहीं । 
महामारत में लिखा है कि-- 
ब्रह्मराशिविशुद्ध व शुद्धाश्न प्रमर्षय: । 
अधिष्मन्त: प्रकाशन्ते भ्रूव॑ सर्वे प्रदक्षिणन्‌ू । (मंहा० आदि० अ० ७१) 


अर्थात्‌ प्रूत्र की प्रदक्षिणा सत्धि करते हैं। यहाँ लोक में भी उत्तर की ओर घूमनेवाल्ले सातों तारों को सतवि 
कहते हैं । उधर ध्रुव एक राजा का पुत्र प्रसिद्ध ही है। कहते हैं कि यह ध्रूव कमी पृथ्वी लोक, में मनुष्य था। पर अब 
नक्षत्र है जिसकी प्रदक्षिणा सात तारे करते हैं। ऋग्वेद में उत्तानपाद का वर्णन है, जिससे भ्रूव सम्बन्ध रखता है। पर 
पुराणों ने उत्तानपाद, भ्र,व और ससर्थि को मनुष्य बना डाला है, जिससे वेद में आये हुए इन शब्दों से इतिहांस का 


भ्रम होने लगता है । 
प्र 


भव वैद्िक्ष सम्पत्ति 
याशवल्कयरएति में लिखा है कि-- 
पिछतृवानो$जबो ध्याश्र यदगस्त्यस्य चान्तरस्‌ । 
तेनाग्निहोत्िणो यास्ति स्वर्गकासा दिय॑ प्रति ।। 
तत्राव्टाशीति साहला मुतयों गृहमेधित: | 
सप्त्षिनागवीथ्यन्ते देवलोक॑ समाश्ििता: ॥। (याज्ञ० स्मृ० प्रा०) 


हम कहीं पहिले कह आये हैं कि व॑दिक साहित्य में आकाश मी एक संसार है | वहाँ गली, ग्राम, नगर, युद्ध, ऋषि 
आदि सभी कुछ हैं। उसी के अनुसार ऊपर के छ्ोंकों का भी अर्थ है कि उत्तर गोलाध॑ में नागवीथी के अन्त में सप्रषि हैं 
और दक्षिण गोलाध॑ में अगस्त्य तारे के पाए जहाँ अजवीथी है, वहाँ ८८००० हजार मुनि हैं। इस वर्णन से प्रकट हो 
गया कि तारागणों को ऋषि-मुनि कहा गया है । 


यह सब जानते हैं कि उत्तरस्थित ससऋषियों में एक नक्षत्र का नाम वसिष्ठ है । अभी हमने कहा है कि त्रिश- 
डा कु दक्षिण दिशा में है । इसको स्वर्ग (ऊपर) भेजनेवाले विश्वामित्र ही थे। इसलिये इस त्रिवृड कु के नीचे ही, दक्षिण 
में, विश्वासित्र नामी नक्षत्र होना चाहिये । क्योंकि उत्तरस्थित वसिष्ठ और दक्षिणस्थित विश्वामित्र के दिशाविरोध से ही 
वसिव्ठ और विश्वामित्र का विरोधालडूर प्रसिद्ध हुआ है । इन कौशिक अर्थात्‌ विश्वामित्र का वर्णन वाल्मीकि रामायण 
बालकाण्ड सर्ग ८० में है । 


यहाँ हम एक प्रमाण इन कौशिक के विषय का वेद से देते हैं, जिससे प्रकट हो जायगा कि वे पृथिबी की 
वस्तु नहीं हैं । 
भहाँ ऋषिदेवजा देवजूतो5रतध्तात्सिन्धुमणंद नृचक्षा: । 
विश्वामित्रों थदवह॒त्तुदासमप्रियायत कुशिकेभिरिस्त्र:। (ऋ० ३।५३।६) 
इन मन्त्र में कुशिक-विश्वामित्र का नाम है ऋषि भी कहा गया है, परन्तु यह भी कहा गया “है कि आकाश को 
रोकता है । इसके आगे कहा गया है कि इन्द्र कुशिक के द्वारा सुदास का नुकसान करता है। सब जातते हैं कि इन्द्र 
मनृष्य नहीं है । यहाँ इन्द्र सूर्य अर्थ में ही है, इसलिए इस मन्त्र का यही भाव होता है कि सूर्य, कुशिक नामक नक्षत्र 
के द्वारा सुदास नामक किसी आकाशीय पदार्थ का नुकसान करता है। सुदास को भी छोग राजा कहते हैं, पर यहाँ वह 
सी कुछ आकाश ही से सम्बन्ध रखनेबाला पदार्थ ज्ञात होता है। इस तरह से विश्वामित्र--कौशिक और बशिष्ठ आदि 
सब नक्षत्र ही ज्ञात होते हैं, मनुष्य नहीं--देहघारी ऋषि नहीं । 
अथवंबेद में दो मन्त्र इस प्रकार हैं । 
कष्व: कक्षीवान्‌ पुरुमीढ़ों अगस्त्य: श्यावाश्व: सोभर्यचंनाना: । 
विश्वासिन्नोई्य जमदग्निरतिरवन्तु नः फश्यपो वामदेव: ।। 
विश्वासित्र जमदरने वसिष्ठ भरहाज गोतम वामदेव । 
शबिनों अश्रिरप्रभीक्नमोभि: सुसंशासः पितरों मड़ता न: । (अथ० १८॥३।१४-१६) 
इन दो मन्‍्त्रों में तमाम ऋषियों के नाम गिना दिये गये हैं, पर अन्त में कह दिया गया है कि 'सुसंशासः पितर: हु 
अर्थात्‌ ये प्रसंशा करते योग्य पितर हैं। ये पितर सूर्ये-चन्द्र की किरणों के अतिरिक्त और कुछ नहीं हैं। इस विषय पर 
अथर्ववेद का यह मन्त्र प्रकाश डालता है-- 
अन्रिवह: क्रिमयों हस्मि कण्ववत्‌ जसदस्नियत्‌ । 
अगस्त्यस्य ब्रह्मणा सं पिनष्म्यहूं क्रिमीनु । (अथवें० २।३२॥३) 


विप्रराज्य अर्थात्‌ चद्धराज्य भ्ह 


अर्थात्‌ हम अत्रि, कप्व, जमदग्नि और अभस्त आदि की तरह कीड़ों को मारते हैं । अब देखना है कि ध्ये अति 
आदि कौन हैं ?' और क्रिमियों को कौन मारता है ? ऋग्वेद ५॥४०।८ में लिखा है कि अतन्रि: सुर्यस्प विधि 
चक्षुराधात्‌' अर्थात्‌ अत्रि सूर्य से सम्बन्ध रखता है । दूसरी जगह ऋ० ५।५१।८ में कहा है कि 'आा आ याहाग्ने अधिवत्‌ 
अर्थात्‌ है अग्नि! तुम अति की तरह आओ । सूर्य से सम्बन्ध रखने वाले और अग्नि की तरह आनेवाले तथा कीड़ों को 
मारनेवाले ये अत्रि आदि पितर, किरण नहीं हैं तो और व्या हैं ? अथर्व २।३२।६ में तो स्पष्ट ही लिखा हुआ है कि 
'आवदित्य: क्रिमीन्‌ हन्तु सिम्रोचन्‌ हन्तु रश्मिमिः अर्थात्‌ सूर्य उदय होकर अपनी रश्मियों से क्रिमियों को मारता 
है । कितना स्पष्ट वर्णन है ? इस वर्णन से अब अच्छी तरह समझ में आ गया कि अत्रि, कण्व और जमदरिन आदि सब 
रश्मियां ही हैं, जो कीड़ों को;मारती हैं । इसलिये ऊपर कहे हुये पितर मामी समस्त ऋषि, मनुष्य नहीं प्रत्युत किरणें ही हैं 
और रोग-जन्तुओं का नाश करनेवाली हैं । वरतंमानकालीन डॉक्टर भी मानते हैं कि सू्यरश्मियों से हर प्रकार के रोग-जन्तु 
नष्ट हो जाते हैं * । वेदों में नक्षत्र और किरणवाची सेंकड़ों प्रमाण हैं जो ऋषियों के नाम से कहे गये हैं, पर यहाँ हम 
विस्तारभय से बहुत नहीं लिखते । 
ये तमाम ऋषि जिस ब्राह्मण-राजा के राज्य में रहते हैं उसका भी वर्णन बेद में सुन्दर रीति से 
इस प्रकार किया गया है । 
विश्राज्य अथोत्‌ चन्द्राज्य 
अय॑ सह ऋषिभि: सहस्कृत: समुद्र इज पत्मये । 
सत्य: सो अस्य महिभा गुण शवों यज्ञयु विप्रराज्ये। (ऋ० ८।३।४ ) 
यहाँ हजारों ऋषियों को विपध्रराज्य अर्थात्‌ चन्द्रमा के राज्य में बसनेवाले कहा है । चन्द्रमा को विप्र और द्विजराज 
आदि कहते ही हैं। चरद्रोदय में ही --रात्रि में ही नक्षत्रों का प्रकाश होता है । चमकनेवाले सभी तारों में चन्द्रमा अधिक 
विशाल और तेजस्वी है । अतः उसे सबका राजा कहा है और शीतल होने से विध्र कहा गया है। 
बस, आकाशस्थ ऋषियों का इतना ही वर्णन करना है | इसके आगे अब यह दिखलाना है कि शरी रस्थ इन्द्रियों को 
भी ऋषि कहा गया है । यजुर्वेद में लिखा है कि-- 
सप्त:ऋषय: प्रतिहिता: शरीरे सप्त रक्षन्ति सदमप्रमादस्‌ | 
सप्ताप: स्वपतो लोफमीयुस्तत्र जागृतों अस्वप्यजो सत्रसवी व देवों । (यजु० ३४५५५ ) 
अर्थात्‌ घरीर में सात ऋषियों का वास है उनके सोने पर भी दो जाया करते हैं। अथवंवेद में 
लिखा है कि--+ 
तियग्बिलभ्रमस ऊर्ध्यबुध्नस्तस्मितु यशों निहितं विश्वरूपस्‌ । 
तदासत ऋषय: सप्त साक॑ ये अस्य गोषा सहलो बभूवु: ॥ (अथर्वे १०।८।६) 
अर्थात्‌ शिर में सात ऋषियों का निवास है । इन ऋषियों से अभिप्राय आँख, कान और नाक आदि से ही है । 
गजुवेद के “अयं पुरो भुव:” आदि मस्त्रों में (जिनके द्वारा पाथिव पूजन के समय प्राणप्रतिष्ठा की जाती है)कहा 
गया है कि वष्चिष्ठ प्राण हैं, प्रजापति मन है, जमदग्नि चक्षु हैं, विश्वामित्र भ्रोत्र हैं और विश्वकर्मा बाणी है। अर्थात्‌ 
बेद में आये हुए ऋषियों के वर्णन या तो आकाशसम्बन्धी अर्थ रखते हैं या शरीरसम्बन्धी । खींचातान करके लोग 
उनको मनुष्य बनाने का जो उद्योग करते हैं, बह मिरा पोच, निस्सरब और लचर है । 
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६० घैधिक सम्पत्ति 


हम अब भनुष्यसम्बस्धी वर्णेतों की यहीं पर समाप्त करते हैं। जिन राजाओं और ऋषियों का वर्णेन हमने अपर 
किया है उन्हीं से, अथवा उसी प्रकार के अन्य नामों के आ जाने से; लोग इतिहास का अम करने लगते हैं, क्षिन्तु जिस 
प्रकार हमने इतने दामों का मिराकरण किया है और देखा है कि इनमें कुछ भी ऐतिहासिक तथ्य नहीं है। इसी तरह यदि 
विचा रपूर्वेक परिश्रम करके ढूँंढा जाय, तो सभी नामों का कुछ-न-कुछ दूसरा ही अर्थ निकलेगा और इतिहास की गन्ध 
तक न रहेगी । इत राजाओं और ऋषियों के अतिरिक्त भो बहुत से शब्द बेदों में आते हैं, जिनका अर्थ सृष्टि की अनेक 
शक्तियाँ हैं, पर ठोक ठोक अर्थ न समभने के कारण पौराणिक समय में आलसी छोगों ने उन सबको मनुष्य कल्पित 
करके सबकी कथाएँ बना ली हैं। इसी प्रकार त्रित और भुज्यु आदि की भी कथाएँ बना ली हैं। पर पाश्चात््य और 
एतद्ेशोीय विद्वानों ने अब मात लिया है कि ये पदार्थ सृष्टि के चमत्कारी पदार्थ हैं--मनुष्य नहीं । लो० तिलक महोदय ने 
आयों का उत्तर-ध्र्‌ व-निवास' मामी अपने अन्य में एक जगह इस विषय को विस्तार से लिखा है। उसी का सारांश 
हम भी यहाँ लिखते हैं । 


ध्यवन ऋषि की जवानी 

अश्विनों के पराक्रम का वर्णन इस प्रकार है--वुद्ध स्थवन को उन्होंने फिर जवान कर दिया । पतित विष्णायू को 
स्वाधीन किया । समुद्र में पड़े हुए भुज्यु को सौ पतवारवाली नौका द्वारा बाहर निकाला । दश दित और नव र।त्रि तक 
पानी में पड़े हुए रेम को अच्छा करके बाहर निकाला । खाई में पड़े हुए अत्रि को अन्धकार से बाहुर निकाला । एक 
बतिका को वृक की डाड से छुड़ाया । ऋज्ञाश्व को नेत्र दिये। विश्वला की हूटी टाँग की जगह लोहे की टाँग लगा दी । 
वप्चिमती को हिरिण्यहस्त नाभक पुत्र दिया। शब्यू की वृद्ध गाय को फिर दूध देनेवाली कर दिया और यदू को एक 
घोड़ा दिया इत्यादि ।! 

लो० तिलक महोदय आगे कहते हैं कि इद घटनाओं को मेक्समूलर आदि वाश्वात्य पण्डितों ने शरद्‌ में 
अलहीन हुए सूर्य को वसब्त में पुनः: बछवाव हो जाने के रूपक में लगापा है, पर इनका असल तात्पर्य तो ध्रूब 
प्रदेश की घटनाओं से ही है । 

... जी हो, पर मनुष्य की घटना तो नहीं है ? मनुष्य की घटना जिन लोगों ते कही है उन्होंने तो गजब किया है। 
उन्हें नहीं सुझा कि 'अश्वितों' से सम्बन्ध रखनेवाले इन वर्धित व्यक्तियों को हम मनुष्य कसे बता रहे हैं ? 'अश्यिनों 
विल्सनदेह भाकाशीय पदार्थ हैं तब फिर वे इन मनुष्यों की सेवा--परिचर्या करने के छिये आ सकते हैं? इन्हीं 
सब बातों को देखकर मंक्समूलर ने कहा है कि 'बेदों में जो संज्ञाएं ( नाम ; मिलती हैं वे ठीक ठीक नाम हैं ऐसा! 
ने समक्षतां चाहिये # । 

मनुष्य-वर्णनों के बाद, इतिहास निकालनेबाले गऊु। बमुना आदि नदियों के नामों को इतिहास-सिड़ि का बड़ा 
प्रमाण सभभते हैँ और एसी पर बड़ा जोर देते हैं, अतः हम चाहते हैं कि आग्रे नदियों के नामों का विवेचन करके देखें 
कि बेदों में नदियों के नामों से कया शाव निकलता है और नदियों से बया दाश्पयें है? 


नदियों के नाम 


जिन शब्दों से यहाँ लोक की नदियाँ पुकारी जाती हैं, बेवों में उन्हीं शब्दों के कई अर्थ होते हैं। उन दाडदों का 
जो बात्वर्थ है, वह 'चलनेबाला--बहनेबाला---येगवाला भादि होता है। नदियाँ भी इसी प्रकार का गुण रखती हैं। वे 


गनिनाओन जलनना3-- 
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मद्तियों के नाम ६१ 


भी चलनेवाली, बहनेवाली और वेगवाली होती हैं, इसीलिए लोक में वे शब्द केवल नदियों के ही लिये रूढ़ हो गये 
हैं, किन्तु वेद में उन छाब्दों से किरण, नदी, वाणी आदि अनेक भावों का वर्णन किया गयः है, पर जिन लोगों को वेद 
में परिश्रम करना मंजूर नहीं है, वे दूसरे माबों को निकालने का कष्ट न करके नदी अर्थ करके ही छुट्टी पा जाते हैं । 
बेद में गद्भा, यमुना और सरस्वती आदि नामों के आ जाने मात्र से संयुक्तप्रान्त में बहनेवाली उक्त नदियों का 
बर्णन बताना, बहुत ही सरल प्रतीत होता है, पर जिन मन्त्रों में नदियों का वर्णन बतलाया जाता है, उन्हीं मन्त्रों में 
नदीयाची शब्दों के अतिरिक्त जो अनेक चमत्कारिक शब्द आते हैं. (जिनमें आकाश अथवा मनुष्य-शरीर से सम्बन्ध 
रखनेवाली बातें हैं) उन शब्दों का क्या अर्थ लगाया जाता है, समझ में नहीं आता । हमने लोगों के नदी-सम्बन्धी 
ऐतिहासिक वर्णन देखे हैं। वे वर्णन नहीं, किन्तु आलस और बेपरवाही का चित्र हैं। लेखकों ने यह मी ध्यान नहीं रखा 
कि इनको पढ़कर लोग क्या कहेंगे ? 
आये हम कुछ मन्त्रों के वे अंश उद्धृत करके दिखलाना चाहते हैं, जिनमें नदीवाची और चमत्कारपूर्ण शब्दों 
का दिग्ददन होता है । हम उचित समभते हैं कि इस विषय में अपने उस सिद्धान्त की फिर याद-करा दें जिसमें हमने 
बतलाया है कि पौराणिक काल में चमत्कारिक वर्णनों के साथ ऐतिहासिक वर्णनों का सम्मिश्रण हुआ है, अतएव उस 
को लक्ष्य में रख करके ही समस्त वर्णन पढ़ना चाहिए । 
गड्भा और यमुना के लिए प्रसिद्ध है कि गज्भा विष्णु के चरण से निकली है और यमुना सूर्य की कन्या है। इदं 
विष्णविचक्रमे' आदि मन्त्रों से सिद्ध हो चुका है कि वेद का विष्णु, सूर्य के सिवा और कुछ नहीं है । जब गज्जा और 
यमुना का सम्बन्ध सूर्य से है तो वे संयुक्तप्रान्त में बहने वाली नदियाँ नहीं हो सकतीं । अमरकोश में लिखा है कि-- 
गड़ूप विष्णयदी जहूतुतनया सुरनिम्नगा । 
भागी रथी त्रिपथगा दिस्रोता भोष्मसूरपि ॥ (अमर १३१) 
अर्थात्‌ गद्भा का नाम विष्णुपदी है, निम्तगा अर्थात्‌ नीचे जाने वाली है और तीन रास्तों तथा तीन स्रोतोंवाली 
है । विष्णु सूर्य है | सूर्य के पैर से गद्धा निकली है और नीचे जानेवाली है | यमुना के लिए मी लिखा है कि 'कालिन्दी 
सूर्यततया यमुना शमनस्वप्ता! (अमर० १३२) अर्थात्‌ यमुना और सूर्यतनया एक ही वस्तु है। सूर्य से उत्पन्न होने 
वाली ये दोनों क्‍या सूर्य की किरण नहीं हैं ? 
असिक्‍ती नदी के लिए ऋग्वेद ४।१७।१४ में लिखा है कि 'असिबन्याँ जजमानों न होटा' अर्थात्‌ असिक्‍नी का 
सम्बन्ध यज्ञ से है। दूसरी जगह ऋ० ४।२१।४ में लिखा हैं कि 'यो बायुना यजति * गोवतीषु” अर्थात्‌ जो बायुद्वारा 
गोमती में होम करता है। तीसरी जगह ऋग्वेद १०। १७॥६ में है कि 'सरस्वतों वां गिविरो हकन्ते' अर्थात्‌ उस सरस्वती 
को जिसमें पितर हवन करते हैं। यहाँ ये तीनों नदियाँ यज्ञ और हवन से सम्तन्ध रखनेवाली हैं, इसलिए स्पष्ट ही वे 
किरण की बोवक हैं । ः 
वेद में सूपे की दश रफ्मियों का वर्णन है। ऋग्वेद ८७२।८ में ब्रा दशनि:० खेदया और ६।६७।२३ में 
रश्मिभिर्दशभि:” आया है | दूसदी जगह ऋग्वेद १०१७१६ में है कि 'दशानामेक कपिलों अर्थात्‌ इन दश में एक का 
नाम कपिल है। शेष नव के छिए जो नाम आए हैं । वे वही गंगा यमुना आदि हैं, यथा--- 
इस मे गड़ यधुने सरस्वति शुतुद्रि स्तोमम सचता परष्णि झा । 
असिवन्या मरववृधे वितस्तवा आजोकीये शुणुहि आ सुघोमया !!।  (ऋ० १०।७५।५) 


अर्थात्‌ गड़ा, यमुना, सरस्वती, शुतुद्री, परुष्णी, असिक्‍ती, मरुदबूधा, वितस्ता और आ्जिकीया आदि सोम से 





# संहिता में 'यो वायुना जयति'“**"*“ऐसा पाठ है | बे० यं० ॥। 


६ २ ह््फ त्त द्र्पु न्ति 


सम्बन्ध रखती हैं । ये गड़ा आदि नाम उक्त नव किरणों के है, द्शवीं किरण कपिलछ कहलाती है। अन्य स्थान में इनके 
नव नाम ही गिनाये गये हैं + ! 
इन दशों के लिए ऋ० ५:४७।४ में कटा है कि 'दर्श गर्भ क्षरसे धापयन्ते' अर्थात्‌ उक्त दशों प्रथ्वी में गर्भ घारण 
करती हैं। सूर्य की दश किरणें पृथ्वी पर आकर गर्ज-भर्ग-प्रकाश को देती हैं। इन्हीं दश किरणों को सूर्य के १० पुत्र 
भी कहा गया है जो पृथ्वी में पैदा होते हैं । वह प्रसिद्ध मच्त्र यह है ! 
इसां त्वसित्र मीढव. हुपुत्रा सुभगां कण । 
दशास्थां प्रुत्नाना घेहि पर्तिमिकादर्श कृधि || (ऋ० १०।८५॥४५) 
यहाँ इन्द्र शब्द सूर्य का ही द्योतक है । बह पृथ्वी में अपनी उक्त दर्शों किरणों से गर्भ घारण करता हैं। वह 
किरणें लीटकर उस के दश पुत्र हो जाती हैं 
ऊपर गज्भा यमुना आदि नदियों को जो सूर्य से उत्पन्न लिख है उसका भी यही मतलब है कि वे सूर्य की किरणें 
हैं। दशों दिशाओं में फली हुई इत दश किरणों में से सात प्रधान हैं ! बेरें में उन सात फिरणों का कली तदियों के नाम 
ही से वर्णन आता है। ऋग्वेद ४।१३।३ में छिल्ता है कि ते सूर्य हरितः सप्त यद्धी: स्एश विश्वस्यथ जगतो वहुस्ति' यहाँ 
सूर्य, हरित (किरणें) सप्त और वहूति क्रिया ये जार पद, सात किरणों के बहने का साफ नर्णत कर रहे हैं। दूसरी 
जगह ऋ० १११५१, ६ में 'वेषस्तीरू्चा दहोों ते आग: कहकर पद्धियों का ऊपर से सम्बन्ध दिखलाया है । तीसरी जगह 
ऋ० ५।५२।१७ में कहा है कि 'हम्ध से सटत शाकिन एक्प्रेका शा दढ़: | बुनाधासध्ि अतर्मा । यहाँ सात के साथ 
यमुना को कहा है, पर ऐतिहासिक ढोग जहाँ सप्तमिन्ध में सात नदियाँ बतलाते हैं, कहाँ यमुना नहीं है। यमुना तो 
संयुक्तप्रात्त से ही निकली हैं । ऊपर हुश सूर्यपुत्ती लिख आगे हैं, दसकिए यमुना से सम्तन्‍्ध रखने बाली से सातों 
नदियाँ सूर्य की पूत्री ही हैं। सर्वात मा्तों सूर्य की रष्मियाँ हो हैं। ऋग्वेद ०६६।१२ में आये हुए 'सुदेवोे! असि 








वर्ण यस्य ते सप्त सिच्चज:। अयुक्षरस्ति काकुदं छुम्प सुलिवरगहर्तां मन्त्र का अर्थ लोढ तिलक ते यह क्रिया 
है कि आकाश में बहनेशाली और अच्त में बहुण के मुख में पड़नवाली सात $ हैं” इससे भी वे आकाशीय किरण 


ही सिद्ध होती हैं। दूधरी जगह है कि 


साकस्य एब्ठे शति लिहडसि सितोें णः गगालि हू हु देखेशु शच्छीनि | 





तह्मा आपो घतइ््रित सिम्ध्लस्लाध्णा इसे दल्िय शिन्हले सदा । (ऋत १११२५॥४) 
अर्थात्‌ सूर्य के पृष्ठजाग में जहाँ देवताओं के साथ जीव जाता है वहाँ सिन्धु-तदियाँ उत्तम जल बहाती हैं । वह 
भी किरणों का ही वर्णन है 
यह प्रसिद्ध है कि ऋशेद के ६ में मंडल का ११३ वाँ सूक्त मोक्षस्थान का वर्णन करता है और मोक्षघ्राम सूर्य 


के पृष्ठभाग को बतलाता है वहाँ थी बड़ी बड़ी सात नहियों का वर्णन है। ये नदियाँ सिचा किरणों के आर कया हो 
सकती हैं ? वह मंत्र यह हे 


शत्र राजा वेतस्यतों ८त्च शातरोर्ने द्िव: । 


यंत्र अमर बकछूतोी: आप: तत्र मा अपर कृशि ।। (ऋू० ६॥११३।८ 


अर्थात्‌ जहाँ बेवस्‍्वत राजा है, जहाँ सर्य अवरोधन है और जहाँ बड़ी बड़ी नदिर्या हैं, वहाँ मुझे अमर कर । यह 
समग्र सृक्त मोक्षस्थान के विषय का है और नहियों की तरह किरणों का वर्णन करता है! इन सातों किरणों के ताम ये हैं-- 


+ ईैडे रग्ते तछ यो फास्ये सत्ते ज्योरिष्दिते सरस्वात्ति सहि तिभ्रति 
एसा तेइकझारओ घाइपलि तेसेक्‍्सों खा छकते को लाल ४8 (यजु० ८४३) 












नदियों के साम दचदै 


तृष्टामया प्रथम यातवे सज: सुसर्त्ता रसया धत्या त्या। 
स्व सिन्‍धों कुभथा गोमतों क्र॒मुं सेहल्वा सर याभिरीशसे ॥॥ (ऋ० १०।७५।६) 
इस मन्त्र में, तृष्टामा, सुसत्तु , रसा, श्वेद्ी, कुना, गौसती, और मेहत्नु के साथ मिली हुई क्रमु हैं। इन सात 
नदीरूपी किरणों के लिए वेद में (त्रित्र॒तं सप्ततग्तुम्‌ । ऋ० १०।५२।४ आदि में) व्रिवृत' शब्द बहुतायत से आता है। 
त्रिवृत का अर्थ है तिहरा | तिलडिया सूत की तरह थे किरणें भी तिदरी हैं। इसमें एक भारी विज्ञान की बात कही गई है। 
ऊपर से जो सात किरणें आती हैं, गे. विहरी होती हैँ । अर्थात्‌ उनमें तीन चीजें होती हैं। वे तीन चीजें अप, जल 
और अरग्ति हैं। अप, आकाश-तत्व है जिसे ईथर कहते हैं । उसी के सहारे सूर्य की किरणें आती हैं जो अग्नि है। 
वे आस्तेय किरणें पृथ्वी अथवा बादलों से जल लेती हैं, इसलिये जलीय भी हैं। इस तरह वे त्रिवृत रहती हैं। 
यहाँ नमूने के लिए ऋ० ६।६६।६ का मन्त्र देखिये 'तबेसे सप्त सिन्धवः प्रशिषं सोम सिल्रते | तुस्यं धावन्ति 
धेनव:! अर्थात्‌ सोम से भीगे हुये सत्त सिन्धुओं में घेतु दौड़ती हैं। यह घेनु शब्द क्रिरण का ही वाचक है। ये धेलु- 
किरणें, सिन्धु-जलों के साथ दोड़ती हैं। दूसरी जगह ऋ० १।५०॥ में कहा है कि “अयुक्त सप्त शुन्ध्युबः सुरो 
रथस्य नप्त्यः । ताभिर्याति स्वयुक्तिभि: ।' यहाँ 'युक्तिनि:' से सूचित किया है कि तीनों पदार्थ युक्ति से एक दूसरे में 
लिपदे हुए हैं । अन्त में साफ साफ कह दिया है कि 'अस्मश नदीसिः उर्वशी वा गृणातु! (ऋ० ५४११६) इस. 
मन्त्र में नदी के साथ उर्वशी का सम्बन्ध दिखता है । पुरूरवा प्रकरण में हमने दिखला दिया है कि “उर्वशी च 
पूरवेचित्तिश्चाप्सरसो' के अनुसार उवंशी अध्सरा सूर्य की किरण ही है । यहाँ वेद ने ही स्प्ठ कर दिया कि ये नदियाँ 
किरणें हो हैं । किरणें सात हैं और दक्ष हैं जो अपर बतलाई गई हैं । यहाँ सससिन्धु से जो लोग सिन्ध हैदराबाद और 
पञ्जाब का इतिहास ढूँढ़ते हैं वे कितनी गलती करते हैं, यह्‌ ऊपर क्ले वर्णन से प्रकट दो सकता है । तिलक महोदय ने साफ 
साफ कह विया है कि सप्तसिन्धु से पञ्जाब सिद्ध नहीं होता, क्योंकि पञ्जाब में तो सात नदियाँ नहीं हैं ।” 
यजुर्वेद में एक मन्त्र है, जिसमें पांच नदियों का वर्णन है और देश शब्द भी आया है | इसमें मी कुछ लोग पर्जाब 
का वर्णन बतछाते हैं, पर मन्त्र में कुछ और ही वर्णन है। वह मंत्र यह हैं-- 
पलञ्च ब्रह्म: सरस्वतीसमपि यच्सि ससरोत्तस: | 
सरस्वती तु एडसधा सो देशेडभदत्सरित्‌ु ॥। (वजु० दे४।११) 
अर्थात्‌ पाँच नदियाँ अपने अपने ख्रोतों से सरस्वती को जाती हैं और बड़ सरस्वती पाँच प्रकार की होकर उस देश 
में बहती हैं। पशजाब की पाँचों नदियाँ न तो सरस्वती को जाती हैं, भ पाँच धारा होकर सरस्वती ही बहती है और न॑ 
सरस्वती पञ्जाव में ही बहती है। वह तो कुरुक्षेत्र ही में है । पञजाव की तो पाँच नदियां डी दूसरी हैं! सरस्वती 
शब्द, निरुक्तकार कहते हैं कि-- 
वाह नासास्युत्तराणि सप्तपतञ्चाशतु । वाककस्माद्रतते: । 
तत्र सरस्वतीत्येतस्थ नदीवहू वतातचच निगमा भ्दल्ति |! (नि० नंघ० कां० अ० पाद ७) 
अर्थात्‌ वाणीबाचक नामों में से सरस्वती शब्द वेद में नदी और देवता के लिये आता है ॥ उपयु क्त मन्त्र में चित्त 
की पाँच पाँच दृत्तियाँ ली गई हैं और वे पाँचों स्मृति में ठद्रकर वाणी द्वारा फिर पाँचों प्रकार के इजहार करनेवाली होती 
हैं। उत इन्द्रियरूपी पाँचों नदियों के नाम ये हैं--- 
सा वो रसा अतितसा कुभा ऋुभु: मा वः सिन्धु: लि रीरमतु ! 
मा वः परि ष्ठातु सरयु: पुरीषिणी अस्से इत झुस्तं अस्तु व: ॥। (ऋ० ५५४३६) 
अर्थात्‌ है मरतो ! हमको अापकी रसा, कुमा, क्र मु, सिन्‍्धु और फंले हुए जलवाली सरयू सुखदायी हो । इस विवरण 
का तात्पयें यह है कि पाँचों ज्ञानेद्रियों का विषय वाणी होकर बहता है और दाणी द्वारा आया हुआ ज्ञान पाँचों इन्द्रियों का 


ध्ड भैद्िक सत्वत्ति 


विषय होता है | दूसरी जगह 'सहखाधारे बितते पवित्र आ बा पुनन्ति केक्‍्यों मलीशिख: । (ऋ० ६ै।७३।७) 
मंत्र में भी हजारों घाराओं से बहतवाले ज्ञात और वाणी को विद्वानों ने पवित्र करमेवाला कहा है, जो नदीरूप से बाणी का 
ही वर्ण है, इसलिए यह सरस्वती नाम ढाणी का ही है, जैसा कि यजु० २०४३ में कहा है कि 'शरश्वतीडा देवी 
भारती विश्वतृ्ति:' अर्थात्‌ सरस्वती, ईडा और भारती दाणी के नाम ही हैं। यहाँ उक्त पाँचों ज्ञावेन्द्रियों को भी नदी 
कहा गया है और वाणी को भी नदी ही बताया है! इन पाँच नदीवाली वाणी को ऋ० शा४०॥३ में 'पश्चरश्सिम्‌' 
अर्थात्‌ पाँच रश्मिवाली कहा है। इसी तरह (ऋः १।३।१२) में 'महों अर्ण: सरस्वती प्र चेतथति केतुना । घियो 
बविश्वा वि राजति! आया है। जिसमें बुद्धि को मी सरस्वती कहा है, बुद्धि भी गाम्मीय और प्रवाह में नदी की ही भाँति 
है | इस तरह से बेद में किरणों को, यदी को, इखियों को, वाणी को और बुद्धि को नंदीवाले छाब्दों से 
वर्णन किया गया है, तथा गड्भा आदि नाम उन्हीं पदार्थों के लिये कहे गये हैं, किस्तु लोक में आर्यों ने 
अपने व्यवहार के लिए वेद के शब्दों से अबने व्यवहाय नदियों के भी नाम रख लिए हैं, जो अब तक चल रहे हैं । 
पारसियों ने ईराव में जाकर सरस्वती शब्द से हरह्नती और सरयू से हरयू नाम रखा है । हिन्दोस्ताव में तो सैंकड़ों 
नदियों के गड़ुग और सरस्वती नाम हैं, इसलिये बेद में आई हुई नदियाँ भारत की नदियाँ नहीं हैं और न बेद में गज्ा 
आदि नाम इन गड्ा यमुना आदि नदियों के लिए आये हैं। ये ताम किरणों और इन्द्रियों के हैं। शरीर में मी गद्भा 
यमुना आदि नदियाँ हैं 

सप्त ऋषय: प्रतिहिता: शरीरे सप्त रक्षन्ति सदमप्रमादस ! 

सध्ताप: स्वयतों ल्ोकभोयुस्तत्र जाभृतों अस्वप्दजों सचत्नसदों च देवों ॥। (यजु० ३४।५४ ) 


अर्थात्‌ सात ऋषि इस शरीर की रक्षा करते हैं और 'सम्ाप अर्थात्‌ सात नदियाँ सोती हैं। शरीर में बहनेबाली 
ये बदिशां इन्द्रियों के अतिरिक्त और कुछ नहीं हैं । 

यह थोड़ा-क्षा नदियों के विदय का दिग्दशंत हुआ । पाठकों को चाहिए कि बे बेदों के वे मंत्र अवश्य देखें जिस में 
ऐतिहासिक नदियों का वर्णन बतलाया जाता है। यहाँ एन्‍्हें हुरत्त ही दसरे अलौकिक वर्णनवाले शब्द मिल जायंगे और 
सिद्ध हो जायगा कि यह इस लोक की नदियों का वर्णेद् जढीं है । 

बेंद में नदी के नाम से नदी, किरणें, वाणी और इन्द्रियों का वर्णन आता है परन्तु यह स्परण शखना 
चाहिये कि किसी भी मन्त्र में नदियों का वर्णत संख्या के साथ जउड़ीं क्रिया गयः ! इसका कारण है और वह अत्यन्त सत्य 
नींव पर स्थित है । 

कल्णता करो कि आपने कहा कि यहाँ अमुक अमघुक चार नदियाँ हैं तो इसका अर्थ यह हुआ कि अमुक अमुक 
चार नदियाँ किसी सीमः के अन्दर हैं | क्योंकि संसार में चार दी तदियाँ नहीं हैँ । उदाहरणार्थ पंजाब में पाँच नदियाँ हैं । 
क्योंकि पाँच ददियों से ही वह पंजाब कहलाता है। ये नर्दियाँ पाँच तभी कहला सकती हैं, जल पंजाब की सीमा स्थिर 
हो । जब तक:सीमा स्थिर न हो तब तक यही कहा जायग्रा कि पाँव ही क्यों हैं ? कलकचे तक की सभी नदियाँ क्‍यों 
नहीं ? परन्तु हम देखते हैं कि वेदों में देशों की सीमा का कहीं पर दर्णव हहीं है, इसलिए बेद में आया हुआ संख्या- 
बाचक वर्णन नदियों के लिए नहीं कहा जा सकता । 

यहाँ तक हसने केद में आये हुए राजाओं, ऋषियों और नदियों से सम्बन्ध रखनेवाले शब्दों को गण्मपि विस्तार से 
नहीं, तथापि पूरे विवेचन के साथ नमूता दिखलारे के लिए लिखा और जन मस्त्रों में बाएं हुए अन्य शब्दों के साथ मिला 
कर देखा तो थही ज्ञान हुआ कि ये पदार्थ. लोल से सम्बन्ध रखदेजाले ऐतिहासिक पदार्थों से कुछ भी सम्बन्ध नहीं रखते । 

हम मनन्‍्त्रों का झाष्य नहीं करते । हमें झाष्ण करना पसन्द भी नहीं है । हम तो यहाँ सर्च या सन्त्रांश लिखकर 
उन शब्दों की जिनसे इतिहास निकाला जाता है, उसी मन्त्र को अन्य झब्दों से सिलाकर केवल यह दिखलाते हैं कि इन 
ऐतिहासिक शब्दों का साथ दूसरे शब्द नहीं देते | अंस, इसके सदा हम और कुछ नहीं करते ! 


नथर और देश ६४ 


ऐतिहासिक लोग राजाओं, ऋषियों और नदियों के शब्दों पर ही विशेष जोर देते हैं । पर हम चाहते हैं कि आगे 
इतिहास से सम्बन्ध रखनेवाले नगर और देशों के नामों का भी कुछ वर्णन कर के नमूना दिखला दें कि बेद में आये हुए 
गयर और देशसम्बन्धो शब्द भी कुछ दूसरा ही मतलब रखते हैं । 


नंगर और देश 

वेदों में नगरसम्बन्धी शब्द नहीं हैँ । वेदों में इतिहास बतलाया जाता है। इतिहास मनुष्यों का होता है और मनुष्य 
किसी ग्राम या नगर में बसते हैं । परन्तु यहाँ की दशा भिन्न है । वेदों में जिन राजा और ऋषियों का इतिहास बतलाया 
जाता है, उनके निवासस्थानों, ग्रामों और नगरों का वर्णन वेदों में नहीं है इससे यह बात बिलकुल ही सिद्ध हो जाती 
है कि वेदों में इतिहास नहीं है । इतिहास निकालनेवालों ने इस प्रश्न को जान बूककर छोड़ दिया है । 

अभी राजाओं का वर्णन करते हुये हमने अम्बा, अम्बिका और अम्बालिका के साथ काम्पीर नगर को देखा कि 
उसका सम्बन्ध उक्त बालिकाओं से नहीं हैं। काम्पील उस स्थान का ताम है, जिसमें उक्त ओऔषधियां पाई जातीं हों । 
क्योंकि उक्त अम्बादिकों को काम्पीलवासिनी कहा गया है यदि धक्त कथाएं ऐतिहासिक होतीं तो उनका निवास काशी या 
हस्तिनापुर होता | काम्पील से तो उनका कोई वास्ता ही नहीं है । अत: काम्पील शब्द उस काम्पील नगर के लिये नहीं 
आया, जो कन्नौज के पास है । किन्तु उस स्थान का वाचक है जहां वे दवाइयां पैदा होती हैं। इसी तरह अधथवंबेंद में 
अयोध्या नगरी का ताम आता है । पर उसका मतलब उस अयोध्या से नहीं है, जिसको कि राजा इक्ष्वाकु ने बसाया था 
देखो वेद की अयोध्या का कैसा उत्तम वर्णन है--- 

अष्टाचक्रा नवद्वारा देवानां प्रयोध्या । 

तस्यां हिरण्यय: कोश: स्वगों ज्योतिषाबुत: ॥। 

तॉौसस्‍्मन्‌ हिरण्यये कोशे अयथरे संत्रप्रातिष्ठिते । 

तस्मिन्‌ यद्‌ यक्षमात्मन्बत्‌ तह अह्माविदों बिंदु: ।। (अथर्वे ०. १०।२।३ १-३ २) 

“अर्थात्‌ आठ परिखा और नव द्वारवाली देवनगरी अयोध्या है। इसमें हिरण्यकोश है, जो स्वर्गस्थोति से आवृत 
है | यहां तिहरा बन्दोवस्त है । और यक्ष आत्मा कौ भांति बैठा है जिसको ब्रहद्मविद्‌ छोग जानते हैं” कहिये कसी अयोध्या 
है ! कसा उत्तम वर्णन है ? और कैसी यह शरीररूपी नगरी है # ?बेंदिक काल में महाराजा मनु के वंशजों ते सरयू-तट 
पर अयोध्या तगरी बसाई थी। और वेद के शब्द से ही उसका नाम रबखा था । क्योकि मनुका दावा है कि 'वेदशर्वेभ्य 
एबादी धृथर्‌ संशाश्च लिर्ममें' अर्थात्‌ वेद शब्दों से ही सब पदार्थों के नाम रक्‍्से गये हैं। यह नाम बैदों से लिया 
गया था। इसमें भी नव दरवाजे ये ५५ । जिस प्रकार आत्मा की रक्षा इस शरीर से होती और बह सुखपूर्षक इसमें रहकर 
अपने कल्याण का साधन करता है, उसी तरह एस अयोध्या नगरी में महाराजा भनु और इृक्ष्वाकु की प्रजा सुख से रहती 
और अपने कल्याण की साधना करती थी । 

बेद में शरीर का ताभ अयोध्या है । इसी शरीर पर से इसका माम अयोध्या रक्‍्खा गया है । वेद के अर्थों का 
तारतमग्य छगाने के लिए यह कितना अच्छा प्रमाण है ? बस, नभर-सम्बन्धी थे दो ही उदाहरण हैं, जिनको देकर आगे देश 

का वर्णन करते हैं । 

# मवद्ारे पुरे देही नेव कुवंश कारयन्‌ । (गीता) 

नयद्वारे को पींजरा तामे पंछी पौन । रहने में आश्रर्य है गये अंभ! कौन । 

» जयपुर नगर भी इसी सिद्धान्त के अनुसार नव द्वारों से युक्त ६ैं। इस नगर को प्रसिद्ध ज्योतिषियों की 
सलाह से सवाई जयसिंह ने विधिपूर्वक बसाया था । 

& 


2७७" नबी मु 


«६ छद्रक सनन्‍पोत्त 


अवद की बात हैं कि जिस देंश में लाथें लोग रहते थे, उस देश का नाम भो वेढ में नहीं है! ऋषियों ने हजारों 
मनन्‍्च उधा और अख्ििनों के बना डाले, पर एक भो मन्त्र श्रपते देशक नाम का ने रचा ! इसके उत्तर में कहा जा सकता है 
कि जय उन्द्रोंन अपने नगर और गाव तक के नाम न लेखा, तब उनको देश का नाम रखते की कब परवाह होगी ? अथवा 
यह कह दिया जा सकता हैँ के वेदकालान आायों में देश का भाव ही पैदा नहीं हुआ था । हिन्‍्तु हम देखते हैं कि बेद में 
ब्रज, भर्व, मान्धार, रूम, रूश, अज्भ, बाह्लोक और मगघ आदि नाम पाये जाते हैं, जो इस देश में और पृथ्वी के अन्य 
खण्ड में स्थित हैं। इतना सब होने पर भी वेद में आर्यावर्स या भारतवर्ष का कुछ भी नाम नहीं हैं! इसी तरह वेद में 
पञ्जाब आर युक्तप्रान्त का मो. नाम नहीं है जहाँ देदिक आये फूले और फले थे । ऋषियों ने भारत और आरयविर्त नाम 
तो रक्‍खा, पर वेद ने इन साभीं का जक्र तक नहों किया । वेद में इनका वर्णन होता भी नहों चाहिये था + क्योंकि जब बेद 


में इतिहास हैं हो नहीं, तब देश का दाम कंसे हो सकता है ? इसलिए ब्रज, अब और गान्धार आदि शब्दों से सूचित 
होता हैं कि इन शब्दी का अर्थ बतमानकालींन द्रज, झरब और गान्धार वहीं है ' 


हम ऊपर कहीं कह आये हैं कि बज वाम उस स्थान का है जहाँ गवें चरतीं हों और रहती हों। हमारे देश का ब्रज 
चौरासी कोस का है। इस चौरासी कोस में कृष्ण भगवान्‌ के समय में गौवें चरया करतीं थीं। वेद में कई जगह ब्रज का 
जिऋ आता है । यथा 'भर्ज हभुध्द थे है को सुषाणों' अर्थात्‌ राजा बहुत से ब्रज स्थापित करे । किन्तु वेद के इस ब्रज 
से मथुरा के पासंबाला जज ने समझ लेना चाहिये। अत्युत यहू समझना चाहिये कि यह मथुरा-वृन्दावन के पासवाला ब्रज 
ताम भी वेद-शब्द से ही रखः गया है । बेद भें गोगोष्ठों का हि नाम ब्रज हैं। इसलिए गौगोष्ठ होने से वह भी ब्रज कहलाता 
है । ऋणग्बंद में सुर्य आर थो को भी ब्रज कहा गया हैं, केंयोकि वहाँ भी किर्णरूपी गोवे रहती हैं। 

दिस प्रकार गांवों के बड़े बड़े गोष्ठ को क्षज कहते हैं, इसो प्रकार जहाँ बहुत ही अच्छे घोड़े पंदा होते हैं, उस देश 
को जे (अरब) कहते हैं | वेद में लबेत्‌ आर अर्व शब्द हजारों बार घोड़े के लिए आते हैं। अब मौजूद अरब देश की 
भौर हृष्टि कोजिए ऑर देक्षिए कि वहाँ केसे अच्छे घोड़े पैदा होते हैं ? अच्छे घोड़े पंदा होने के कौरश ही उस देश का ताम 
अरब या अब रकख गया था । दोलोंक को भी अब कह गया हैं, क्योंकि बहाँ किरणरूपी अन्य रहते हैं। 

जिस प्रकार अच्छी गौवों के बड़े ८ रागाहु को _ज ऑर उत्तम छोड़ों के पैदा करनेवाले भूमाग को अर्व (अरब) 
कहते हैं, उसी प्रकार जहां उत्तम भेड़ (89०९७) १३ होती हों उस देश को गान्वर कहते हैं | 

देद्यक में दान्वारी फहुते है जवासः को । जवाता उन दिनों में हरामरा होता है, जब जेठ मांस की छू चलती है और 
घास जलकर खाक हो जातों है। बहू जबात्य जहां होता है ! वहाँ उसकी छाया में पास भी होती है और धूप के दिलों में 
मी सेब भेषियों के चरते के लायक कछ रा कुछ बतो रहती है । जिस स्थाव में अधिक जवासा होगा, वहीं पर भेड़ों की 
अधिक चराई होगी। जतः बही देश बारदाद कहलादेगा। दर्दभात काडुल के वासवाले देश का नाम भी इसीलिए गास्धार 
पड़ा है । क्योंकि वहाँ की भेड़ें पसिद्ध हैं और बहुत हैं । ऋग्वेद में एक सस्द्र है कि-- 

उपोष से परा भृश मा में दरक्षाणि सत्यथा: । 
सर्वाहमस्मि रोमशा गस्धारीशामिवाविका । (%ऋ० १।१६६।७) 

अर्थात्‌ “समीप आओ, मुझे छुओ, मुझमें कम त समझना । अब मैं गान्धारी की भेड़ों की तरह सब छारीर में 
रोशवाली हो गई है, अतः मुफे अब योग्य समझो !” यहाँ गान्धारी मूमि अर्थात्‌ जवासा-मूमि में चरनेवाली भेड़ के से 
बालों का वर्णन किया है। इससे स्पष्ट हो यथा कि ग्रच्छी भेड़ोंवाले देश को वान्धारी या गान्धार कहते हैं ॥ और वर्तमान 
पन्धार इसी कारण से प्रसिद्ध है । 

ऋग्वेद ८।४।२ में यहा छसे रशमे' अर्थात्‌ रूम और रूस के नाम भी दागये हैं। जिस प्रकार अमुक असुक 
उल्कृष्ट करणों से बमुक अप्ुक मूमिखण्ड को ब्रज और जब आदि कह सकते हैं, उत्ती तरह अमुक उत्कृष्ट गुणों के कारण 


सागपध ९७ 


कुछ देशों के नाम रूम और रूस भी हो सकते हैं । वर्तमान प्रसिद्ध रोम और रूस देशों के नाम भी बसे ही उत्कृष्ट 
कारणों से रकक्‍्खे गये होंगे । पर अब उनका अथोे ज्ञात नहीं है। सम्भव है रूम से पशमीना और रूस से भी कोई 
ऐसी ही घस्तु प्रात होती हो ! 


सागध 
अथवंवेद काए्ड १५ में मागध शब्द भी इस प्रकार आता है कि-- 
श्रद्धा पुंश्नली सिन्रो सागधो विज्ञान] १ ॥| 
उषा: पुंश्नली मन्त्रो सागधो विज्ञानम्‌ ॥२३॥ 
इरा पुंश्नली हूसो मागघों विजश्ञातम्‌ ॥ ३ ॥ 


विद्युत्‌ पुंश्वली स्तनपिल्नुर्मागघों विज्ञामम्‌ू_।। ४ | 


यहाँ पुंश्चली और माग्रघ विज्ञान बतलाकर उषा और विद्युत्‌ के साथ सम्बन्ध जोड़ा गया है। आकाशीय पदार्थों 
के व्यभिचार से ही इसका सम्बन्ध प्रतीत होता है । मनुस्मृति में हम वर्णयद्भुर प्रकरण में देखते हैं कि अमुक अमुक वर्ण 
के सद्भुर-संयोग से मागघ पैदा ढ्ोते हैं | पुराने जमाने में जहाँ दुराचारिणी स्त्रियां रहतीं होंगी, उसी स्थान का नाम मागध 
रखते होंगे । मगघ देश जिसको 'मग' कहते हैं और जो काशी के उस पार है, उसमें सरने से नरक प्राप्त होना लिखा है । 
यह इसीलिये कि मध्यम काल में वह मगध था ओर वहाँ दुश्चरित्रा स्त्रियाँ रहा करतीं होंगी। इस तरह ऋ० ३।४३।१४ 
में लिखा है कि कि ते कृष्वन्ति कीकटेषु गाव: अर्थात्‌ कीकट में गौवें क्या करेंगी ? वेद में मना किया ग्रया है कि 
कीकट में गौवों को नहीं रहना चाहिये । इससे ज्ञात होता है कि जहाँ गौबों को दुःख हो, जहाँ उनके दु:ख देनेवाले प्राणी 
हों, वहाँ गोवें न रहें । गया प्रान्त में किसी समय ऐसे प्राणी थे, जो गौवों को सताते थे । इसलिये उस स्थान को कीकट 
कहा गया है । कीकट देश मगघ और अज् के पास है। अज्ू देश ज्वरप्रधान होने से और मगध व्यभिचारप्रधान होने से 
ज्ञात होता है कि वहाँ अनायों का प्राधान्य था । वे गोवध करते होंगे, इस लिए आये लोग उस जगह को कीकट कहने लगे 
और मानने लगे कि मगघ, कीकट, अज्ू, बड़, कलिज्ध आदि देशों में बास करने से मनुष्य पतित हो जाता है। कहीं का 
श्लोक है कि--- 
अद्भवद्भूकलिझगेयु सोराष्ट्रमग्धेधु च । 
तीथंयात्रां बिना गत्वा पुन: संस्कारमहूंति । 
भर्थात्‌ बिना तीर्थेयात्रा के यदि कोई अज्भ, वज्ध, कलिज्भ, सौराष्ट्र और मगध देश को जायगा, तो फिर से संस्कार 
करने योग्य समभा जायगा | तीर्थों के लिए लिखा है कि--- 
कीकटेघु गया पुण्या पुण्यानदी: पुनपुना । 
च्यवनस्पाश्रम पुण्य पुण्यं राजगृहें वनम्‌ । 
अर्थात्‌ कीकट में गया, पुनपुना नदी, च्यवनाश्रम और राजगृह पवित्र हैं, शेष पापस्थान हैं। वेद में अद्भ, ममध, 
कीकट आदि नाम उन स्थानों के लिए आये हैं, जहाँ बीमारी हो, लोग दुराचारी और गोह॒त्यारे हों । उपर्युक्त स्थानों में यही 
सब लक्षण देखकर सर्वश्रेष्ठ आर्यो ने उनके वेसे नाम रकक्‍्खे थे और वहाँ जाने से मय करते थे। | 
वेद में बाल्लीक शब्द मी आता है। मावप्रकाश में लिखा है कि 'सहस्रवेधि जतुक बाल्लीक॑ हिगु रामठम्‌! 
अर्थात्‌ बाह्लीक हींग को कहते हें। इसका मतलब यही है कि हींग केसर आदि पदार्थ जहाँ होते हो, उसे बाह्लीक कहते 
हैं। आज भी बलख-बाह्लीक से हींग और केसर आती है । पुराने जमाने में उक्त पदार्थों के वहाँ उत्पन्न होने से ही वे 
नाम पड़े होंगे । 


ह्फ बडिक खध्यतति 


यहाँ तक हमने देद में आये हरे राजाओं, ऋषियों, शक्षियों, नमरों और देशों के सामों को विस्तार से देखा और 
बकी अलौकिक वर्णनों से दूर ! 
हों! कहीं इन्द्र मौजुद है झहीं अश्वितो बंडे हैं, कहीं यूये है कहीं किरणें हैँ और कहीं दिदुयुत्‌ हाजिर है। इसी तरह कहीं 
वनस्पति हैं अण्वा शरीर की कोई इस्द्री है! ऐसी दशा में जन शब्दों को ऐसिहासिक व्यक्तियों के साथ जोड़ता हमें तो 
ठीक नहीं जँचदा । हम उन विद्वानों की हिम्मत की प्रशंसा करते हैं, जो हवा में पुल बांधते हैं 


गत हो पराथा। कोई ऐसा तास ने मिला, जिसके आसपास के शब्द! चमत्कृत वर्णनताले न 


जिस प्रकार इन थोड़े से शब्दों का नपना दिखलाया शया, उसी तरह सभी ऐतिहासिक शब्दों पर प्रकाश डाला 
जा राकता है। किल्तु हम वेद-भाष्य करने नहीं बैठे । हमें तो केवल थोड़ा-सा नमूना दिखाकर पाठकों से यह निवेदन 
करता है कि ते थोड़ी देर के छिए अपने मशज में जगे हुए इस विचार को विकाल दें कि वेदों में ऐतिहासिक सामग्री है। 
दे प्रत्येक ऐलिहासिक नामों के आशपासब्ाले झब्हों पर साधारण हष्टि डालें, तथा उन ऐतिहासिक शब्दों को सम्त्रों के 
तो ऐतिहासिक मसनष्यों का वर्णन है और न 





अन्य शब्दों के साथ मिलावें, तो तुरस्थ ज्ञात हो जायशा कि वे 
उनसे सम्बन्ध रखनेबाले पदार्थों का जिक्र है । 

* ११६२ में इमे नरों महल और ३७१७ पें अध्यय जि धऋशानि। रूप्त फिप्ए: कहा गया है। यहां 
मझुय को नर-मनृष्य और एंव अध्यय अर्थात्‌ पंच ज्ञाब-इनिहियों को सात्त किप्र कहा गया है । आंख, काच, नाक, सुख 
कौर चर्म ये पांच अध्वर्यु हैं और इनमें दो आँख, रो कान, दो हाक, और एक मुख, ये सात छिद्र विश्र हैं। जब मनुष्य- 
सम्बन्धी शब्दों से भो सत्य ही पदार्यों का प्रहण सिया गया है, सम. बला आगार्मय् पदार्यों के इतिहास के लिए 


दाद्र भ््का की जुक॥ ए 
गहा ठिकाला हे ? 


स्क 
के दा 
! बे 





चारों वेदों हें ऋक, यज:, साभ और अयश॑बेद कर वर्णन आता है, दो क्या इस जेदों के पहले और कोई चार वेद 
थे ? जिस ऋण्वेद में ऋग्वेद का वर्णत आतप् है. क्या बह वर्णित ऋक्ष कोई अग्य था ? गहि कल्पना करें कि हां, कोई अन्य 


ऋग्वेद था, लो द््म प्रचाछित ऋषदबेत का खास हद कोर हरे ॥१ ऋाह्िए धरा, पर बसा नहीं हे! यही ऋण जिद अ' पने से पूवं 
> पु 





ऋग्वेद का चर्णन करता है | हीं है, दाह र इस चरहे से भूत और 

वतंगान टोनों काह्म में एक ।र एह्ठे हैं न द में ऋषचिंद द्वी कर वर्णन 
कक ५ हु 

आ जाते से ग्रह बर्ेगान “छेद सास से शबीन शिक्ष नहीं होता, इसी तरह अब तक झइहे हुए समझत 


'धात के बने हुए सिद्ध नहीं होते । 
के हंगे ये भूत, शविष्य और वठंमान पदार्थों का वर्णन एक ही रीति 


ऐतिहासिक व्यक्तियों के नाथ आ जाने 





वबढ्ों वी यह विजित्र शेली है, जो जड़े 


से करदी है। इसका कारण वेदों की लित्यता है । नित्य बदार्थ, नित्य जौर पदार्थों को एक नमात दी अनुभव करता 


हि । 


ल्‍्श्ड 
न्ध्द 
जय 
् 
हक । 
हक 


क्‌ 
के के: 
) तहत लनित्ससिद्ध बेद मी मिल्‍य शोर अखित्य दार्थों का दर्शन एक ही से ् 


पक 


देढों। भें आन्य ऐतिहासिक बन 

वेदों के अवलोकन हे ज्ञात होत है हि उनमें इन्द्र और ब॒त्र के युद्ध, |वदाह के नियम, यज्ञ के विधान, वर्णाश्रम, 
सदाचार आदि की शिक्षा का दर्णव है! ये सह सनुष्य-समाज के व्यवट्टार हैं ! इन व्यव हारों से हत होता है कि वेद तब 
लिखे गए, जब इस प्रकार के व्यवहार आर्यों में प्रचलित होकर बद्ध॑ल हो ज्के ये । ऐसी दर्शा में रुम्मव नहीं हैं कि वेदों 
में ऐेतिहा सिक वर्णन ने हो । व्यक्ति-विशेष का वर्णन शले न हो, पर सामूहिक रीति से समाज के व्यवहः्रों का दर्णन तो 
है ही। इस शक्कर के समाधान में निवेदन है कि हम कह इनकार करते कि बेदों में सराज के व्यवहारों का वर्णन नहीं 
है ? सामाजिक व्यवडरों के लिये तो वेदों का प्रादुर्शाव ही हुआ हैं। साकाजिक वावहांरं का वणद यदि उनमें वे हो 


वेदों में अन्य ऐतिहासिक चर्णन । ६६ 


यदि वेदों में समाज को क्या करना चाहिये और क्या तन करना चाहिए, न बतलाया मयां हो--तो फिर संसार में उनका 
उपयोग ही क्‍या ? किन्तु इस व्यावहारिक वर्णत से यह नहीं निकल सकता कि वेद व्यवहार के बाद बने अर्थात्‌ जब विवाह 
हों छुके थे, तब विवाह का ज्ञान हुआ ! और जब युद्ध हो चुके थे तब युद्ध की शिक्षा आरम्म हुई | प्रश्न तो यह है कि जब 
शादी का प्रचार ही नहीं था, तो पहली झादी हुई कंसे ? जब युद्ध जँसी वस्तु का ज्ञान ही नहीं था, तो युद्ध हुआ कंसे ? 


कोई भी सामाहिदा व्यवहार ऐसा नहीं कहा जा सकता कि जब से यह व्यवहार हुआ तभी से इसका अस्तित्व है, 
इसके पड़ले से नहीं । इस विपय को जरा खुलासा रीति से समझना चाहिए । 

कल्पना करो कि संसार में सबसे प्रथम श्राज एक वियाह हुआ । किन्तु सवाल यह है कि उसी वक्त विवाह शब्द 
कहां से आ गया, जो इस पहलेपहल आज ही आरम्भ होने वाले विवाह के लिये प्रकट किया मया ? बात तो असछ यह है 
कि विवाह तब से है जब से बिवाह शब्द का अस्तित्व है---]ुद्ध तब से है जब से युद्ध शब्द का अस्तित्व है इत्यादि ॥ 


इसके पूर्व हम बेंद में आए हुए ऐसे अनेक छाब्दों का विवेचन कर आए हैं, जिन शब्दों का व्यवहार लोक में 
राजाओं, ऋषियों और नदियों आदि के नामों के लिए होता है । पर सोचना चाहिये कि उन राजाओं, ऋषि, नदी, ग्राम 
तथा देश के पूर्व वे वे गब्द मौद्यद थे या नहीं । राजा पुरूरवा और राजा इक्वाकु के नाम रखते समय ये शब्द मौजूद ये । 
गज और यमुना के नाम रखते समय ये मद्भा, ययुत्ता झब्द मौजूद थे। विश्वामित्र, जमदरित के नाम रखते समय ये शब्द 
मौजूद थे | काम्पील, अयोध्या आदि नाम रखते समय ये नाम मौजूद थे और बज, अर्व तथा मान्धार आदि नाम रखने के 
समय भी ये नाम मौजूद थे । यदि मौजूद न होते तो ये नाम न रक्खे जाते । इसलिए हमें अब यह स्वीकार करना चाहिये 
कि जिस समय नाम रखे गये, उस समय के पूर्ब ये शब्द उद राजाओं, ऋषियों, नदियों ग्रामों और देशों को सूचित करते 
वाले न थें। न उस सभय पुरुरबा शब्द से चन्द्रवंशी पुरूरवा का बोध होता था और न मज्भा शब्द से इस हरद्वारवाली 
गज का ही बोध होता था । उस समग्र इन दब्दों का कुछ दूसरा ही अर्थ था । इन ज्ञब्दों का उस समय जो अर्थ था, वही 
इनका असकछी अर्थ है। उसी को बात्वर्थ कहते हैं । पीछे से जहाँ जहां उस उस अर्थ के से लक्षण दिखलाई पड़े, उन उन 
नवीन पदार्थों के भी वही ताम रख दिये गये। 

अभी शी तो यही होता है। जब हम अपने लड़के या अपने अन्य क्रिसी पदार्थ का नाम रखना चाहते हैं, तो 
हमारे पास पहले से ही हजारों नाम मौजूद मिलते हैं और उन्हीं में से बनकर हम कोई नाम रख देते हुँ। 

इस तरह से क्रिसी शब्द को देखकर यह नहीं समझ छेता चाहिये कि यह शब्ह अमुक व्यवहार के बाद बना । 
प्र्युत यह समझता चाहिये कि प्रत्येक शब्द व्यवहार से पहले का है ! बह शब्द तद का है जब उस व्यवहार का संसार 
में पहलेपहल जन्म हुआ था। अर्थात्‌ नाम तब का है जब का पदार्थ है, क्योंकि संज्ञा और पदार्थ की उत्पत्ति एक ही 
साथ होतो है । 

जिस समय मनुष्य उत्पन्न नहीं हुआ था, उस समय भी मनुष्य को छोड़कर शेष समत्त संसार वर्तमान था । पशु, 
पक्षी, तृण, पल्‍लब, नदी, पहाड़, जऊ, वायु, सूर्य, चन्द्र, विद्युत, मंघ और आकाश तथा लाखों तारे मौजूद शे | इनके 
व्यवहार भी मौजूद थे । वृष्टि का समुद्र और समुद्र की दृष्टि का व्यवहार उस समय भी जारी था। उस समय में भो सूर्य 
की प्रदक्षिणा पृथ्वी करती थी । रात को सूये छिप जाता था और दिन को निकल आता था । सरदी में धूप कोमल और 
गर्मी में घूप तीक्ष्य होती थी। सूर्य और चन्द्र की किरणें उस समय भी पानी खींचदी थीं और वनस्पति को आप्यायित 
करती थीं । कहने का मतलब यह कि छेना, देना, घूयता, बरसना, सूखना और तेज, नश्म आदि सभी कर्म और गुण 
मोजूद थे। अर्थात्‌ द्रव्य के साथ गुण और कर्मों का नित्ण सम्बन्ध होने से जहाँ जहाँ उस प्रकार का लक्षण हदृष्टिगोचर 
आ जाता था, वहाँ वहाँ उप्र लक्षणों से बहु वह संज्ञा आप ही आप उत्पन्न हो जाती थी । 


न 


७० बेंदिक सम्पत्ति 


सृष्टि के यही लाखों पदार्थ अपने अपने ग्रुणों और क्रियाओं से अपनी संज्ञा अर्थात्‌ अपना नाम आप ही आप 
चुतकर पुकारने ऊूगते हैं और आज हम इन्हीं सब पदार्थों के व्यवहारों से उत्पन्न हुये लाखों शब्द बोलते हैं । 


यह मनुष्य बड़ा गम्भीर है । इस वाक्य में 'बड़ा' और “गम्भीर ये दोनों शब्द कहाँ से आये ? “गम्भीर” नदी, 
कुओं और समुद्र की गहराई से आया और “बड़ा” पृथिवी अथबा पहाड़ या कम से कम ताड़ के वृक्ष से आया । अच्छा ! 
'प्रफुल्लित' शब्द कहाँ से आया ? क्या यह शब्द निस्सन्देह फूलों के ऊपर से ही नहीं लिया गया ? यदि हाँ तो 
“मन प्रफुल्लित! वाक्य, क्‍या बिल्कुल ही मनुष्य-सनाज के बाहर का नहीं है ? अवश्य है । 


उसका स्वभाव बड़ा “उम्र है वह लड़का बड़ा 'तेजस्वी' है। क्या यह 'उग्र घुप से और "तेज" सूर्य से नहीं लिया 
गया ? उसकी बात मन में “'हइम' गई । वह “चुमना' क्‍या कांटों पर से नहीं लिया गया ? मेरे होश “उड़ गये'। यह 
'उड़ना' तो चिड़ियों के ऊपर से ही लिया गया है । कर्म का क्या फल है ? यह “फल” तो बिल्कुल ही वृक्ष से लिया गया 
है । कहने का मतलूूब यह कि आधे से अधिक शब्द हम अब भी बाहरी दुनियां के ही बतंते हैं, जिनका मनुष्य-समाज से 
कुछ भी सम्बन्ध नहीं है। इसी तरह हमें सोचना चाहिये कि हमारी भाषा के अन्दर हजारों शब्द हमारे पास बाहरी 
संसार से ही आये हैं । 'उज्ज्वल” शब्द निस्सन्देह धूप, दूध अथवा चाँदनी से आया है । रक्त को तो अब तक लाल रज्ु 
का ही वाचक बोलते हैं। जब यह हाल है, तब कंसे कह सकते हैं कि वेद में जो व्यावहारिक दाब्द आते हैं, वे हमारे 
सामाजिक व्यवहार के बाद के हैं ? 


हम पहिले लिख आये हैं कि वेद का आकाह भी एक पृथक्‌ संसार है। वहाँ भी राजा, प्रजा, आय॑ दस्यु, ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, ग्राम, नगर, गली, लेना, देना, युद्ध, विग्रह, गाय, घोड़ा, बैल, मैंस, बकरी, कुत्ता, नाव, शकठ, मनुष्य, पशु 
पक्षी, वृक्ष, लता आदि सभी कुछ हैं | वहाँ स्त्री पुरुष भी हैं उतका परिणय भी है | इस तरह से हम जो कुछ सामाजिक 
व्यवहार यहाँ देखते हैं, वह सब का सब (अपने निराले ढंग का) ऊपर भी मौजूद है । 


इसी तरह का एक दूसरा संसार हमारा शरीर है। यहाँ भी उपयुक्त सब चीजें हैं और वेदों में कही गई हैं । 


तीसरा संसार प्रथिवीस्थ पदार्थों का है। इन तीन प्रकार के संसारों का वन वेदों में है। पहिला संसार सबसे 
बड़ा, दूसरा सबसे छोटा और तीसरा मध्य में मध्यम श्रेणी का है। पहिले के अनुसार दूसरे को बनाना ओर तीसरे की 
मदद लेना यही वैदिक विज्ञान है । 


पहिले संसार ने सरदी और गर्मी पैदा की । दूसरे संसार को तकलीफ हुई । अतः तीसरे संसार से रजाई और 
छाता लेकर, दूसरे को पहले के अनुकूल बना दिया गया | इसी का नाम कर्म है। वेदों में इसी को यज्ञ कहा है । इसी 
यज्ञ के अन्य भाग औषधि सेवन, वस्त्रधारण आदि भी हैं। 


उक्त समग्र वर्णन का निष्कषं यह है कि वेदों में बहुत बड़ा भाग पहिले संसार का है। उसमें आये हुए 
शब्द मनुष्य समाज के व्यवहार के पहले के है। दूसरे संसार के शब्द भी मनुष्य से पहले के हैं और तीसरे संसार के 
शब्द तो उक्त दोनों से लेकर ज्यों के त्थों रख विये गये हैं। उदाहरणार्थ, किरणें और इन्द्रियाँ गो हैं। ये ताप 
और ज्ञान देती हैं। चलनेवाली भी हैं। उतका मिलान गो से सिलता है, अतः गौ भी उन्हीं शब्दों से कही जाती है। 
अश्व, तेज चाल बाली किरणें हैं, अतः तेज चाल चलनेवाला घोड़ा भी अश्व कहलाता है। सूर्य संसार का शासन 
करता है, अतः वह वेदों में सम्नाट्‌ कहा गया है। यहाँ भी पृथ्वी मर का राजा सम्राट्‌ कहलाता है। तात्पयें यह कि 
वेद-दब्दों से ही सब संज्ञायें निकलीं हैं! वे समाज के याद नहीं बनीं, बल्कि समाज के साथ ही उत्पन्न हुई हैं। अतएव 
इन शब्दों से इतिहास निकालना भूल है । वेदों में इतिहास नहीं है । 


प्राचीन भाष्यकार भी वेदों में इतिहास मानते है ७१ै 


अति प्राचीन भाष्यकार भी वेदों में इतिहास मानते हैं । 


इस समय वेदों को छोड़कर शेष समस्त संस्कृत साहित्य में ब्राह्मण ग्रन्थ और निरुक्त ही प्राचीन हैं। इन दोनों 
के देखने से विदित होता है कि अति प्राचीन काल में भी वेदों में इतिहास के मानने और न माननेवाले थे । गोपथ 
ब्राह्मण २।६।१२ में, अथवं० २०१२७ के 'राह्ो विश्वजनीनस्थ” मन्त्र पर लिखा है कि 'अथो खल्बाहुः गाथा एवंता 
कारण्या राज्ञ: परिक्षित इति' अर्थात्‌ कोई कहते हैं कि ये कारू शब्दवाली ऋचाएं गाथा हैं क्योंकि इनमें परिक्षित 
राजा का वर्णन है । इसी तरह से निरुक्त में भी अनेकों स्थानों में लिखा है कि “इत्येतिहासिका:' अर्थात्‌ यह इतिहास- 
कारों का भत है , इससे ज्ञात होता है कि अति प्राचीन काल में भी वेदों में इतिहास के मातनेवाले थे। किन्तु 
ऐतिहासिक मत का खण्डज करके सत्य अर्थ के प्रकाशित करनेवालों की भी कमी न थी। जैसा की गोपथ की इसी 
कण्डिका के समग्र पाठ से विदित होता है # । 


प्रोफेसर मेकडोनेल ने लिखा है कि 'ब्राह्मणग्रन्थ मन्‍्त्रद्रष्टा ऋषियों से बहुत दिन बाद के हैं । ब्राह्मण के निर्माण- 
काल में तो ऋषि-प्रदर्शित बहुत सा अर्थ भी विस्मरण हो चुका था और ऋषियों के इतिहास का ज्ञान भी रुप हो रहा 
था! लोकमान्य तिलक भी कहते हैं कि तंत्तिरीय संहिता और ब्राह्मणों के निर्माण-काल में संहिताएँ पुरातन हो चुकी थीं 
और उतका अर्थ समझना भी कठिन हो गया था! । ठीक यही हाल हम निरुक्तकाल में भी देखते हैं। निरुक्तकाल के 
विषय में मिश्रबन्धु लिखते हैं कि 'यास्क ने अपने पूर्व के १७ वैदिक टीकाकारों के नाम लिखे हैं। उसकाल भी वैदिक 
टीकाकारों में इतना गड़बड़ था कि 'कौत्स ने जो इन १७ टीकाकारों में से एक थे, लिखा है कि बैदिक अर्थसम्बन्धी 
विज्ञान वृथा है क्योंकि वैदिक सूक्त एवं ऋवाएँ अरथहीन, गूढ़ और एक दूसरे से प्रतिकूल हैं। यास्क ने इसका उत्तर यही 
दिया है कि यदि अन्धा सूर्य को न देख सके तो भ्रुवन भास्कर का कोई दोष नहीं है !” (भारत० इति० पृष्ठ १७२) 

ब्राह्ममकाल ओर निरुक्तकाल दोनों में वेदों के ज्ञावा सभी लोग नहीं थे। उस समय भी कोई ही वेदों के सत्यार्थ 
तक पहुँचते थे। सूत्रकाल में तो बहुत ही बुरी दशा थी। “दक्षिक्राब्णो' का अर्थ धोड़ा होता है | परन्तु जिस प्रकार 
शन्नो बेबी०” मन्त्र को शनिश्वर के लिए लगा दिया गया है, उसी तरह सूत्रों में 'दधिक्रावणो०” मन्त्र को दही के खाने 
में लगा दिया गया है । 


वेद कहीं चले नहीं गये | वे आज भी सब के सामने हैं । आज भी तो लोग वेदों से इतिहास निकालते हैं ओर 
आज भी उनको उसी तरह उत्तर दिया जाता है, जिस तरह पूर्व में दिया जाता था। जितना पुरातन है उतवा सभी 
सनातन नहीं है। वैदिक काल में भी अवेदिक थे; उस समय भी मू्खे थे और उस समय भी दुष्टों की कमी न थी । 


# अथ पारिक्षिती: संशति 'राज्नो विश्वजनीनस्थेति/ (अथवे० २०/१२७।७-६) संबत्सरो थ॑ परिक्षित्‌ संबत्सरो 
हद सर्व परिक्षियतीति । अथो खल्बाहु: अग्निर्ये परिक्षित्‌ु, अग्निहोंद स्व परिक्षियतीति । अथो खल्वाहुः गाया 
एवंता: कारव्या राज्ञ: परिक्षित इति। सनसतद्था कुर््पतू, यथा कुर्म्यात्‌ू, गाथा एदतास्प शत्ता भवन्ति | यज्य 
थे गाया अग्नेरेव गाथा: संवत्सरस्य वेति ब्रयात्‌ , यद्य, वे मस्त्रोरेव मन्त्र: संवत्सरस्थ वेति श्रयात्‌ ता: प्रग्नाह- 
मिल्येश ॥ (गोपथ० २।६।१२)--अर्थात्‌ पारिक्षितीः झब्दवाली ऋचाओं के विषय में कोई कहते हैं कि संबत्सर ही 
परीक्षित है, क्योंकि संवत्सर ही सबमें सब ओर से वास करता है फिर कोई कहते हैं कि अग्नि ही परीक्षित है, बयोंकि 
अग्नि ही इस सब में सब ओर से वास करता है । फिर कोई कहते हैं कि यह कारु शब्दवाली ऋचाएं मनुष्य की 
गाथा हैं । परन्तु ऐसा नहीं है। वे मनुष्य की ग्राथा नहीं है यदि वे गाथाएं हैं तो अग्नि वा संवत्सर की ही गाथाएँ 
हैं मौर जो मन्त्र हैं वे अग्नि वा संबत्सर के ही मन्त्र हैं। यहाँ स्पष्ट कर दिया है कि यह गाथा मनुष्य की नहीं प्रत्युत 
अग्ति या संबत्सर की है । 


छ्र्‌ लेदिक एर््पातति 


अतएव उनके किये हुए अर्ण, जिनको मूल बंद हो अरथहीन और गूढ़ प्रतीत होते थे, विश्वास योग्य नहीं हो सकते । उनके 
वियय में यास्वाचार्य ने सत्य ही कहा है के रदि उल्लू को दित भ॑ ने सुझे तो इसमें सूबे का बया अपराध है ” इसी 
साल लाहोर में बीरिएश्टॉल्स्ट सभा के प्रधान ने बहा है. कि देदों के अनेक गढ़ शब्दों का अर्थ करना नितानन्‍्त 
कठिन है, अतएव अर्थ करने में शीघ्रता न करना चाहिये। वेदों की गुढ़ता स्वीकार कर लेने पर यह आप ही आप 
स्वीकार करना पड़ता है दा जब पठन वाटठन बन्द हो जाता है तो पाठ्य विपय गृढ़ हो जाता है। ऐसे समय का अमि- 
य दुछ मूल्य नहीं रखता । इसका उत्तता ही मूर्य है, जितना उस पुरुष को बात का हो सकता है, जो कहता कि 
रेखागशित के साध्य बहुत गृढ हैं, इसलिए इन लकोरों का अर्थ हारमोनियम की डबूू रीड है । 
इससे यहाँ तक वेदों में इतिहास प्रकरण की छानबीस को, ओर हर से देखा कि वेदों में इतिहास फी कुछ 
गरी झाझ्ग्री नहीं हैं। अतेः इतिहास के शाधार पर निकाला हुआ बंदी का समय अशुद्ध है, भान्त है और बिल्कुल 
विश्वास योग्य पहों है 


ज्योतिष हा स्थिर किया इआ। वेदों का समय 


ह्ख्ूर 
७्छः, १ 


अब तक दो आशक्षेपों का उत्तर देते हुए दिखलाया गया है कि मिश्व की सम्यता बेदों से पुरावी नहीं,है और न वेदों 
गे ऐतिहासिक वर्णन ही है । उक्त दोनों आक्षेत्रों का! जिनसे वेदों की आयु कामम की जाती हैं, संशोधन हो गया । 
लब तीसरे आक्षप का, जिसके हारा बेदी का समय निकालने को कोशिश की गई है, संशोबन करना है । इस तीसरे 
आशोेपव में ज्योतिष के हारा बेदों दा सत्य सिकाल्य गया है। इस सिषय में कई कई योरप-निवासियों ने भी प्रयत्त किया 
है । पर लो० तिलक महः राज ने जेंसा परिश्रम किया है बट) किसी में नहीं किया | आपने वेदों में आये हुये कुछ प्रकरणों 
से सिद्ध करता चाहा हैं कि बंद उस समय बचने जछ पसन्द सभ्पात भगशिर। में था । यहाँ हम संक्षेप से उपको बिवेक- 
माला लिखकर उसमें आये हुए बेदिक अप्रागों पर विचार करंये। तिछूक महोदय के कहने का सारांश इस प्रकार है-- 

चार प्रकार के वर्ष 

दर्ष बार प्रकार के हैँ ७.सद्र बप, सौर बे, नाक्षत दर्ष और साइन या संम्पात वर्ष ॥ बारह अमावस्थानों या 
पूर्णिमाओं का चानद्र बष होता है। दुर्ये उदय से दुसो दिन सूद उदय तक की एक सौर दिस कहते हैं और ऐसे ३६० दिनों 
का सौर वर्ष होता है। कियी एक नश्षत्र ये पूर्म रखयार जब फिर उसी नलत्र पर बआाता है, तो इस काश को नाक्षत्र वर्ष 
कहने हैं और वरुम्त ऋतु से वससत ऋतु तय के बरये को सब्वाद दबे या सावन वर्ष रहते हैं । बह साथन वर्ष नक्षत्र वर्ष 
२०.४ मिनट छोटा ह.। भवएय शायत ब्द अत्यक वो सहझ वर्ष में एक मास पीछे खिसक जात है । पृथ्वी के एक स्थान 
से चलकर उसी रखान में आगे का जो सभ्रग हूँ वही सब्जा वर्ष है। उसी को वाम साय बर्ष हैँ। सायस वर्ष को 
आरम्म करनेवाले, साल में वार भुकाम्र हैं--राल का बिल्कुल इढ़ जाना, दिन का बिल्डुल बढ़ जाता और दो बार 
शतदित का बराबर होना । इन चारों में से किस स्थान से वर्ष आरम्म करना चाहिये ? इस प्रश्न को पूर्वजों मे इस 
प्रकार हुल किया था कि जहा से प्रकृति देवी प्रकुल्लित हो छठे और जहाँ से दृक्षावली में नूतनता आरम्म हो, वहीं से 
वधरिस्स भी किया जाय । यह सब घटना वयस्‍्त से आारण्म होती है। इसीलिए कहा गया है कि मुख वा एतत्‌ ऋणुनां 
पहुसन्त: अर्थात्‌ वसन्‍्त है| राब ऋतुओं का सुख है। जद सूर्य बसस्त-सम्पात में आवे दमी से वर्ष आरम्म हो। इसके 
आगे छारी पुस्तक में उन्होंने तीन प्रकार से वस्नस्त-सम्पात दिखलागे की बेष्टा को है । अन्त में कप कहते हैं कि-- 





यहां तक हमसे तीन अ्रकार के परूद/ ज्ञों का विधार किया । इनमें सबसे प्रथम पव्चाऊू के समय को हम बदिति- 
काल अथवा मृगशीर्ष-पूर्दकाल कहेंगे । इसकी मयदि अवुमान से ईज्स० पूर्व १००० वर्ष से ४००० वर्ष तक जाती है। इस 
शभय तक बैदिक ऋचाओों की उत्पत्ति नहीं हुई थी । दूसरा भृगशीषेकाल है । इसको मयदि स्थूछ परिभाण से ई० स० 


बेदी का संमिय ७३ 


पूर्व ४००० ब्षे से २४०० थपे पर्येन्त है! यह काल बसरद सम्पाध के खाद नश्षत्र से कृछिका नक्षत्र में आजे तक का हैँ 
ओर थड़े भह्य का है बयोंकि इसी काल में ऋषश्वेद के बहुत से सूक्त मिम[ण हुए थे और कितनी ही कथाएँ भी रच जाए 
घुकी थीं। इसी से ऋह्वेद में कृत्तिका-काल के विषय का कुछ भी प्रमाण नहीं मिलला । बहू काल विंशेर्षतः सूरत 
रचनाकालर था । तृतीय कृत्तिका-काल है। इसकी पझ्र्यादा ई० सं० पुरे २५०० से १४०० वर्ष तक है । अर्थात्‌ जबसे 
वसन्त-सम्पांत क्ातिका में आया, तंब॑ से लेकर बेदाज़ू ज्योतिष पर्यन्त इसकी मर्यादा हैं। तैत्तिरीय संहिता और कितने ही 
भ्राहाणों की रचना का यही कांल है । इस समय ऋग्वेदसंदिता पुरानी हो डुकीौ थी, अते: उसका अर्थ समभमे में भी 
सुविधा नहीं थीं ५<॥! 

यह ठिलक महोदयकुंत ओरायन अर्थात्‌ मृगशीर्य नामी ग्रन्थ का सारांश है। इस विवेचन से जाप यह कहना 
चाहते हैं कि नाक्षत्र वर्ष से सायन वर्ष २०.४ मिनट छोटा है। ये मिनट बढ़कर दो हजार बर्ण में एक मांस के दराथे€ 
हो जाते हैं । परिणाम यह होता है कि हर दो हजार वर्ष में वसन्‍्त सम्पात नाक्षत्र वर्ष से एक महीना पीछे हो जाता है*। 
इसी कारण से कृत्तिकाकाल, मृगशीषकाछ और पुनवंसुकाल से सम्बन्ध रखनेवाले तीनों पञुचाज़ों का वर्णन किया गया 
है ! जब वसन्‍्तसब्पात कृत्तिका में होता था, तब दूसरा महीना था । पर जब वसन्तसम्पाल मूंगशिरा में आया तो दूसरी 
महीना हो गया । कल्पना करो कि अमुक समय वसन्तसम्पात बदि माघ में था, तो दो हजार वर्ष के बाद वेहू पी में 
आयगा और फिर दो हजार बर्ष के बाद मार्गशीर्ष में । इसक! कारण ऊपर बतला आये हैं कि नाक्षत्र थर्ध से साथन वैध 
कुछ मिनट छोटा है । दो हजार वर्ष में ये मिनट बढ़कर एक महीने के बराबर हो जाते हैं और विद्ुवश्त्त के चलने तथा 
क्रान्तिदृत्त के स्थिर होने के कारण वसन्तसम्पात उस महीने से खिसक कर उसके गहिले महीने में थ्रा जाशी है । 

तिलक महोदय वक्त कारणों को ध्यान में रखकर वेद और ब्राह्मणों से ऐसे प्रशाण एकत्रित करुते हैं, जिमसे 
जाना जाय कि पूर्व काल में हमारा वसन्दसम्पात दीन महीनों में रह छुका है । इनमें से पहिला कृत्तिकाकाल है । जिसके 
लिए आप कहते हैं कि इस सभय का बेन वेदों में लहीं है । इसलिए इस विंव्य पर हमें भी कुछ कहना नहीं है । 

दूसरा मृगशीर्षकाल है जिसके प्रमाणित करने के लिए आपने आह्याणों से कुछ वाक्य उद्घृत किये हैं। ब्राह्मणग्थों 
के होने से इन प्रमाणों के विषय में भी हमें कुछ कहना नहीं है । हाँ, परोक्ष रीति से मृगश्योष॑काल को सूचित करानेवाले 
कुछ प्रमाण ऋग्वेद से,दिये गये हैं, जिन पर विचार करना हमारे लिये आवश्यक है । यद्यपि कई जगह आपसे स्पष्ठ रीति 
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शक 


है हल बेविक सर्ज़्फत्त 

से कह दिया है कि (ऋषण्वेट में वरेस्त फम्पात को मृगशीर्ष में बकानिकले स्पेष्ठ प्रमाण नहीं हैं” नै-। तथा पंशेक्ष' रीति से: 
दिये हुए;सन्देह उत्पन्न करते वाले प्रछाणोंसको भी जाँच केना चाहिए ८मने बड़े गौर और पोरश्रम से उत प्रत्तणों की थौँट' 
दया है जो वेदों से दिये गये हैं'१ 


...._ लो० तलक महोदय कहते हैं कि आकाश में जहाँ आकांशगड्धा है, वहीं पर ख्वान नामक दो तारें हैं । तीसरा नौका, 
चौथा मृंगशीष और पाँचेवाँ तपुचि सै।मी तारा मं है । आप कहते हैं यह टश्य आकाश में बहत जल्दी दिखता है। किसी 
समय“वष।९+स १र यह समस्त ताराससूंह सूर्य के उदयकाल' में रहता था और उस समय मृगशीष में वसन्तसम्पात होता 
था । हम कहते हैं कि मले यह हृश्य सूर्योदय के समय वर्षारंम में रहा हो और भले उसको म्रगशीष में वसन्तसम्पात कहा 
गया हो 2 किन्तु हमें तो पह्‌ देखता हूं कि ऐसी अवस्था का वर्णन वेदों में कहाँ है । इस मौके पर आकाशगज्भा, नौकापुञुज 
फूशशिर, नमुचि और ख्वान तारे बतलाये गये हैं । अब देखेंना चाहिए कि इन पाँचों में से कौन सा स्यान मनुष्यों 
की हृष्टि में प्रायः आते है । हमारी समभ में ता ईनमें सबसे प्रसिद्ध चीज आकाशंगद्भा है, जिसको यहाँ के लोग इन्द्र के 
हाथी का सस्ता कहत हैं.औरं और अंज़ूरेज लोग मिल्की व (४]7ए छ89) कहते हैं । यह विचित्र चीज खफीफ बंदल- 
सौ प्रतीत होती हैं । अतः इसपर हाप्ठ जाता स्वामाविक है । किन्तु ख्वान, नौका, आदि नक्षत्र तो इतने दबे हुए हैं कि बड़े 
बड़े ज्योतिषियों-के ततलाने पर भी हृष्टि में नहीं आते । ऐसी सूरत में उन अप्रसिद्ध तारों की वर्णन न होना चाहियें 
और आकाश: गज्जा का वर्णन अवश्य होना चाहिये, पर बात सवंधा उलटी है। आप कहते हैं कि “आकाशग्ज़ूी का उस 
समय क़य कोई नाम देखने में नहं। आता ! पारसी, ग्रीक और भारतो इन तोौनो आर्यों को भाषाओं में आकाशगड्ा का 
कोई नाम नहीं है*।' ऐसी साफ प्रत्यक्ष चीज का ही जब नाम नहीं है, तो क्या अन्य अप्रासद्ध ताराओं के स+थ वसन्त- 
सफ़फ़्त का वणन आता है ? नहीं वह मा नहीं आता 


नोका तारा का वर्णन है। पर ऐसा किसी हथान में नहीं कहा गया कि नौका तारा पर वसन्तऋतु का आरस्म 
होता है या उस स्थान में सूर्योदय होता है । 

अब रहे नमृचि, मृगशीर्ष और श्वान । नमुचि कोई तारा नहीं है, प्रत्युत नमुचि नाम बादल का है तथा इन्द्र नाम 
सूंये और विद्युत्‌ का है। यह सभी जानते हैं कि सूर्य या विद्युद्‌:बादलों को छिन्नमिन्न करके पानी बरसाता है। अमरकोश 
के' जिस- श्लोक में इन्द्र को तमुचिसूदन कहा गया है, वह झ्लोक यह है-- 


सुत्नासा गोत्रभिद्त्ती बासवो वृश्नहा वषा । 
जस्ममेदी हरिह॒ण: स्वाराण्ममु खिसू दन: ।। 
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वेदों का समय ७५ 


इससे सिद्ध है कि नमुचि वे बादल “हैं; जो प्रहार के'बिमा नहीं बरसते । यह सेब जानतें हैं कि शम्बर बादलों कौ 
कहते हैं । पंञ्॑चतन्त्र में आया है कि “शम्मरस्थ थे यो माया या भाया नसुचेरंधि' यहां मी नमुचि, माया करनेवाले 
बादल ही सिद्ध होते हैं । 


मृगशीर्ष दब्द के'साथ ऋग्वेद में कहीं मी सूर्य का नाम नहीं आता, प्रत्युत मृग शब्द बादलों के ही लिए आता है । 
आगे हम वृषाकपषि' सूक्त की सम।लोचना में दिखलावेंगे पक मृग बादल अथ मे कस प्रकार से आता है । 

अब केबल श्वान शब्द रह जाता है । हमने ज्योतिषियों से अच्छो तरह जाता है कि आकाश मे श्वान नामी दो तारे 
हैं। इनको ग्रीक भाषा में क्वान और प्रक्वान कहा गया है | । अजूरेजी में दोनों कनिस मायनर और कनिस मेजर के तामर 
से प्रसिद्ध हैं । इन्हीं दोनों को ऋग्वेद १०। १४।११ में यो ते श्वानौं यम रक्षितारों चतुरक्षों पथिरक्षी' कहा गया है । 
ये श्वान सर्देब द्विवचन में कहे गए हैं, जिससे ज्ञात होता है कि वे दो हैं। पर तिलक महोदय श्वान के विषय के जौ चार 
प्रमाण देते हैं, उनमें सवंत्र एक ही वचनवाला श्वान कहा गया है। इससे ज्ञात होता है कि एकबचन वाले श्वान से अभिप्राय 
दूसरा है। यहां जिस स्थान को आप वसन्तसम्पात बतलाना चाहते हैं, उस स्थान के लिए एकबचन श्वान का वर्णन उचित 


नहीं है। क्योंकि वहां दो श्वान हैं और उनके लिए वेदों में सदेव द्विवचन ही आता है. जिसे आपने भी स्वाकार किया है*। 
आपके चारों प्रमाणों का विवेचन इस प्रकार है--- 


(१) जाप कहते हैं कि 'ऋग्वेद में सरमा नाम की कुत्ती का वर्णन इस प्रकार है कि एक बार इन्द्र ने सरमा को 
गायों के ढू ढने के लिए भेजा । किन्तु बीचमें पणियों ने उसे जब हूघ पिछा दिया, तब उसने गायों के ढू ढने से इनकार 
कर दिया । इन्द्र ने उसे एक छात मारी और उसने वह दृध उगल दिया । यह:सरमा वही श्वान तारा है और यह उग्ला 
हुआ दूध वही आकाझशगरज्ढा है।” हम ऊपर बतला आये हैं कि आकाशगऊ्जा के पास दो श्वान हैं, एक नहीं । और 
आकाशगज्जा के लिग्रे तो आप कहते हैं कि कोई प्राचोन शब्द ही नहीं है ! ऐसी दशा में इस एकवचन वाली सरभा का 
वर्णन उस मौके का कंसे हो सकता है? जहां यह बात ऋग्वेद में आई है, वहाँ सरमा को इन्द्र की दूती कहा गया है 
ओर पथ्ियों को असुर कहा गया है । ऋग्वेद १०। १०८।४ में लिखा है कि 'हता इन्द्रेण पणय:” अर्थात्‌ पणियों (बादलों) 
को इन्द्र (सूर्य) ने मारा । आगे मस्त्र € में सरमा को गायों की स्वसा कहा गया है । इससे ज्ञात होता है कि यह वर्णन 
वर्षा ऋतु का है । बेद में अन्य स्थानों में किरणों को गौ- कहा गया है । सब जानते हैं कि घृताची अप्सरा सूथें की किरण 
है । बही इस नीचे के मन्त्र में देवताओं की गौ कही गई है-- 

वि मिसीष्व पयस्वतीं घुसाचीं देवानां धेनु रनपस्पृगेधा । 
इस्त्र: सोम॑ पिबतु क्षेमों अस्त्वग्नि: प्र स्तौतु बि मृथों चुदस्तन ।। (अथवं० १३।१।२७ ) 

अर्थोतूं बहनेवाली और जरूको खींचनेबाली यह देवताओं की घृताची गौ-रुकनेवाली" नहीं है । इन्द सोमपान कर 

और स्तुति करें कि तू बरियों को निकाल दे 


हम पहिले लिख आये हैं कि सूर्य की किरणें तेहरी हैं। अर्थात्‌ वे आरनेय, जलीय तथा आकाशीर हैं। यहां सर॒मा 

आग्नेय किरण है, यौ जलीय किरण है और पणि वाद हैं। इन्द्र ने आग्नेय किरणों से जलवाली किरणों को अपने पास 

खींचा और बादलों ने फूटकर बरस दिया । बस, पणि भर गये और. सरमा ने पानों “एाएयय 77777 र गये और सरमा ने पानी उपल दिया । इस तरह दिया । इस तरह से स्पष्ट हो 
अजजि+त+++++- नि तत्व... 








| संस्कृत 'क्षट: जेन्द में 'क' हआ है, जैसे श्वसर का कुसुर । यही कुसुर फारसी में खसर हो यया है । इसी तरह 
ग्रीक माया में मो श्वान को क्वान ह्आ है, । 
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७६ वैदिक सम्पत्ति 


भया कि यह बरसात का अलझूर है, न कि बसन्तसम्पात और श्वान तारे का। महाशय आर सौ दत्त ने भी 
पेक्समूलर की राय से मिलते हुए, किरणों को गाय और पणियों को बादरू रूपी अन्धकार ही माना है + । 

(२) दूसरा प्रमाण है शुनासीरो का. जिसे तिलक महोदय श्रात तारा सिद्ध करते हैं । आप कहते हैं कि , ऋग्वेद 
में पृथिवी पर स्वर्ग से दुग्ध की वृष्टि करने के लिए शुनासीरौ की प्रार्थना की गई है |” यह वर्णन ऋग्वेद ४।५७।४ में 
इस प्रकार है--शुनासीराविसां वा जुषेयां पहिवि जक्रथु: पय: । तेनेमामुप सिड्ल्चतम्‌ । यहाँ साफ कह दिया है कि 
है शुनासीरो ! मेरी प्राथंना स्वीकार करके जो पय आपने द्यौलोक में बनाया है, उससे इस भूमि को सींचिये ।' अब 
देखना चाहिए कि शुनासीरी, पय और दिवि का क्या अर्थ है। ऊपर कहे हुए ५७ वें यूक्त में शुनासीरी का वर्णन है। 
यह सारा सूक्त खेती की शिक्षा देता है। आकाश में भी खेत, किसान और हल वगैरह हैं। आकाशीय खेती का मतलब 


वर्षा उत्पन्न करना है| यहां शुना और सीर, दोनों जल बनानेवाले कहे गये हैं। इसलिये निरक्तकार 'शुनः सीरी 'का अर्थ 
“वायु और सूर्य” करते हैं, क्योंकि इनसे ही वर्षा उत्पन्न होती है। आकाशीय खेती का एक सन्त्र यह है-- 
देवा इस मधुना संयुतं यर्व सरस्वत्यामधि मणावचर्कू यु: 
इन्द्र आसीत्‌ सीरपतिःशतक्रतु: कीनाश! आसन्‌ मरत: सुदानव: । (अथर्वे० ।६।३०११) 
अर्थात्‌ देवोंने सरस्वती में इस भीठे यव को बोया । शततऋरतु इन्द्र, सीर के मालिक हुए और मरुदगण किसात 
हुए । यहां इन्द्र को सीरपति कहा है और मरुतों को किसान । इससे जात होता है कि सूर्य और वायु ही शुनासीर हैं । 
गोपथ-ब्राह्मण में लिखा है कि--- 
त्रयोवश व एवं मासमाप्नोति, यच्छुनासीर्थेण यजते । 
एतावान्‌ थे संवत्सर: याबानेव त्रयोदश सास: । संदस्सरो वे शुनासौर: । (गो० २।१॥२६) 
अर्थात्‌ जो शुतासीर से यज्ञ करता है, वह इस तेरहवें महीने को प्राप्त होता है। इतना ही संवत्सर है, 
जितना यह तेरहवां यहीना है। संवत्मर ही शुनासीर है । यहां तेरह मास के संवस्सर को 'शुनासीर कहा है। 
संबत्सर वर्षाऋतु में ही पूरा होता है, इसी से उसको वर्ष कहते हैं । वर्षा करनेवाले इन्द्र और वायु ही हैं, इस लिये वे 
शुत्ासीर कहलाते हैं । 
खेली के विषय में इस सूक्त का पांजवां मन्त्र इस प्रकार है -- 
शुर्त बाहा: शुर्त नरः शुर्न कृषतु लाड़लस । 
शु्न बरत्रा वध्यस्तां शुनमष्टामुत्रिस्रुय ।! (ऋ० ४५७४) 
यहाँ खेती के समी पदार्थों को शुना कहा गया । इस मन्त्र के आगे वह मन्त्र है, जो ऊपर लिखा गया है प्रौर 
जिसमें शुनासीरी पद झ्ञाता है । इसमें आये हुए घुना शक्र्द का अर्थ तो ऊपर वेद ही ने कर दिया कि खेती के समस्त 
पदार्थों को शुना कहते हैं । अब 'सीर' का अथे देखना चाहिए। 
सौर शब्द बहुत ही प्रसिद्ध है। सभी कहते हैं कि तुम्हारं क्रितनी सीर है, मह हमारी सीर जमीन है ग्रादि । 
संस्कृत में सीर कहते हैं हल को । अमरकोश में लिखा है कि--- 
निरीशं कुटक॑ फाल कृषकों लाहूल हसस्‌ । 
गोदारण श्र सोरोध्य शम्पास्त्री मुमफीलक: ?१। 
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वेदों शा समय 


लाफुल, हुक, गोदारण और सीर आदि नाम हस के हैं। इसीलिये देश में सीर जमीन अपने हल के 
प्रसिद्ध है | यजुर्बेद में एक जगह लिखा है कि 'सौरा युझ्जल्ति कवय: अर्थात्‌ बुद्धिमान लोग हल जोड़ते हैं । इ £ 
इस 'शुनासीरौ' द्विबचन से मी दोनों कुत्ते सिद्ध नहीं होते। यहाँ तक शुतासौरी का अर्थ हुआ । अब पय: भा: '_ 
दाब्दों का अर्थ देखिये । निषण्टु में पयः पानी को कहा गया है और दिवि शब्द तो द्यौ अर्थात्‌ ऊपर का वाचक 
इस तरह से विवेचन करने पर ज्ञात हुआ कि शुनासीरी आकाशीय खेती के पदार्थ हैं जिनसे खेती और वर्षा व 
होता है और उन्हीं के अनुसार खेती की जाती है। इस प्रकार की वेदिक शैलो सत्र मिलती है। यहाँ भी इस 
शब्द से उक्त श्वानपुष्ज का काम नहीं निककता और न वसन्तसम्पात मृगशिरा में सिद्ध होता है * 

(३) मृगशीषं में वसन्‍्तसम्पात सिद्ध करने के लिए तिरूक महोदय ने ऋग्वेद से जितने प्रमाण दिये हैं, : 
में यह नीचे का प्रमाण आपने बहुत प्रबल समक्का है-- 


सुषुप्वाच ऋभवस्तवपुरछतागोह्ा क इवं तो अश्ुुवुषत्‌ । 
श्वानं बस्तों ब्रोधयितारमन्रवीत्संवरसर इृदमझा व्यख्यत ।! (ऋग्वेद ११६१॥१३) 


इसका मतलब यह है कि हे ऋतुओ ! तुमने जब पूछा कि हमकों इस समय किसने जगाया, तब वस्ता-सूर्य ने 
कहा कि जगानेबाऊरा श्वात है, क्रयोंकि आज संवत्सर का अन्त है। इस पर तिलक महोदय कहते हैं कि 'ऋगु नाम 
ऋतु का है। ये ऋतुएं १२ दिन तक अगोहच सूर्य के घर निद्रा छेती हैं अर्थात्‌ चान्द्र वर्ष और सौर वर्ष का मेल मिलाती 
हैं, तब श्वान इतको जगाता है । यह बही श्वान है जो मृगशीर्ष के पास है। इससे स्पष्ट होता है कि मृगंशी में 
वसन्तसम्पात होता था। *' 
हम ऊपर कई बार कह आये हैं कि मृगशीर्ष के पासवाला एक श्वान नहीं, प्रत्युत दो श्वान हैं। भरत; यह वर्णन 
उस मौके का नहीं है। वँदिक काल में वर्षाऋतु की बड़ी महिमा थी | वर्षा का आरम्म और अन्त बड़ा आमोदवर्धक 
था। वर्षा मी एक प्रकार का नंसग्रिक यज्ञ समझा जाता था | इसी लिए वर्षा के आरम्म और अन्त दोनों से वर्ष का 
आरम्म होता था। जिस तरह वेद में लिखा है कि संवत्सर के अन्तर में ऋतुओं को कुत्ते जगाते हैं, उसी प्रकार लिखा 
है कि वषरूपी संवत्सर के आदि को मण्डक सूचित करते हैं। ऋग्वेद में है कि-- 
पसंबल्सरं शशम्राना ब्राह्मणा व्रतब्रारिणः । 
वाच्ं पर्जस्पजिल्वितां प्र सण्डूका भवादिदु: । (%० ७।१०३।१) 
ब्राह्मणासों मतिराशे न प्लोमे प्रो त पूर्ण्रभितों दइम्तः । 
संबत्सरस्म तबहू: परि उठ ग्रस्मच्छुका: प्रावृक्षीणं अरसूथ ।। (व्टू० ७१०३७) 
यहां इपष्ट कहां गया है कि संग्रससर भर सोये हुए मण्ड्क पर्जन्य पड़ते हो बोलने छदे, क्‍योंकि 'संबतरत्य 
तबहू:' अर्थात्‌ संग्रत्सर का वही दिन है । कहने का मतलब ग्रह कि जिस प्रकार संवत्सर के आदि में वर्मा को मण्ड्क 
जयाते हैं, उसी तरह संबत्‌ के अन्त में वर्षा ऋतु के समास हो जाने पर ऋतुओं को कु्े जगाते हैं। एक वर्ष वर्षा के 


आरम्म से शुरू होता है और दूसरा व्र्षा के बन्त से शुरू होता है +* । इस शरह से हद दो आतेग वर्षों की पहिचान 
मण्ड्कों और कुसों से बतसाई गई है । 
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शहरों में तो नहीं . पर. जिनको देहांत- में रहने का मौका मिला है, वे जानतेःहैं कि चातुर्मास समाप्त होते ही 
भआश्वित-क्रातिक का आरम्भ होते ही कुत्तों के ऋतुदान का समय होता है। वे गर्भाघान करते हैं और रात के समय 
चिल्लाते हैं । उनकी वह चिल्लाहट विचित्र प्रकार की होती है । यही ऋतुदान, ऋतुओं का जगाना है और वर्षाकाल का 
अन्त है'(। इस वर्णन में न कहीं मृगशीर्ष के सम्पात का नाम है और न कहीं आकाशमण्डल का । यहां वेद के दोनों स्थलों 
को थिछाने से यह सिद्धान्त वनता है, कि वर्षा का आरम्म मेंढकों से ज्ञात होता है और वर्षा का अन्त कुत्तों से | ये दोनों 
घटनाएं वर्षा के आदि और अन्त में होती हैं । 

(४) चौथा प्रमाण है 'वृेषाकपि' का। ऋग्वेद मण्डल १ ०, सूक्त ८६ में इस वृषाकपि का वर्णन आया है । 
तिलक यहोदय लिखते हैं कि 'सूर्य सम्पात का एक दूसरा प्रमाण और भी है, पर वह जिस सूक्त में. आया है, उसका 
मतलव आज तक किसी की समभ में नहीं आया! । इसके आगे आप उस सुक्त का प्रकार वर्णन करते हैं कि--- 

वृषाकपि' सृगरूप से इन्द्र का यित्र है। जहां वह उन्मत्त होता है, वहां यज्ञ बन्द हो जाते हैं । एक बार इस 
मृग ने इन्द्राणी की बहुत सी चीजें नष्ट कर दीं। इन्द्र इसका बड़ा दुार करते थे, इसलिए इन्द्राणी इन्द्र पर वहुत 
ताराज हुई, पर इन्द्र तो उसको कुछ सजा दिये बिना ही उसके पीछे पीछे दौड़ने लगे । इस से और अधिक नाराज 
होकर वे उस मृग का मस्तक छेदन करने के लिए उढीं और उसके पीछे एक कुत्ता लगा दिया । इतने में इन्द्र ने बीच 
में पड़कर उनका सयाधान कर दिया | इसलिए उस मृग का शिरच्छेदन तो न हुआ, पर एक दूसरे ही भृूग का शिर 
कट गया । इसके बाद वृषाकपि नीचे अपने घर जाने लगा। यज्ञ पुनः जारी हों, इसलिए इन्द्र ने उसे आज्ञा देकर अपने 
घर बुलाया और जब वह इन्द्र के घर ऊपर आया तब उसके साथ वह प्रभादी मृग न था। अतः इन्द्र, इन्द्राणी और 
वृषाकपि परस्पर यिले भेटे ।! 

इस अलझ्ूर को आप शरत्‌ सम्पात की घटना वतलाते हैं। आप कहते हैं कि 'यह भृग, भृगशीष ही है | श्वान 
का वर्णन उस यौके को और भी पुष्ट करता है। दक्षिणायन में यज्ञ बन्द हो ही जाते हैं और जब सूर्य वसन्त-सम्पात 
यें अर्थात्‌ देवयान (उत्तरायण ) में ऊपर आता है, तब फिर यज्ञयाग होने लगते हैं । इस तरह से यह शरत्‌ सम्पात का 
ही वर्णन है ।” 

हम कई बार कह ज्ञुके हैं कि उस यौके के दो श्वान हैं, एक नहीं । उनका वर्णन जहां कहीं आता हैं, द्विवचन में 
ही आता है। इस सूक्त का भी श्वान कोई दूसरा ही पदार्थ है। इसी तरह मृग भी मृगशिर नहीं, किन्तु बादल ही है और 
इन्द्र भी सूर्य ही है। अब वृषाकपि का अर्थ खुलने से ही सारा भेद खुल जायगा। वृषाकषि ऋग्वेद और अथवंबेद में सिर्फ 
एक ही सूक्त में इसी रूप से आता है । इसलिए बृषा और कपि दोनों शब्दों को अलग अलग देखना पड़ेगा । 'वृषा” इन्द्र 
को कहते हैं, इसमें जरा भी सन्देह नहीं । अयरकोश में “सुन्नामा गोत्रभिददत्ती बासवो बृतन्नहा बुधा' कहा गया है। इन सब 
इन्द्र के नाभों में 'वृषा' शब्द स्पष्ट रूप से आया है। और इन्द्र शब्द सदैव सूर्य या विद्यू त्‌ के लिए आता है। इसलिये 
यहाँ वृष का अर्थ या तो सूर्य है या विद्यू तू । अब कपि का अर्थ देखना है । कैंपि शब्द ऋग्वेद भर में अंस्यत्र कहीं नहीं 
भाता। वह इसी सूक्त में वृषा के साथ आता है और एक बार इसी सूक्त में अकेला मी आया है। पाँचवें मन्त्र में हैं कि- 

प्रिया तष्टानि से कपिव्य॑ंक्ता व्यदृदुषत्‌ । 
शिरो न्वस्य राविषं न सुगं दुष्छृते भुवस + 3 (ऋ० १७।६६।५) 
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+ इसों सन्‍्त्र का अर्थ होता है कि उस मुग “ने इन्द्राणी की चीजें नब्ट कर दी । ग्रिफिय महोदव-अप्रते 
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वेदों-का सबद उ्ह 


यहाँ मृग के ही लिये कपि शब्द आयह है । लोक में मी हंस कपि को 'शालातृगं नाम से पाते हैं । इससे अच्छी 
प्रकार बोध होता है कि यह कपि मृग ही है । अब मृग का अर्थ खुलते ही सारा वर्णन स्पष्ट हो जायगा । हम कहते हैँ 
कि मृग बादल ही हैं । हम ही नहीं प्रत्युत तिलक महोदय स्वयं कहते हूँ कि 'छग्वेद में एक दूसरी जगह ऐप वर्णन है 
कि इन्द्र ने वृत्र का शिरच्छेदन क्रिया और तृत्र मृगरूप होकर दिखाई पड़ने लगा! * वह मन्त्र यह है-- 

निरिन्द्र बृहतीस्यों वृत्न धनुस्यो अस्फुरः । 
निरबु दस्य मृगयस्य साय्रितो नि: पवंतस्प एए भोज: ॥ (ऋ० छ।३१६) 

यहां इन्द्र, वृत्रःऔर मृग का ही वर्णन है । यहां मुग को 'भोयिन:' माया करनेवाला कहा है। मारीच मायारूप 
मृग हुआ ही था। वृत्र भी माया करनेवाला है। निरुक्त २११६ में लिखा है कि 'तत्को वृत्र:। 'मेघ इत्ति “नैरक्ता: 
अर्थात्‌ वृत्र किसे कहते हैं ? निरुक्तवालें मेध को वृत्र कहते हैं।॥ जबः साफ ही गया किस्तृत्र मेघ ही है और वृश्ररूपी मृ 
सी ;मेघ ही है । इसलिए शाखामृगरूप धारी कपि भी मेघ हीं हैं| इस तरह से ज्ञात हुआ ।क तृषा अर्थात्‌ इन्द्र और कपषि 
अर्थात्‌ बादल ये दोनों जहां एक साथ हों, उस अवस्था को वृषाकपि कहते हैं ! 

बेंदों में बादत्र कें लिये जितने नाम आये हैं, उसमे वृषम, महिष,-मृग और कपि शब्द भी बादल के लिये 
ब्रयुक्त हुए:हैं. +: ऋग्वेद १०११२३॥।४ में आया है क्रि--मृभस्य घोष” अर्थात्‌ मृग का घोष । पृथिवी पर विचरनेबालें 
मृगों की आवाज ऐसी नहीं होती, जिसको घोष कहा जाय ! भूगं बहुत ही धीमी भावाज से बोलते हैं । परन्तु यहां:मृग 
का धोष कहा गया है, इससे प्रकट होता है कि 'मृग' मेघ हो है । तिलक महोदय ने स्वयं स्वीकार किया है कि “वेद में धृत्र को 
भृग कहा गया है' »६। बृत्र निश्चय ही मेघ हैं, अत; 'मृगस्य घोष का अर्थ बादल की गज॑ना ही है | दूसरी जगह ऋग्वेद 
१।८०।७ में 'मायिनं मृ्ग ' कहा गया है। यह भी बादलों के ही लिए आया है, क्योंकि पृथिवी के मूंग कोई माया नहीं 
करते । पर बादल क्षण क्षण में बदल बदल कर नाता प्रकार की माया करते हैं और अनेक प्रकार के. रूप धारण करते 
हैं ।इस तरह के विवेचन से निश्चित होता हैं कि मृग बादल है और वृषाकपि,. बादलसंयुक्त सूर्य है., अतः उपयुक्त 
सूक्त की घटना मेघाच्छन्न सन्ध्याकालीन सूर्य की ही प्रतीत होती है । 

तिलक महोदय ने भी वृषाकषि को एक विशेष प्रकार का सूर्य ही माना है 4 । परन्तु हम यहां देखना चाहते हैं 
कि प्राचीन वैदिकों ने 'वृषाकपि' का क्‍या अर्थ किया है | गोपथ ब्राह्मण ९५ ६१ १२ में लिखा है कि 'सूर्य ही वृषाकपि 
है, क्योंकि वह काँपता हुआ जल बरसाता है । यही वृष/क्रपि का वृषाकपित्व है। कपि के.समान ही वह सब छोकों में चन- 
कता है। वृषाकपि का वर्षा ही रूप है [; | बुहृददेवता में इस सूक्त का विषय बतलाते हुए कहा गया है कि इन मंत्रों में वर्षा 

+ व्‌ ]8ए४6 &॥680ए7 &प868 ६0 6 ९ ता. ४९ रा्एटत0 प्रात $ गींशा 5४0 [0 497९६ 70 

वह तर ण शात29. ++(07079, 9. 487. 

+-बेढों में जो शब्द बादलों के लिए प्रयुक्त हुए हैं, वही असुरों के लिए भी कहे गये हैं । और सूर्य आदि जो शब्द 
देवतों के लिए आये हैं, वही आर्यो-ब्राह्मणादिकों के लिए भी कहे गये हैं । तदनुसार वेद के महिष, मूंग और कपि आदि 
नाम बादलों के हैं तथा महिषासुर, मारीचमृग और सुग्रीब कपि आदि नाम अनाये जातियों के रकक्‍्खे गये हैँ । इससे 


भ्रौर भी स्पष्ट हो जाता है कि “कपि” और '“मृग” शब्द भी मेघ के बाचक हैं । 
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थे धर्षेचु लोकेषु भाति य एवं वेद । वार्षरूप हि वृषाकपेस्स्तस्येमित्येव । 


श्र्० बंदिक सम्पत्ति 


ऋतु के सन्ध्याकालीन सूर्य का बर्णन है * । इन वेदिक अर्थों के सह्दारे अब बेखना चाहिये कि उक्त सूक्त का क्‍या अथें 
होता है । 


सूर्य सम्मिलित बादल, इन्द्र (विशुत्‌) के मित्र हैं। सन्ध्यासमय तीनों एकत्र हुए । जंब मृगरूप बादल उध्मत्त 
हुआ और चमक चमक कर सम्ध्याकालीन उषा (इन्द्राणी) की शोमां बिंगाड़ने लगा, तो इन्द्राणी ने शान नामी आग्नेय 
किरण, (जिसका जिक्र हम सरमा नामी शुनी के वर्णन में कर आये हैं), इस मृंग के पीछे गा वी | बर्षाऋतु में सायंकाल 
के समय कमी कमी सूर्य नहीं दिखता, परन्तु एक विशेष प्रकार का प्रकाश दिखलाई पड़ता हैं । यह प्रकाश ही भ्वान 
नामी किरण है! इन्द्र ने बादलों को ताड़ित किया | पर बादरू का वह ट्रंकड़ा जिसमें सूर्य छिपा था, म टूटा, प्रत्युत 
दूसरा टूट गया । इसी को कहा गया है कि वह मृग न मरा । इतने में सूर्यास्त हो गया » अर्थात्‌ सूर्य चमकते गरजते 
उस बादल के टुकडे के साथ नीचे चला गया | रात हो गई और यज्ञयाग-कामकाज बन्द हो गये । दूसरे दिम प्रात:काल 
जब सूर्य निकला तो उस समय मृग नहीं था | अर्थात्‌ आकाश निरअर था। उस समय सूर्य, विद्यत और उसकी आभा 
आपस में मिली अर्थात्‌ एक हो गई । 

यह दृषाकपि का अलडद्भा र वषऋतु की सन्ध्या के समय का है। वष ऋतु में कभी कमी यह अनोखा और काव्य- 
मय हृश्य दिखलाई पड़ता है। सन्ध्यासमय काली घटा छाई हो, विद्युत्‌ चमकती हो, सूर्य की प्रखरता का लोप हो और 
एकाध किरण दूर देश में अपना प्रकाश किए हो, उस समय इस दंबी घटता का अपूर्य हश्य दिखलाई पड़ता है | इसी 
दशा में रात हो जाती है भौर लोगों के कामकाज पड़े रह जाते हैं। दूसरे दिन जब सूर्य निकलता है, तब कामकाज 
आरम्म होते हैं । देवयान अर्थात्‌ दिन में कामकाज होते हैं ओर पितृयान भर्थात्‌ रात में बन्द हो जाते हैं। दिन और 
रात भी देवयान बौर पितृयान कहलाते हैं | । 

बादलयुक्त सूर्य का प्रातः और साय हृश्य, इस देश में अनेकों प्रकार से वणित हो झुका हैं । वृषाकपि का अलड्डार 
पुराणों में हनुमावु की उत्पत्ति के साथ जोड़ दिया गया है। यह प्रसिद्ध है कि हनुमान्‌ ने सूं को निगल लिया था। वृषा 
सूर्य और कपि हनुमाव्‌ ही हैं। आज तक ब्राह्मण लोग सुबह शाम सन्ध्या के समय सूर्याअजलि देते हैं और कहते हैं कि वाल 
सूर्य को राक्षस घेरते हैं। अत: इस अड्जलि का जल बाण होकर उनको मार देता है । तुलसीदास ने मी लिखा है कि 
“बाल रवि हि घेरत दनुज ।' ये दनुज, कपि, मृग आदि बादल ही हैं, जो साय॑ प्रात: सूथ के आस पास रहते हैं । 

इस युक्त में वेदों ने इस प्रकार के मनोहर अछझ्जार का वर्णन करके प्राकृतिक काव्य का अन्त कर दिया है । 
ग्रिफिथ साहब ने मी इस अ्षलद्भार को सन्ध्याकाल के सूये ही में धटित किया है» । 

हम हैरान हैं कि लोकमान्य तिलक ने इस सूक्त में शरत्‌ सम्पात की कल्पना कंसे कर छी ? अभी तक तो वे वसन्‍्त 
सम्पात के ही लिए परिश्रम कर रहे थे, पर अब शरत्‌ सम्पात को मी सिद्ध करने लगे । जो हो, हमने स्पष्ट रीति से उनके 
दिये हुए उन प्रमाणों की आलोचना कर दी है, जिनका सम्बन्ध वेदों से था । लो० तिलक ने कुछ प्रमाण ब्राह्मणग्रस्थों से 


के वृषेव फपिलो भृत्वा यज्नाकमधिरोहति | बुषारृुपिससो तेव विश्वस्मादिस्ध उसरः ।॥| रश्मिभिः 
कम्पयस्नेति वृषा ब्थिष्ट एव सः । सायाहृकाले मुतानि स्वापयप्नस्समेति ले ।। वृषाकपिरितो या स्थादिति सस्प्रेषु हश्यते । 
बृषाकपायी सुूर्यास्तकाल आहु: । 

| बसस्तों प्रीष्मो वर्षा ते देवा ऋतव: । शरद्ध सन्त: शिशिरस्ते पितरों य एवा पूर्यतेःर्धभास: स वेवा यो5पक्षीयते 
से पितरो5४हरेव देवा रात्रि: पितरः पुनरह्न: पूर्वाह्दो देवा: अपराहु। पितर: । 

(शतपथ पृ० २४) 
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बेटों का समय दर 


भी दिये हैं, जो हमें मान्य हैं । किन्तु उन प्रमाणों में उन्होंने दो जबरदस्तियाँ की हैं. जो हमें मान्य नहीं हैं । एक तो 
प्र करने में अभिप्राय को उलट दिया है ' दूसरे उनसे निकलने वाले समय की इयत्ता निश्चित कर दी है। आगे 
हम इस विषय का खुलासा वर्णन करते हैं । 


ब्राह्मणग्रन्थों से जो काल ठीक ठीक निकलता हं, वह तिलक महोदय के वेद के निकाले हुए काल से बहुत आगे बढ़ 
जाता है। इसलिए उनको प्रर्थ की काट छाँट करने की आवश्यकता हुईं । ब्राह्मणों से सिद्ध होनेवाले ज्योतिष-सम्बन्धी 
तीत प्रमाणों को, हम नीचे लिखते हैं और देखते हैं कि उनका ठीक ठीक कितना समय निकलता है। स्वगंवासा शंझ्भुर 
बालकृष्ण दीक्षित करा ज्योतिषबिययक ज्ञान बहुत ऊँचा समा जाता है । उन्होंने शतपथ-ब्राह्मण का यह वाक्य उद्धृत 
किया है कि-- 
कृत्तिकास्वादधीत । एता ह वे भ्राच्ये विशो न घ्यवम्ते । 
सर्वोणि हु वा अन्यानि नक्षशत्राणि प्राच्य विशश्व्यवन्ते । (शत० २।१।२।१) 
अर्थात्‌ कृत्तिका में अग्स्याधान करता चाहिये, क्योंकि कृत्तिका ही पूर्व दिशा से नहीं हटती, दूसरे सब नक्षत्र हट 
जाते हैं। उक्त दाक्षत महोदय का मत है कि ध्यवन्ते ओर न ध्यवस्ते आदि वततंमानकालिक क्ियासे स्पष्ट ज्ञान होता 
है कि जिस समय उक्त वाक्य लेखा गया, उस समय क्रत्तिका-सम्बन्धिनी यह घटना मौजूद थी । इस घटना से अभि- 
प्राय यह है कि जिस समय की यह घटना है. उस समय क्रत्तिका ठीक विषुवदृत्त पर दिखलाई पड़ती थी। किन्तु सन्‌ 
ईस्वी १६००में जब दोक्षित ने क्ृत्तिका का वतंमान स्थान देखा, तों वह विषुव्रत्त के ऊपर ६८ अंश पर स्थित दिखाई दी। 
एक अश का तय करने में ७२ वर्ष लगते हैं । इस लिए आज तक इस घटना को हुए (६८% ७२--४८६६--२६६५- ) 
४९६२४ वर्ष होते हैं +। अथात्‌ आज से लगभग पाँच हजार वर्ष पूरब शतपथ ब्र।ह्मण का उक्त वाक्य लिखा गया सिद्ध होता है । 
एक दूसरा प्रमाण है, जिसको ज्योतठि:शास्त्रविशारद वी० बी० केतकर महोदय ने ढूँढा है | यह तत्तिरीय ब्राह्मण 
में इस प्रकार है-- 
बृहस्पति: प्रथम जायमानः तिष्यं मक्षत्रमभिसंबन्नृव + (तैत्ति< २।१।१५) 
इस वचन से प्रकर्ट होता है कि बृहस्पति को सिध्ये अर्थात्‌ पुष्य नक्षत्र का अधिक्मण किए, ईस्वी सन पूर्व ४६४० 
बर्ष हों गेये थे। आजतकः इसंकासमय(४६५०८१६२६४- ) ६५७९ वर्ष होता:है#। तिलक अहोदय ने वेदों की रचना 
का समय ईस्वी सच पूर्वे ऑघक से अधिक चार ही हजार वर्ष म।ना है, जिसमें १६२६-जोड़ने:से ५६२६ ही ब्थं रोते-हैं, 
पर ऊपर लिखां हुआ तात्तराय ब्राह्मण का प्रमोण इस अवधि से ६५० वर्ष और आगे जाता है तिहूक महोदय के 
निकाले हुए समय से जब तैत्तिरीय ब्राह्मण ही (जो सबसे नवीन है), छे सात सौ वर्ष पुराना सिद्ध होता है, तब 
दूसरे ब्राह्मणों की तो कंचा ही क्या ? आइये, शतपथ ब्राह्मण का एक और प्रमाण दिखलावें । 
एवा हु संवत्सरस्य प्रयमा राक्ियंटफाल्यनी पौर्णणासी । (शत० ६।२॥२।१८) 


इसमें कहा गया है के फाह्गुनी पूर्णमासी संवत्सर की प्रथम राज़ि है। इसके अनुसार वसनन्‍्तसम्पात फाह्गुनी 
पूणिमा के दिन होता था। गणित करने से इसका समय आज तक लगभग २२००० व हाता है! सम्पात को पूर्ण प्रद+ 
क्षिणा में २६० ००वर्ष लगते हैं, किन्तु ऋास्तवृत्त की विरुद्ध दिशा की एक विशेष चाल के कारण, यह काल २१०००वर्ष 
का ही रह जाता हैं। इस समय बसन्‍्तसम्पात पूवाभाद्रपद में है, पर जब वसनन्‍्तसम्पात फाल्गुनी पूर्णमासी में हाता या, 
उस समय वसन्तसम्पात उतरामाद्रपदमें था। अब तक सम्पात की एक पूर्ण प्रदक्षिणा हो गई | और दूसरी प्रदक्षिणा 
न-इस संख्या में अभी १०४ अं को कमा है । 
#% ऋग्वेद ४।५०।४। में मो एक प्रकार का वाक्य हू, पर उसमें तिष्य का नाम नहीं है। वह वाकण यह है । 
बूहस्पति: प्रथम जायमानों मही स्योतिषः परमे व्योभन ।' 

११ 


दर वैदिक स्पत्ति 


का आरम्भ हुये भी एक हजार वर्ष से अधिक हो गये । इस तरह से इस घटना को हुये आज तक २२००० वर्ष बीत 
चुके, परन्तु तिलक महोदय यह सब कुछ लिखकर भी कहते हैं कि, इन बातों में क्या रवखा है ? + 


भला इस अम्धेर का कुछ ठिकाना है। बिना किसी प्रमाण के, बिना किसी दलील के और बिता किसी अधिकार 
के सिर्फ इतना कह देने से ही हो गया कि 'इन बातों में क्या रवखा है ? क्या यह बाईस हजार वर्ष का समय ही इसकी 
अप्रामाणिकता का हेतु हो गया ?ऐसा तो न होना चाहिये। आप इस फाल्गुनी पौणिमासी का मतरूब उदगयन में वर्ष 
का आरम्म मानते हैं। मानिये, पर यह तो वताइये, कि क्या कमी उदगयन में भी वर्ष का आरम्म होता था ? आपने 
तो स्वयं कहा है कि “इन सब कारणों को देखते हुए, जब तक इसके विरुद्ध कोई सबल प्रमाण न भिले, तव तक इस 
सिद्धान्त के मानने में जरा भी शक नहीं है, कि प्राचीन वैदिक काल में जब सूर्य बसन्तसम्पात में होता था, तभी वर्ष 
का आरम्भ होता था )८ जब सदैव प्राचीन कोल में वसन्तसम्पात से ही वर्ष का आरम्म होता था, तो उस समय जब वर्ष 
का आरम्म फाल्गुनी पूृणिमा कहा गया है, वर्षारस्म वसन्तसम्पात में क्यों वहीं था ? उस समय के लिए वया प्राचीन 
कायदा बदल गया ? कमी नहीं | उस समय मी वसस्तसम्पात से ही वर्षारम्म होता था। जब प्राचीन इतिहास उच्च स्वर 
से घोषणा कर रहा है, कि 'घुखं बा एततू ऋतुनां यद्डसम्त:' अर्थात्‌ वसन्‍्त ही ऋतुओं का मुख है, तब यह घोषणा 
त्रिकाल में मिथ्या नहीं हो सकती और न उक्त वाक्य का कोई दूसरा अर्थ ही हो सकता है, इसलिए हम बलपूर्वक कहते 
हैं, कि नि:सन्देह यह बावय कम से कम २२००० वर्ष का प्राचीन है। यहाँ तक तो हमने तिलक भहोंदय के उस नुक्स का 
वर्णन किया, जिसमें माव बदलने की बात थी। अब समय निर्धारण की बात का खुलासा करते हैं। 


हमको, आपको, तिरूक महाराज को और अन्य किसी को भी क्‍या अधिकार है कि बह इन समयों को पहिली 
ही आवृत्ति का समझे ? अर्थात्‌ वह यह क्‍यों समझ ले कि यह अवस्था कैवल अभी हाल ही की आवृत्ति की है? हम 
ऊपर लिख चुके हैं, कि किसी जमाने में वसन्तसम्पात फाल्युनी पूणिमा के दिन होता था । उसको बीते हुए पूरा एक 
चक्कर हो गया, और दूसरे चक्कर में भी सैंकड़ों वर्ष बीत चुके हैं, किस्तु प्रश्न तो यहीं पर होता है कि यह पहिला ही 
चक्कर पूरा हुआ है या ऐसे कई एक चक्कर हो चुके हैं? किसी को कुछ भी अधिकार नहीं है, कि वह इस में बिना किसी 
प्रमाण के कुछ भी कह सके । यही हाल और भी वचनों का है, जो इसके पूर्व तैत्तिरीय और शतपथ के नाम से लिखे जा 
चुके हैं। प्रमाण चाहे पहिले के हों या दूसरे के, बात तो असल यह है कि तिलक मद्दाराज ने वेदों का जो समय निश्चित 
किया है, उससे हजारों वर्ष पूर्व तक तो ब्राह्मणों का ही समय जाता है, जो बेदों के बहुत काल बाद बने हैं । ऐसी 
दशा में 'ओरायन'-प्रतिषादित वेदों का काल जो ज्योतिष द्वारा निकाला गया है, सर्वथा त्याज्य है पै । 
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| हमने ज्योतिष के आधार पर ब्राह्मण ग्रन्थों से तीन प्रमाण दिए हैं, परन्तु तीनों का समय भिन्न भिन्न है। इससे 
यह शड्भरा हो सकती है कि एक ही प्रकार के ग्रन्थों से भिन्न भिन्न समय कंसे निकलते हैं ? इस आपत्ति का सरल उत्तर 
यही है कि ब्राह्यण ग्रन्थ समय समय पर--वेवस्वत मनु से लेकर कलि के आरम्म तक बनते रहे हैं । जिस प्रकार १७ 
पुराणों में मृत इतिहास लिखकर अन्तिम भविष्य पुराण को भविष्य घटनाओं के लिए रकक्‍्खा गया है. उसी तरह 
ब्राह्मणकाल में तीनों कालों की घटनाएँ ब्राह्मणों में ही लिखी जाती थीं । 





वेदों का समय धरे 


तिलक महोदय ने बसन्तसम्पात के बदलने का क्रम लेकर, तीन काल कायम किये हैं। उनमें कृत्तिकाकाल तो 
यों ही गया, क्योंकि वह वुदिक काल के बाद का है । ऊपर विवेचन किया हुआ मृगशीषं काल ही प्रधान समय है। इती 
पर लोकमान्य ने जोर भी दिया है। इसी के लिए प्रमाण भी दिये हैं और इसी के नाम से पुस्तक का नाम भी 
ओरायन” रक्‍्खा है, पर हमने उनके दिये हुये समस्त प्रमाणों को देख डाला, उनमें एक भी ऐसा प्रमाण न मिला, 
जो मृगझ्षीष॑ में बसन्‍्तसम्पात सिद्ध करे । इससे आगे मृगपूर्वकाल है। जिसके लिए आप लिखते हैं कि 'इस काल तक 
वेदिक ऋचाओं की उत्पत्ति नहीं हुई थी । मृगशीर्ष से यह काल दो हजार वर्ष और पहिले जाता है। उस समय 
वसन्तसम्पात पुनवंसु में था! इसके लिए आपने जो वेदों से प्रमाण उद्धृत किये हैं, उनकी भी आलोचना कर लेनी 
चाहिए । आप कहते हैं कि 'यजु० ४:१६ में अदिति को 'उभ्यतः शीष्ष्णी' कहा है, और ऋ० १०७२४ में 
अदिति को देवों की माता कहा है। तथा ऋ० १०।७२४८ में उससे आदित्यों की उत्पत्ति कही है। इधर ऐत्तरेय 
ब्राह्मण १।७ में लिखा है कि यज्ञ अदिति से शुरु हों और समाप्ति पर समाप्त हो जायें । इसके अतिरिक्त यज्ञवाले ग्रन्थों 
में लिखा है कि अदिति पुनवंसु की अधिष्ठात्री है' । 


पुनर्वेसु में वसन्तसम्पात कभी था, इस पर ध्यान देने के लिए इतने ही प्रमाण आप बताते हैं और “अदिति' 
तथा 'पुनर्वसु' दो ही शब्दों वर सारी इमारत खड़ी करते हैं, परस्तु बेदों में पुनवेंसु का जिक्र ही नहीं है, जिसे आप भी 
स्त्रीकार करते हैं # | अतः हमें भी बाकी प्रमाणों से सरोकार नहीं है। क्योंकि हम तो केवल संहिताओं के ही समय 
की ध्रालोचना कर रहे हैं। ऊपर अदिति का जिक्र यजुर्वेद में बतलाया गया है और ऋग्वेद में वह देवताओं और 
आदित्यों की जननी कही गई है । इससे खुल गया कि वह प्रकृति है। दो शीर्ष्णी का भी मतलब यही है कि वह मारने 
और पैदा करनेवाली है| उस अदिति अर्थात्‌ मूल प्रकृति से और इस पुनर्वेसुवाली अदिति से कोई सम्बन्ध नहीं है। 
यह ज्योतिष्‌ का कोई पारिभाषिक छब्द होगा, अतः हमारे प्रकरण से भी इसका कोई सम्बन्ध नहीं है । 


यहाँ तक हमने तिलक महाराज के समस्त प्रमाणों की पड़ताल की और देखा कि उनमें वेद का कोई ऐसा प्रमाण 
नहीं है, जो वसन्तसम्पात का दशानेवाला हो । प्रत्युत देखा गया कि वे प्रमाण कुछ दूसरे ही अर्थ के सूचक हैं। जो लोग 
लो० तिलक की उक्त पुस्तक के कोटिक्रम को निर्भ्रा्त समभते हों, वे ध्यानपृर्वक लोकमान्य की भूमिका पढ़े । उसमें 
उन्होंने स्पष्टतया कह दिया है कि “यद्यपि मैंने इस विषय का वर्णन किया है, परन्तु मैं नहीं कह सकता कि मैंने उक्त 
विषय को हर प्रकार से जैसा चाहिये, बसा प्रतिपादित किया है २८। इतना ही नहीं, प्रत्युत उक्त विषय का खण्डन 
करनेवाला एक दूसरा ग्रन्थ आपने लिखा है। जिसका नाम आर्यों का उत्तरधघ्‌ ब-निवास' (४70४0 विंठका6 मत 
606 ४०१७७) है । इस प्रस्थ के पूर्व 'मृगशीष' लिखने के कारण लोकमान्य तिरूक को ऐसी अड़चन उपस्थित हुई, 
कि जिसका कोई ठिकाना नहीं, यहाँ हम थोड़ा सा उसका इतिहास देकर उसके विषय-प्रतिपादन की ओर आना चाहते 
हैं। तिलक महोदय ने ओरायन [मृगशीषं) ग्रन्थ लिखने के पाँच वर्ष बाद सन्‌ १८५९५ में 'उत्तरध्‌ ब-निवास' लिखा 
और उसका सारांश एक पत्रद्वारा मक्समूलर के पास भेजा । पत्र के उत्तर में मेक्समूलर ने लिखा कि कितने ही वेदवाक्यों 
का अथं जंसा आप लिखते हैं, देसा हो सकता है, तथापि मुझे शद्धा है कि आपका सिद्धान्त भूग मंशात्र के साथ न मिल 
सकेगा। इसका मतलब यह है कि भूगमंशास््र के अनुसार हिमप्रताप को हुए हुए बहुत अधिक काल हो चुका है और आप 
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च् लेदिक सम्पत्ति 


वेदों को छे हजार वर्ष के ही पुराने मानते हैं। ऐसी दा में हजारों-लाखों वर्ष की पुरानी हिमप्रपात और उत्तरप्रूव 
की बात का वर्णन वेदों में कँसे आ सकता है ? मैक्समूलर के ऐसा लिखने का कारण यह था कि उस समय भूगमे- 
शास्त्र ने हिमप्रपात का समय ८० हजार वर्ष से ऊपर का माता था। तिलक महोदय इस बात से सचेत हुए भौर उस 
ग्रन्थ को पाँच वर्ष तक छपने से रोक रकखा । इतने में 'इन्साईक्लोपे डिया ब्रिटानिका' की दशवी आश्ृति छपकर बाहर 
निकली । उपमें कुछ अमेरिकन भूशास्त्रियों ने हिमप्रपात का समय आठ हजार वर्ष ही पूर्व माता । बस इसको देखते 
ही तिलक महोदय ने सन्‌ १६०३ में इस ग्रन्थ को छपाकर प्रका्षित कर दिया | तब भी छे हजार और दश हजार 
के बीच का चार हजार वर्ष का समय बढ़ गया, पर इस चार हजार वर्ष की बीती हुई बातें वेदों में कैसे आईं, इस 
प्रश्न का उत्तर आपने यह देकर टाल दिया कि आज चार हजार वर्ष से तो हम ब्राह्मण लोग ही वेदों को कण्ठ किये हुये 
हैं । जिस प्रकार इतने दिन से हम इस काव्य को याद किये हैं, उसी तरह हंमारे पूर्वज भी वेदों में वणित घटनाओं 
को चार हजार वर्ष तक याद किमे रहे और जब भारत में आकर सुख से रहने लगे, तब उन्हीं याद की हुई बातों के 
आधार पर वेदों को छन्दोबद्ध काव्य में कर लिया । इस विषय में एक जयह आप कहते हैं कि 'एशिया में बसनेवाले 
आर्यों की जैसी उन्नति देखने में आती है, वेसी उन्नति नव-पाषाण-युग से उत्तर-योरोप में बसे हुए आर्यों में नहीं पाई 
जाती । इसका कारण यह है कि उन्होंने अपनी प्राचीन सम्यता. भुला दी और जज्भली हो गये।। इसके विरुद्ध हिमपू्वे- 
कालीन धर्म और सम्यता को भारतीय और ईरानी आर्यों ने ज्यों की त्यों कायम रक्‍्खा यही एक आश्रय है । 


क्‍यों भारतीय आर्थों ने अपनी सभ्यता कायम रक्‍्खी और क्यों योरोपीय आरयों ने भुला दी ? इस प्रश्न पर आपने 
कुछ भी प्रकाश नहीं डाला | हम कहते हैं कि इसमें आश्चर्य कुछ नहीं है। सीघी बात यह है कि काव्यरूप में ग्रथित होने 
से और उसको याद रखने से हमारी सम्यता हमें याद रही और उस काव्य को छोड़ देने से पाश्चात्य आर्यों ने उसे 
भुला दिया | यही बात आगे घुमा फिराकर आप कहते हैं कि 'ऋग्वेद में वहे प्राचीन सूक्त, ऋषि और देवता सभी हिम- 
पूब-काल के हैं, ह्विमोत्तर-काल के नहीं' *। यहां साफ शब्दों में लोकमान्य ने स्वीकार कर लिया कि ऋग्वेद के प्राचीन 
सूक्त, ऋषि और देवता हिमपात के पूर्व के हैं, पश्चात्‌ के नहीं । हिमपात कम से कम, तिलक महोदय की स्त्रीकृति के अनु- 
सार आज से दश हजार व पूर्व हुआ और प्राचीन यूक्त उसके भी पूर्व के हैं। ऐसी दर्या में ओरायन की छे हजार वर्ष- 
वाली बात और मृगशीष में वसन्तसम्पातवाली कारणमाला कहाँ उड़ जाती है, जिसका कुछ भी ठिकाना नहीं। एक 
तरफ तो ओरायन में आप लिखते हैं, कि पूनवंसुकाल तक (जो आज से सात हजार पू्वे था) वैदिक ऋचाओं की उत्पत्ति 
नहीं हुई थी, दूसरी तरफ 'उत्त रध् वनिवास' में पुराने सूक्तों का अस्तित्व दश हजार वर्ष पूर्व का स्वीकार करते हैं । यही 
आश्चर्य है। हमने आरम्म में उनके दिये हुए ज्योतिष्संबंधी वैदिक प्रमाशों की जो आलोचना की है, बह यथार्थ ही है। 
वेदों में ज्योतिषमंबंधी ऐसी एक भी घटना का वर्णन नहीं है, जिससे बेदों का काल निर्धारित किया जा सके । 


तिलक महोदय ने एक प्रकार से अपनी पहिली पुस्तक के ज्योतिष्संबंधी विचारों को इस दूसरी पुस्तक में रह 
कर दिया है | इस पुस्तक की विचारपरम्परा निराली है। इसका मूल विषय है आया का उत्त रप्र्‌ व में निवास और 
हिमवर्षा के कारण वहाँ से मागकर भारत में आकर बसना। प्रधानतया उत्तरभ्र्‌व के निवास ही का हसमें वर्णन है और 
हिमवर्षा के कारणों तथा उसके पड़ने का काल निश्चित किया गया है। बफंत्र्षा का काल यदि निश्चित हो जाय,. तो 
आरयों के वहाँ से निकल भागने का समय निश्चित हो सकता है। पर वहाँ के रहने मात्र के वर्णन से वेदों के समय 
का कुछ मी निश्चय नहीं हो सकता । 
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बेदों का समय (3.4 


तिलक महोदय का यह ग्रन्थ वारत नामी एक पाश्चात्त्य विद्वान के ?&780786 7#0णावे 498 ६॥8 ४००४ 
206 नामी ग्रन्थ के बाद लिखा गया है। उस ग्रन्थ में वारन महोदय ने दिखलाया है, कि मनुष्यजाति उत्तरध्रुव 
में ही उत्पन्न हुई, परन्तु उत्तरध्र्वनिवास तामी पुस्तक में लोकमान्य तिलक ने यह सिद्ध करता चाहा है कि किसी 
समय आये लोग बहाँ रहते थे और आज से करीब दस हजार बर्ष पूर्व उत्तरध्रुब में बर्फ की महानु वर्षा हुई । जिससे वे 
वहाँ से तिकल भागे और मा रत, ईरान, योरप आदि में बस गये । वेदों में आपने इस बात को इस प्रकार सिद्ध करने 
का प्रयत्न किया है कि 'उत्तरभ्र ब में छे महीने की रात होती है, अतः वेदों में मी छु महीने की रात का वर्णन है । और 
यह भी वर्णन है कि उस दीघे रात्रि से घबरा कर आये लोग प्रार्थना करते थे कि हे परमेश्वर | शीघ्र सवेरा हो। उत्तर- 
घ्रूब में सप्तर्षि नक्षत्र शिर के ऊपर फिरते हैं, अतः बेदों में मी इस घटना का वर्णन है। उत्तरध्द्व में महीनों तक सुहा- 
वनी ऊषा होती है, अतः वेदों में भी इस सुन्दर ऊषा का वर्णन है । उत्तरध्छव में सूर्य दक्षिण की ओर से उदित होता हुआ 
दीखता है, अतः वेदों में मी सूर्य को दक्षिणा-पुत्र कहा गया है । इनके अतिरिक्त दो एक छोटी अन्य भी घटनाएँ हैं और 
उतका मी वेदों में वर्णन है। इत तमाम घटनाओं के वर्णन से तिलक महोदय यह अर्थ निकालते हैं कि किसी समय 
आये लोग वहाँ अबश्य रहते थे । इसलिए आँखों देखे वर्णन वेदों में छिखे जा सके । उनकी इस उक्ति पर कई बिद्वानों ने 
अपने अपने तक॑ चलाये हैं । पुतानिवासी नारायण भवानराब पावगी ने 'आर्यावतीतील आर्याची जन्मभूमि' नामी ग्रन्थ 
में लिखा है कि आये लोग भारत देश से उत्तरधरुव को गये, वहाँ यह सब हृश्य देखा और लौटकर फिर इस पर रचना 
की । बाबू अबिनाशचन्द्र दास एयू० ए० ने अपने 'ऋग्वेदिक इण्डिया तामी ग्रन्थ में उक्त वर्णनों का अर्थ बदल कर 
यह दिखलाने की कोशिस की है कि यह सब घटना पंजाब प्रान्‍्त की है। इसी तरह बाबू उमेशचन्द्र बिद्यारत्न ने 
'मानवेर आदि जन्मभूमि' में लिखा है कि तिलक महोदय ने वेदों का अर्थ पाश्चात्त्यों के अनुसार किया है। 
उनको वेदार्थ करना ज्ञात नहीं था इत्यादि 

हम कहते हैं कि जिन मन्त्रों का अर्थ तिलक महोदय ने किया है, वे मंत्र कहीं चले तो नहीं गये ? वे अब भी 
मौजूद हैं। अतः जिसकी इच्छा हो, बह देख ले और अथे कर ले | हमने भी उक्त मंत्रों को देखा है। हमारी समझ 
में तो वेदों के उन मंत्रों में उत्तरध्क्व का ही बर्णन है। चक्राकार उषा, सप्तर्षि, ध्यव और दीघे रात्रि संबंधी ऐसे 
वचन हैं, जिनका दूसरा कुछ अर्थ हो ही नहीं सकता । सायणाचार्य ने भी दीघंरात्रिवाले मंत्रों का अर्थ किया है, 
पर उनको उत्तरध्स्ब का श्रर्थ नहीं सूझा । इसलिए दीघध॑ रात्रि को उन्होंने हेमंत ऋतु की रात समझ छिय्रा, कितु हेमंत 
ऋतु की रात ऐसी नहीं होती, जिसके लिए रोया और चिल्लाया जाय । उससे बचने के लिए परमेश्वर से प्रार्थना 
की जाय और प्राणों पर आ पड़े, यह रात निस्सन्देह उत्तरध्सव की है, किन्तु प्रश्न यह है कि वेदों में उत्त रध्छव की 
घटनाओं का बर्णन कहाँ से आया ? हमारा तो बिश्वास है कि यह वर्णन बहाँ जाने से नहीं सुझा, प्रत्युत उच्च कोटि 
के ज्योतिष ज्ञान का फल है। वहाँ की स्थिति जानकर कभी भी कोई वहाँ वसते की इच्छा से नहीं गया । यह हमारी 
ही कल्पना नहीं है । इस विषय का एक अच्छा प्रमाण बाल्मीकि रामायण में मिलता है। सुग्रीव वानरों से कहते हैं 
कि सीता को ढूँढने के लिए उत्तर कुछ की ओर जाओ, परन्तु-- 

| न कथंचत गन्तव्यं कुरूणासुत्तरेण व: । 

अभास्करममर्यादं न जानीमस्ततः परम्‌ । (वा० रा० कि० '४३।१५७) 

खबरदा र, तुम लोग उत्तर कुर के उत्तर हरगिज मत जाता । वहाँ असीम अन्धकार होता है और उसके आगे 
का हाल कुछ मालूम नहीं है । यह वर्णव हमको दो बातें बतलाता है। एक तो यह कि यहाँ वाले वहां को अन्धकार 
आदि सब ज्योतिष्‌-सम्बन्धी घटनाओं को जानते थे । दूसरे यह कि बहाँ कोई जाता नहीं था । तब सवाल होता है 


कि बिना गये वहाँ का हाल कैसे ज्ञात हुआ ? हम फिर कहते हैं कि वहाँ का ज्ञान ज्योतिषणास्त्र और भूगोलशास्त्र 
की अपार विद्या से ही जाना गया । 


ध६ वेशिक सम्पत्ति 


आज कल छोटे-छोटे बच्चों को स्कूलों में उत्तरध्शव को छे महीने की रात और छे महीने का दिन और उत्तरायण, 
दक्षिणायन आदि की शिक्षा किस प्रकार दी जाती है ? क्‍या यह सब वहाँ जाकर दिखलाया जाता है ? कभी नहीं । तब 
जिस प्रकार सब शिक्षक ग्लोब, नकशा, लंम्प और अम्य साधनों से छोटे बशों को वहाँ का ज्ञान करा देते हैं, उसी तरह 
वेदों का भी वह ज्ञान परमात्मा की ग्रुरुपरम्परा से आया | इसमें कुछ भी सन्देह नहीं। बाहर से जाकर उत्तरध्शव में 
बसने वाला, वहां की दीर्घ रात्रि से घबराकर, उससे छूटने की प्रार्थना कभी नहीं कर सकता, परन्तु ऋग्वेद २।२७।१४ 
का यह मन्त्र कि 'मा नो दीर्घा अभि मशन्‍्तमिश्रा:' अर्थात्‌ दीर्ध अन्धकार हम पर न आवे और ऋग्वेद १४६६ का 
यह मन्त्र कि 'या नः पीपरदश्विना ज्योतिष्मती तमस्तिर: | तामस्मे रासाधाासिषम्‌' अर्थात्‌ ऐसी शक्ति हमको दे कि 
जो इस अन्धकार से पार करे | और भी अथर्ववेद का यह मन्त्र कि-- 


न यस्‍्या: पार बहशे न योगुवहिस्वमर्त्या नि विशते यदेजति । 
अरिष्टासस्त उवि तमस्वति राज्ि पारमशीमहि भद्दे पारमशीमहि । (अ० १६।४७॥२) 


अर्थात्‌ जिसका तौर दिखलाई नहीं पड़ता और सब गतिमानु पदार्थ जिसमें विश्राम पाते हैं, ऐसी हे प्रशस्त 
तमोमय रात्रि! हमको नि्विष्नता से अपने पार पहुँचा । इत्यादि मंत्र यह मानने के लिये विवश करते हैं कि बाहर का 
कोई मुसाफिर ऐसी आफत की जगह नहीं जा सकता | वहाँ जाने में तो हर तरफ से क्रम क्रम अंधकार के मुकाम आते हैं । 
दो ही चार दिन वाली रात जहाँ से आरम्म होगी, वहीं से किसी को आगे जाने की हिम्मत न पड़ेगी । शोध करनेवाले 
भी प्राय: वहाँ दिन के ही समय में जाते हैं । जो ढूंढ तलाश के लिये दिन के समय में वहाँ जायगा, वह छे महीने का दिन 
और छे महीने की रात जानता होगा । ऐसा जानकार इस तरह न रोवेगा । अतएव जिन छोगों का वर्णन उक्त वेद-मंत्रों 
में है, वे राजी खुशी से मुसाफिरी करके बाहर से वहाँ नहीं गये । कौन ऐसा बेवकूफ होगा, जो ऐसी आफत में जान 
बूक कर पड़े और रोये, चिल्लाये ? हम रामायण के प्रमाण से भी कह चुके हैं कि बहाँ कोई आर्य बाहर से नहीं जाता था 
और न पूर्व समय में वह स्थान जाने के लायक समझा जाता था । तो क्‍या आर्यों की वहाँ उत्पत्ति हुई ? यदि वहाँ 
उत्पत्ति मानी जाय, तो बेशक कहा जा सकता है कि वे वहाँ पंदा हुये और अन्धकार की तकलीफ को किस तरह क।टते 
रहे । पर जब बफ का तूफान आया तो भाग निकले । यह सब कुछ हो सकता है, पर बर्फ की बर्षा कब हुई, यह 
बात भी बड़े गौर से देखने लायक है । ह 


तिलक महोदय ने अपने ग्रन्थ में विस्तार से लिखा है कि हिमपात का समय ज्योतिष्‌ और भूगर्भशासत्र के आधारों 
से निकाला जाता है। आप लिखते हैं कि 'कितने ही भूग मंशाख्त्रियों के मतानुसार गत हिमकाल की समाप्ति बीस हजार 
अथबा अस्सी हजार वर्ष के पूर्व हुई, किन्तु सर रॉबर्ट बाल के मत से हिमकाल के कारणों को भूगर्मंशासत्र की अपेक्षा, 
यदि ज्योतिषशास्र के द्वारा ढूँढें, तो समस्त दिक्कतें दुर हो सकती हैं। डाक्टर ऋॉल ने गणित द्वारा बतलाया है कि गत 
३० लाख वष में पृथ्वी की केन्द्रच्युति तीन बार हुई है। पहिली बार एक लाख सत्तर हजार वर्ष को, दूसरी बार दो लाख 
साठ हजार वर्ष की, और तीसरी बार एक लाख साठ हजार वर्ष की। इस अन्तिम केन्द्रच्युति को बीते अस्सी हजार 
वर्ष गुजर चुके | डॉक्टर ऋॉल के इस विवेचन से ज्ञात होता है कि यह अन्तिम हिंमकाल आज से दो लाख चालीस हजार 
बे पूर्व आरम्भ हुआ था और अस्सी हजार वर्ष पूर्व समास हुआ ।' इसके आगे आप फिर कहते हैं कि 'अमेरिकन 
भूशास््रवेत्ताओं ने जो दस हजार वर्ष पूर्व हिमपात माना है, वह वर्तमान शान के अनुसार मानने लायक है” | अन्त में 
आप कहते हैं कि 'हिमकाल की अन्तिम आवृत्ति के विषय में अनेकों अनुमान हैं, किन्तु अपने वर्तमान ज्ञान की स्थिति 
के अनुसार हमें ज्योतिषशासत्र की अपेक्षा भूगंशास्त्र पर ही विश्वास रखना चाहिये । यद्यपि हिमोत्पत्ति के कारणों के 
सम्बन्ध में तो ज्योतिषशासत्र का ही मत अधिक विश्वस्त है! »< । 
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बैदों का समय ६७ 


यह हैं तिलक महोदय की हिमोत्पत्तिविषयक अन्तिम निष्पत्ति | यहाँ अप साफ शब्दों में कहते हैं कि हिमपात 
के कारण तो ज्योतिषज्ञास्त्र ही ठीक ठीक बतलाता है, पर अपने वत्तमान ज्ञान की स्थिति के अनुसार अमेरिकन 
भूशास्त्रवेत्ताओं का ही मत ग्राह्म है। सच है, जो ज्योतिषशास्त्र कारण बतलावे उसके अनुसार तो काये न माना जाय, 
किस्तु भूगमेशास्त्र के ऐसे कथानक पर विश्वास किया जाय, जिसके कार्य-कारण का कोई ठिकाना न हो । 


यहाँ यदि बारीकी से देखें तो ज्ञात होगा कि उन्होंने ज्योतिष्‌प्रतिपादित काल ही सत्य माना है। पर चुकि 
ओरायन ग्रन्थ में आप वेदों की उमर छी हजार वर्ष बतला चुके हैं, ऐसी दशा में अब लाखों वर्ष की बात स्वीकार 
करें ? श्त्तंमान ज्ञान” लिखकर आपने अमेरिकन विद्वानों की बात मान ली । क्योंकि ओरायन और इनकी कल्पना में 
थोड़ा ही फरक पड़ता है। इस फरक के लिये आपने लिखा है कि दश हजार वर्ष पूर्व वर्फ पड़ा, तथा चार हजार 
वर्ष तक सुन सुना कर प्र यप्रदेश की धटनाएँ याद रखीं। और इसके बाद अर्थात्‌ आज से छे हजार बर्ष पूर्व वेद- 
रूप कविता में लिख लीं | इस प्रकार गोलमाल करंके तिछक महोदय ने अपनी बात आगे बढ़ा दी है । 


हम अभी थोड़ी देर पहिले लिख आये हैं, कि उत्तरभ्रव में आये लोग बाहर से नहीं गये । तिलक महाराज के 
दिये हुए विवेचन से भी यही बात पाई जाती है । ऐसी दशा में ऐसी ध्वनि निकलती है कि आर्यों की उत्पत्ति उत्तर- 
भ्रूव में हुई । यदि ऐसा है तो आये लोग यहाँ से तमी निकल भागे होंगे जब कि सबसे पहली बार बर्फ का तूफान 
आया होगा । एक स्थान पर तिरूक महोदय लिखते हैं कि--'सारांश यह कि दोनों गोलाधों में हिमकाल और हिमा- 
न्तरकाल, एक के बाद दूसरा क्रम से प्रति १०४०० वर्ष में होता ही रहता है 2 ॥' यदि यह बात सत्य है तो यहाँ 
ज्योतिष्‌ के सिद्धान्त से यह्‌ एक जबरदस्त सृष्टिनियम निकल आया कि प्रति १० हजार ५ सौ वर्ष के बाद हिमपात 
होता ही रहता है। भले हिमपात कम या ज्यादा हो, पर मनुष्यों को भगा देने भर को तो थोड़ा ही बर्फ काफी 
होता है । इसलिए अब यहाँ इन तीन कल्पनाओं में से एक कल्पना सत्य होनी चाहिए । 


(१) उत्तर ध्रूव में आये छोग बाहुर से रहने गये । 


(२) मा तो २० हजार वर्ष पूर्व आये लोग उत्तरभ्र्‌व में पेदा हुए, १० हजार वर्ष तक सुख से वहां रहे और 
इसके बाद बर्फ पड़ने के कारण भाग कर यहाँ चले आये । 


(३) या वे वहाँ लाखों, करोड़ों वर्ष पूर्व आदि सृष्टि में पंदा हुए और अधिक से अधिक १० हजार वर्ष वहाँ 

रहकर तब सबसे पहिले ही हिमपात में निकल आये । 
प्रथम कल्पना का हम पहिले ही खण्डन कर घुके हैं, कि वहाँ रहने के लिए कोई भी बाहर से नहीं जा सकता। 
द्वितीय कल्पना भी मानने योग्य नहीं है, क्योंकि मनुष्यों को पैदा हुए बीस हजार वर्ष से अधिक हो चुके । अब केवल 
तृतीय कल्पना ही रह जाती है, कि लाखों वर्ष पूर्व मनुष्य उत्त रक्र्‌व में पैदा हुए और पंदा होने के पश्चात्‌ कायदे के 
अनुसार साढ़े दश हजार वर्ष पर होने बाला हिमपात जब हुआ, तब उससे घबराकर यहाँ भाग आए । तिलक महोदय के 
मतानुसार ऋग्वेदके प्राचीन सूक्त हिमपात के पहिले के हैं। अत: उनके मत से ही सिद्ध हुआ कि वेद भी उन पंदा होनेवालों 
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ष्ध वेदिक सम्पत्ति 


ने ही वहाँ बनाये, जो अब तक प्राम हैं। ओरायन नामो ग्रन्थ में वेदों की प्राचीनता को स्वीकार करते हुए आप लिखते 
हैं, कि 'आय॑ लोग और उरका धर्म ये दोनों हिमपूर्वकालीन हैं। उतका सत्य मूल तो अतिप्राचीन भुस्तरकाल में घुसा 
हुआ है । अर्थात्‌ वेद इतने प्राचीन समय से प्रचलित हैं कि जैमिनि, पाणिनि और प्राचीत ब्रह्मवादियों ने जो उनका 
अस्तित्व जगत्‌ के आरम्भ से माना है और उन्हें अनादि कहा है, वह स्वाभाविक ही है ।' लौट फिर कर, चक्कर लगाकर, 
वेद-भगवान्‌ तिलक महाराज के मतानुसार उस समय के साबित होते हैं, जब मनुष्यजाति का प्रादुर्भाव हुआ था | यह बात 
जुदी है, कि तिलक महोदय के मत से भार्यों की उत्पत्ति उत्तरभ्र्‌ व में सिद्ध हो और हम उसे अन्यत्र मानें, पर तिलक 
महोदय के मत से वेदों की उत्पति तो मनुष्यों की उत्पत्ति के साथ ही साथ सिद्ध होती है, इसमें जरा भी सन्देह नहीं । 

यहाँ हम अपने प्रकरण में आकर यहयाद दिलवाते हैं, कि जिप्त प्रतिभाशाली विद्वाव्‌ ने ज्योतिष के प्रमाणों से 
वेदों को छे हजार वर्ष से आगे नहीं जाने दिया, वही विद्वाव्‌ अपनी दूसरी रचना में ऐसा फैंस गया, कि वेद लाखों, 
करोड़ों वर्ष के--मनुष्योत्पत्ति के समय के--आदि सृष्टि के आप सिद्ध हो गये | अब हम यहाँ केवल इतना ही कहना 
चाहते हैं कि ज्योतिष्‌-सम्बन्धी कोई ऐसी घटना नहीं है, जिससे उनका समय निकाला जा सके । वेदों में ज्योतिष्‌- 
सम्बन्धी जो वर्णन हैं, उनका फल अभी ऊपर दिखलाई पड़ चुका हैं। वेदों में उत्त रध््‌ वसम्बन्धिनी घटनाएं हैं जो 
घोषणापूर्वक कहती हैं कि या मनुष्यजाति ने उत्तरध् व में पंदा होकर वेदों में वहाँ का वर्णन किया था उसे यह उत्त र- 
ध्रूव का ज्योतिष्‌ सम्बन्धी ज्ञान ग्रुरुपरम्परा से गुरुओं के भी गुरु उस परमात्मा की ओर से दिया गया जिसको 
पतञ्जलि मुनि ने 'स पुर्वेबामपि गुरु: कालेनानवच्छेदात्‌! कहा है। अब जमाना पलट गया है । उत्त रध्र्‌ वोत्पति का 
सिद्धान्त गलत सिद्ध हो चुका है । अत: हम विश्वासपृर्वंक कहते हैं, कि वेदों में जो उत्त रध्र व सम्बन्धी वर्णन है, उस 
के कारणों को ढूंढ़ निकालने पर हम किसी अलोकिक परिणाम पर ही पहुंचेंगे, इसमें जरा भी सन्देह नहीं ॥ तिरूक 
महोदय के निकाले हुए समय के आधार पर अर्थात्‌ छे हजार वर्ष के आधार पर जो विद्वान वंशावली के समय की 
पुष्टि करना चाहते हैं और वेदों से ऐेतिहा सिक राजाओं का वर्णन निकाल कर सिद्ध करना चाहते हैं कि मारतवर्ष 
का इतिहास छे हजार वर्ष से आगे नहीं जाता, उनसे हम नम्रतापूर्वक पूछना चाहते हैं कि आदि सृष्टि में बने हुए, 
इन वेदों में बणित राजा, ऋषि, नगर, देश कौन से हैं और इनकी स्थिति उत्तरश्र्‌ व में थी या और कहीं ? साथ ही 
हम उन विद्वानों से भा जो इजिप्ट और बेबिलन की सम्यता को सबसे पुरानी बताना चाहते हैं, पूछते हैं, कि क्‍यों 
साहब ! आप इन वेदों से पहिले इजिप्ट की सभ्यता को किस प्रकार आगे बढ़ाने की हिम्मत करते हैं, जब कि 
तिलक महोदय खुद ही अपनी वात का खण्डन कर गये ? 

तिलक महोदय ने जिस प्रकार अपनी प्रथम पुस्तक 'मृगशीर्ष' में बेदों से ज्योतिष्‌-सम्बन्धी घटनाएँ निकालने में 
भूलें की हैं, उसी प्रकार दूसरी पुस्तक “उत्तरध्र्‌ व-तिवास' में भी उन्होंने दो बड़ी गलतियां कर डाली हैं। एक गलती 
यह है कि उन्होंने क्षर्यों का उत्त रप्रुव से यहाँ आना सिद्ध किया । और दूसरी गलती तो यह है कि उन्होंने युगों की 
लम्बी लम्बी संख्याओं को पौराणिक कह दिया और यूगों के द्वारा जो सृष्टिसंबत्‌ कायम होता है, उसकी परवाह नहीं 
की, प्रत्युत सृष्टि उत्पत्तिकाल को भी ध्र्‌व के हिमपात के साथ ही जोड़ दिया है, किन्तु आपका 'उत्त रप््‌ वनिवास! 
अब अमान्य हो गया है। इस सिद्धान्त के खण्डन में अब तक तीन विद्वानों ने तीन महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ लिखे हैं। जिनसे 
स्पष्ट हो जाता है कि भायों का आगमन उत्तरभ्र्‌ व से नहीं हुआ । जब उत्त रध्र व-निवास का मूल सिद्धान्त ही गलत 


हो गया, तो युगगणना और १२००० देववर्षों की बात॑ पर अब उनका कुछ भी असर नहीं रहा । 


उत्तरमुवनिवास की अमान्यता 
तिलक महोदय के लिखे हुए 'उत्तरध्र्‌ व-निवास” ग्रत्थ का खण्डन करने के लिए बाबू उमेशचन्द्र विद्यारत्न ने 
'मानवेर आदि जन्मभूमि! और बाबू अविनाशचन्द्र दास एम० ए०; बी० एल० ने 'ऋग्वेदिक इंडिया” और नारायण 
भवानराव पावगी ने 'आयवितांतील आयोींची जन्मभूमि' बड़ी योग्यता से लिखा है । तीनों ग्रन्थकार कह़ते हैं, कि तिलक 


उत्तरप्रूव निवास को अमाम्यता घ्&्‌ 


महोदय ने भूल की है। यहाँ हम तीतों ग्रन्थों से एक एक वाक्य लिखकर दिखलाना चाहते हैं कि वे किस प्रकार 
लो. तिलक की पुस्तक का खण्डन करते हैं। 'आर्यावर्तातील आर्या ची जन्मभूमि' में पावगी महोदय कहते हैं, कि “तिलक 
ने अपने ग्रन्थ में लिखा है कि [6 8 0९७7 ॥&0 ॥0078 90707%& [प7९४ श48 650780॥86% का छप्रणग6व 
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अर्थात्‌ उत्तरध्रू व में अतिरात्रयज्ञ के समय रात्रि में सोमरस निकालकर साफ किया जाता था और असुरों का 
परामब करने के लिये इन्द्र को समपित किया जाता था, परन्तु उत्तरध््‌ व में तो सोमलता होती ही नहीं । वह तो 
हिमालय में होने वाली चीज हैं, क्योंकि अनेक जगह लिखा है, कि वह मुन्जवान्‌ परबंत पर होती है । वह मुन्जवान्‌ 
पर्वत हिमालय का ही भाग है। इसलिए उत्तरध्‌ वनिवास का सिद्धान्त सच्चा नहीं है ।' यह एक ऐसा प्रमाण है, जिसने 
उस थियरी का खंडन कर दिया है, जिसके कि द्वारा तिलक महोदय उत्तरध्र्‌व में आयों का निवास सिद्ध करते हैं । 
ऊपर के प्रमाण से तो यह नतीजा निकलता है, कि आयें वहाँ हुए जहाँ सोमछता होती थी । 


अबिनाश बाबू अपने 'ऋग्वेदिक इंडिया' में लिखते हैं, कि विद उस समय बने, जब सरस्वती नदी हिमालय से 
बहकर सीधी समुद्र को जाती थी । उस समय राजपूताने का मरुस्थल समुद्र हो रहा था! *। इस समय सरस्वती नदी 
का पता भी नहीं है। वह जब बहती थी, उस समय इस ऋचवा के कहनेवाले उस नदी को देखते थे । समुद्र कितने 
दिन तक रहा, सरस्वती उसमें बहकर गिरती थी, उसको कितना समय हुआ और समुद्र तथा सरस्वती को सूखे हुये 
कितने दिन हुए ? यदि समुद्र और सरस्वती एक ही समय में यूखे हों तो अविनाश बाबू की राय में उक्त घढठना को 
हुए कम से कम हजारों लाखों वर्ष हो गये » । अविताश बाबू के कथनानुसार लाखों वर्ष पूर्व आयें लोग उस जगह 
पर थे, जहाँ सरस्वती नदी और राजपूताने का समुद्र लहरा रहा था । इस तरह अविनाश बाबू ते भी उत्तरक्र वो- 
त्पत्ति के सिद्धान्त का खण्डत कर दिया और सिद्ध कर दिया, कि आयेलोग लाखों वर्ष पूर्व आर्याबत में ही रहते थे । 


वाबू उमेशचन्द्र विद्यारत्न कहते हैं कि तिलक महोदय का मत संशोधन करने के लिए हम गत वर्ष उनके घर 
गये और उनके साथ पाँच दिन तक इस बिषय में बहस करते रहे । उन्होंने हमसे सरलतापूर्बक 'कह दिया कि हमने 
मूल बेद नहीं पढ़े--हमने तो केवल साहब लोगों के अनुवाद पढ़े हैं. । इस एक ही बाक्य में उन्होंने यह कह डाला कि 
बेदों के द्वारा तिलक महोदय का निकाला: हुआ यह सिद्धान्त कि आयंलोग उत्तरध्र,व के निवासी हैं बिश्वासयोग्य नहीं 
हैं। क्योंकि जो आदनी जिस पुस्तक को समझ ही नहीं सकता, वहू उप्के अन्दर की बात कसे जान सकता है ? 
और कैसे उत्के आधार पर अनुसंधान कर सकता है ? इन तीनों विद्वानों ने इतना ही नहीं लिखा, किन्तु अपने ग्रन्यों 
में पचास से दो सौ पृष्ठों तक का सारा स्थान लो० तिलक के सिद्धान्त के खंडन में: रोक दिया है । 


वेदों में सोम किस वस्तु को कहा है और सरस्वती किस पहाड़ से निकल कर क्िप्त समुद्र में गिरती हैं, इसका 

वर्णन हम यहाँ नहीं करना चाहते | हम तो यहाँ सिर्फ यही बतलाना पाहते हैं, कि जिस रीति का अर्थ तिलक महोदय 
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8६० वंदिक सम्पत्ति 


को प्रिय था, उसी ढंग से अर्थ करनेवाले पाश्चात्त्य शिष्यगंण उनको मिल गये, जिन्‍्होंते सिद्ध कर दिया कि सोमलता 
उत्तरभ्न्‌ व में नहीं होती, अतः वेदों में उत्तरभ्र व के सोमयाग का वर्णन नहीं हो सकता, क्योंकि लाखों वर्ष पूर्व आये- 
लोग राजपूताने के समुद्र में सरस्वती को गिरते हुए देखते थे । तात्पयं यह कि लाखों वर्ष पूर्व आयलोग वहां थे, जहाँ 
सोमलता थी, सरस्वती तदी थी, और राजपूवाने का समुद्र था । इन वर्णनों से दो बातें सामने आई--एक तो प्रह कि वेद 
लाखों वर्ष के पुराने सिद्ध हुए । दुसरी यह कि आर्यों का उत्तरश्र्‌ व में निवास सिद्ध न होकर मारतवर्ष में सिद्ध हुआ । 


अब रहा दूसरा प्रश्त जिसके विषय में लो० तिलक ने छिखा है कि 'यह देवव्ष और मनुष्यों की वर्षसंख्या का 
गड़बड़ पौराणिक है--बेबुनियाद है । इसको देववर्ष कहना भूल है | हमारी की हुई १९००० हजार वर्ष की ही गिनती 
ठीक है। यह वह वर्षसंख्या है, जो हिंमपात आरम्म होने से आज तक की होती है” | इस पर हम कहते हैं कि यह युगों 
की संख्या है, हिमकाल की नहीं । 


युगगणना ओर मनुध्योत्पत्तिकाल 


यद्यपि लो० तिलक ने अपनी पहली पुस्तक 'ओरायन” का खण्डन दूसरी पुस्तक 'आर्यों का उत्तरध् वनिवास' के 
द्वारा कर दिया है, पर इसमें उन्होंने बहुत ही आक्षेपप्रोग्ग यह बात लिख डाली है, कि युगों की लम्बी लम्बी 
संख्याएँ पौराणिक हैं, वैदिक नहीं | श्लौर १२००० देव-वर्षों की जो संख्या मिलती है, वह उसी समय की सूचक हैं, 
जिस समय उत्तरध्ष्‌ व में हिमपात हुआ था, किन्तु हम देखते हैं कि यह संख्या सृष्टि-उत्पत्ति और मनुष्य-उत्पत्ति से 
सम्बन्ध रखती है, इसलिए हम यहाँ इसका भी निर्णय कर छेना उचित समभते हैं ! मनुष्य कब पंदा हुआ, इस 
विषय में तीन प्रकार के विचार पाये जाते हैं-- (१) घामिक सम्प्रदायों के अनुसार, (२) वैज्ञानिकों के अनुसार 
और (६) बंदिक आर्यों के ज्योतिष और ऐतिहासिक विश्वासों के अनुसार ! हम यहां क्रम से तीनों का विचार करते हैं। 


साम्प्रदायिक मनुष्योत्पत्तिकाल 


घामिक सम्प्रदायों में इस समय हिन्दू, पारती, यहूदी, बौद्ध, ईसाई और मुसलमान ही प्रधान हैं । शेष जितने 
मतमतान्तर हैं, सब इन्हीं की शाखा, प्रश्ाखा अथवा मिश्रण हैं | आयों और पारसियों के यहाँ सृष्टिकाल बही मानता 
जाता है, जो हमारे देनिक संकल्प से सिद्ध होता है। १२००० दिव्य वर्षों का देवी समय पारसियों के यहां मी भाना 
जाता है। यह सिवा आर्यों की चतुयु गी के दूसरा कुछ नहीं है ! आर्यो की बारह हजार दिव्य वर्षों की एक चतुयगी 
सर्वेभान्य और जगत््रसिद्ध है | वौद्धों के यहां भी यही माना जाता है । इस तरह से प्राचीन आर्वों का इस विषय में 
मतमेद नहीं है । अब यहूदी, ईसाई और मुसलमानों के मत से केवल एक ही समय शेष रह जाता है, जो बाईबल के 
पुराने अहृदनामे में इस प्रकार दिया हुआ है-- 


आदम से नोआ तक १६१ पीढ़ी..............-५०००००० २२६२ वर्ष 

तोआ के पुत्र शेम से इबराहिम तक ११ पीढ़ी १३१० बषं 

योग ३५७२ वर्ष 
इबराहिम कब हुआ इसमें जरा-सा मतमेद है । डॉक्टर स्पीयल कहते हैं कि बह ई० सन्‌ पूर्व १६०० में हुआ । 
इनके अनुसार इब्राहिम को हुए आज तक ३८२६ ब्ष होते हैं, किन्तु अन्य विद्वान आदम का समय आज से ६६६३ 
बर्ष पूर्व बतलाते हैं। इस हिसाब से इबराडिम को हुए आजतक ३४२१ बषं होते हैं ॥ दोनों का मध्यमाग यदि 
३६००० बषं मान लें तो आदम को हुए आजतक (३४७२+ ३६००८०६) ७१७२ बषं होते हैं। बस, संसार के ये 

घामिक सम्प्रदाय इससे आगे नहीं जाते । 


मनुष्योत्यत्ति-काल €१ 


वेज्ञनिक मनुष्योत्पत्तिकाल 


इसके बाद वैज्ञानिकों का नम्बर है । यह समुदाय संसार की उमर बड़े संकोच के साथ आगे बढ़ाता है। अमी 
ऊपर हम जिस बाईबल-काल को लिख आये हैं, उसी मार्ग से विज्ञानवेत्ताओं को आना पड़ता है । क्योंकि वे ईसाई 
मातापिता की गोद से पलकर बाहर आते हैं। जब कोई विद्वान किसी नवीन ढूँढ़ तलाश से कुछ समय निश्चित भी 
करता है, तो चालाक पादरी प्रश्व करने लगते हैं, कि क्‍या प्रमाण है कि तुम्हारा अनुमान अचुक है--बिल्कुल ही सत्य 
है ? और कया प्रमाण है कि तुमने अपनी इस कल्पना में घोखा नहीं खाया ? इत्यादि | ऐसी दशा में बहुत सी 
बाधाएँ पड़ जाती हैं । बाधाएं, यदि शुद्ध हृदय से डाली जाँय तो बुरी नहीं है, पर द्राग्रहू और हठ से बाधा डालना 
बहुत बुरा हैं। जो हो, चेज्ञानिकों ने बड़ी बहादुरी से अपने संकीर्ण मार्ग से तिकल कर नवीन ढूढ़ तलाशों के द्वारा, 
अच्छे से अच्छे हिसाबों के साथ अपने अपने मत प्रकट करके बतलाने की चेष्टा की है कि पृथ्वी की आयु कितनी है 
और मनुष्य प्राणी को उत्पन्न हुए कितने ब्ष हुए। विज्ञानवेत्ताओं ने इस विषय को कई प्रकार से हल किया है। किसी 
ने सूयंताप से, किसी ने समुद्र के क्षारजल से, किसी ते जमे हुए पृथ्वी के तहों से और किसी ने रेडियम आदि तत्त्वों 
की सहायता से । इन विद्वानों की सूक्ष और परिश्रम पर प्रसन्नता होती है, पर साथ में उतना ही दुःख होता है, 
जब देखते हैं कि इन सब के विचार परस्पर नहीं मिलते । विचारों का न भिलना इस बात की बड़ी स्थुल और 
प्रमावणाली दलील है, कि इनमें से सच्चे सिद्धान्त का प्राप्त करना सहज नहीं है । ० 


आथंर होम्स (40077 ४ि०0।798, 9, 80,, 5. (६, (०. 5.) नामी बिह्वातु ने 'पृथ्वीं की आयु! 
(706 4809 ०६ ६॥७ 44870॥ ) नामी, इस विषय की एक बहुत ही उत्तम पुस्तक लिखी है और 'हापेर एण्ड 
ब्रदर्स' नामी लन्‍्दन की एक कम्पनी ने छपाकर प्रकाशित की है । पुस्तक सर्वाज्भ उत्तम है, और थोड़े में इतिहास के 
साथ इस बात को बतला देती है, कि अब तक कितने लोगों ने, प्रकारों से, कब कब, किस-किस पुस्तक के द्वारा, इस 
विषय का क्‍या क्‍या वर्णन किया है । पुस्तक के एक बार आद्योपान्त पढ़ने ही से मनुष्य इस बिषय में अप-द्ु -डेट हो 
जाता है । किन्तु दुःख है कि परिणाम संतोषदायक नहीं हो ता---सवत्र बही अनैक्य और मतभेद का साम्राज्य है। इस 
विषय के विज्ञानवेत्ताओं ने अनेक प्रकार से पृथ्वी की आयु का अन्दा जा लगाया है । इनमें सूर्यंताप, भूताप, समुद्रक्षार, 
भौगभिक प्रकार और रैडियो एक्टिविटी के द्वारा जो आायू अनुमानित की है, वह इस प्रकार है--- 


सूर्यताप के द्वारा १८० से २० मिलियन वर्ष । 
भूताप के द्वारा २० से ६० मिलियन वर्ष । 
समुद्रजल के द्वारा १०० मिलियन वर्ष । 

भूगर्भ के द्वारा १०० मिलियन वर्ष । 

रैडियो एक्टिविटी के द्वारा २७० मिलिय्रत वर्ष । 


ट्द हई का ० 2० 


एक मिलियन दश राख का होता है । ग्रस्यकार ने उक्त समयों को विस्तार के साथ लिखा है। इन भिन्न भिन्न 
-समयों से तीन बातें पाई जाती है--(१) एक रीति का निकाला हुआ समय दूसरी रीति से नहीं मिलता । (२) सब 
समयों में अब तक सन्‍्देह है । निर्श्रान्त कोई नहीं है। (३) सब कमी की ओर से अधिक की ओर जा रहे हैं। ये तीनों 
बातें एक होकर यह अभिप्राय प्रकट करती है, कि उक्त समय विश्वास के योग्य नहीं हैं। विश्वास योग्य न होने का कारण 
स्पष्ट है कि ये सब आपस में नहीं मिलते, इसलिए ये सभी सिद्धान्त अमाग्य हैं। हमारी इस बात को भ्रन्थकार ने भी 
स्वीकार किया है। वे कहते हैं कि इन समस्त मतों में रेडियो एक्टिविटी और भूगरमंशास्त्र के मत कुछ विश्वास के योग्य हैं। 


€२ देदिफ सम्पत्ति 


शेष सब त्याग कर देने योग्य हैं *। उक्त दोनों में मी वे भूगमेशासत्र को ही महत्त्व देते हैं और दूसरे को खारिज 
करते हैं ५९ । ये भूगर्भशास्र के प्रमाणों को कुछ अधिक विश्वस्त समभते हैं। अन्यत्र मी हम देखते हैं कि वत्तेमान 
विद्स्मण्डली भूगर्भशासत्र पर हौ भरोसा करके पृथ्वी का आयुसम्बन्धी विचार चलती है | इवोल्यूशन थियरीवाले भी 
इसी का सहारा छेते हैं, अतः यहाँ हम थोड़े में, स्थूछ रूप से, यह दिखलाना चाहते हैं, कि जिस रीति से भूगमंशास्री 
भस्तरों के द्वारा पृथ्वी की आयु का अन्दाजा करते हैं, बह नितान्त भ्रामक है । 


पृथ्वी का एक परत कितने दिन में बनता है, यह्‌ जानना तो बड़ी दूर की बात है, पर एक परत कहते किसे 
हैं, यह जानना भी बड़ा कठिन है। सभी जानते हैं कि वर्षा के कारण पृथिवी में एक स्तर प्रतिवर्ष पड़ जाता है। वह 
कितना पतला होता है और स्थान स्थान में उसके कितते भेद हो जाते हैं यह मी सब जानते हैं, किन्तु कई वर्ष के 
बाद जब हम कोई कु्वाँख़ोदने लगते हैं तो हमें रेत, कझ्कूड, काली मिट्टी और सफेद मिट्टी प्रादि के अनेक परत दिखते 
हैं, जो एक फुट, दो फुट, चार फुट आदि के मोदे होते हैं, परन्तु उन पतले स्तरों का कहीं नाम निशान भी देखने 
को नहीं मिलता, जो प्रतिबर्ष यनते हैं। वे बारीक स्तर कहाँ गये ? इसका यही उतर है, कि पृथिवी के दबाव से कई 
एक वर्ष के बाद ये पतले पतले स्तर एक हो गये । इसी तरह पृथिवी के अत्यन्त नीचेवाले चट्टान, जितको (88- 
700700|6 0८४७ कहते हैं, वे भी दबाव और उष्णता के कारण पिघलकर एक हो गये हैं । ऊपर जो अंगरेजी 
का शब्द दिया गया हैं, उसका अर्थ ही यह होता है, कि वे रूपास्तरित हो गये हैं। ये दोनों उदाहुरण हमारे सामने 
४ । एक को हम हर साल देखते हैं और दूसरे को विद्वानों 'ने समझ बूझकर लिखा है | दोनों तजुरबे यह बतलाते हैं 
कि पृथिवी के स्तर ज्यों के त्यों नहीं रहते । उनके रूपों में फरक पड़ जाता है। अब देखता चाहिये कि रूपों का भी 
कोई सिद्धान्त है या नहीं । एक ही गाँव में एक कुर्वां खारा है दूसरा मीठा है (एक में तह बालू की है तो दूसरे में 
उतनी ही गहराई पर लाल मिट्टी की (ऐसी दशा में यह नहीं कहा जा सकता कि सब स्तर समान लेबिल पर हैं । 
यह भी नहीं कहा जा सकता कि सब की मोटाई समान है। और यह भी नहीं कहा जा सकता कि सब में एक ही वस्तु 
विद्यमान है। ऐसी दशा में यह कभी नहीं अनुमान किया जा सकता कि जो स्तर यहाँ इतने दिन में हो पाया होगा, वही 
दूसरी जगह भी उतने ही!दिनों में हो सका होगा । बर्फ की तहों की जाँच से विद्वानों ने निश्चय किया है कि बर्फ संसार 
में सबेत्र एक ही समय में नहीं पड़ा । यह्‌ एक दूसरी अड़चन है जो उस पहिली दिक्कत को दूना कर देती है। अतएब जहाँ 
व।पिक स्तरों का पता न हो, जहाँ पुराने से पुराने मोटे स्तरों का मी पता न हो और जहाँ एक प्रकार की समानता भी न 
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हो, वहाँ थोड़े से स्थानों की जाँच से सारी पृथिवी की आयु का अन्दाजा करना कितना कठिन है, यह सहज ही अनुमान 
किया जा सकता हैं | पतले तहों का मोटे तहों में लीन हो जाना और हर जगह की समानता, ये दोनों ऐसी बातें हैं जिनके 
कारण कभी भी भूगर्भशासत्र का निकाला हुआ समय सत्य नहीं हो सकता । यही कारण है कि 'वृथिवी की आय नामी 
पुस्तक का छेखक, भूगंशास््र के सिद्धान्तों को मानता हुआ भी कहता है कि भुगरभंशास््र की मर्यादा भी निश्वयात्मक नहीं 


है $। चलो छुट्टी हुई। जिस पर इतना भरोसा था, वह भी अनिश्चित निकला । इस तरह से वैज्ञानिक समय भी 
संतोष-कारक न ठहरा । 


पृथिवी की उत्पत्ति का तो यह हाल है, अब जरा मनुष्योत्पत्ति काल को भी देखिये। मनुष्योत्पत्ति-काल में इससे 
भी अधिक मतों और अनेकताओं की भरमार है। 'हाम्संवर्थ हिस्ट्री ऑफ दी बल्ड' के योग्य सम्पादकों ने मनुष्य को 
उत्पत्ति-काल को एक लाख वर्ष का माना है। विकासवाद में कई विद्वानों के मत से ८ लाख वर्ष माने गये हैं। अमी हाल 
में एक जूता मिला है, जिसको देखकर वैज्ञानिक लोग मनुष्योत्पति-काल को ६० लाख वर्ष से भी पूबे का मानते हैं । ऐसी 
दशा में ऐसे मतान॑क्य के कारण वैज्ञानिकों का निकाला हुआ मनुष्योत्पत्ति-काल भी सन्तोषकारक नहीं हो सकता, 
इसलिये आगे हम वैदिक आर्यों के मत से देखना चाहते हैं कि मनुष्योत्तत्ति का ठीक ठीक काल कितना हैं । 


वेदिक मनुष्योत्यत्ति-काल 

जिस प्रकार बाईबल मनुष्योत्पत्ति-काल बताने में असमर्थ है, उसी प्रकार पाश्चात्त्य वैज्ञानिक भी प्रथिवी की 
आयु और मनुष्योत्पत्तिकाल निकालने में हताश हो रहे हैं, इसलिये मनुष्योत्पत्तिकाल और पृथिवी की सच्ची 
आयु कल्पना के आधार से निकल ही नहीं सकती । इनका सच्चा हिसाब कल्पना से नहीं, प्रत्युत आरयों के सृष्टिसंवत्‌ 
से ही ज्ञात हो सकता है, परन्तु युगों के द्वारा जो सृष्टिसंबत्‌ और मनुष्योत्यत्ति-काल कायम होता है, उसकी परवाह 
तिलक महोदय, श्रीयुत्‌॒ चिस्तामणि विनायक वैद्य और श्रीमाव्‌ मिश्रबन्धुओं ने नहीं की । उन्होंने इस सच्चे सिद्धान्त 
को छोड़कर विदेशियों की कल्पना का ही सहारा लिया है, इसीलिये उनके सिद्धान्त निर्भान्त नहीं ठहरते । बिना 
सृष्टिसंवत्‌ की गणना का सहारा लिये मनुष्योत्पत्तिनाल निश्चित ही नहीं हो सकता, इसलिये यहाँ हम पहिले 
सृष्टि-उत्पत्तिकाल देकर तब मनुष्योत्पत्तिकाल का वर्णन करेंगे 

कोई आदमी यदि किसी की आयु जानना चाहे तो उसे चाहिये कि वह उसके जन्मपत्र को देख ले और उस पर 
विश्वास करे । उसे यह उचित नहीं है कि वह जिसकी उमर जानना चाहता है, उसके जन्मपत्रकी परवाह न करे, किन्तु 
उसके दाँत आँख डॉक्टर को दिखला कर उसकी उमर निश्चित करे । हाँ, यदि कुण्डली न हो, तो वसा करना अनुचित 
नहीं है। जिन देशों के पास पृथिवी और मनुष्योत्पत्ति का जन्मपत्र नहीं है, वे भले डॉक्टरों से उसकी आयु का 
अन्दाजा करायें, पर हमारे देश में तो सृष्टि-उत्पत्ति, पृथिवी-उत्पत्ति और मनुष्योत्पत्ति का जन्मपत्र और रोजनामचा 
बना बनाया रक्‍खा है, अत: हमको बिल्कुल जरूरत नहीं है कि हम उसको टूटाकर डॉक्टर की कल्पना पर विश्वास करें । 

आगे हम आयों के वेदिक संबत्‌ की पड़तारू करते हैं और देखते हैं कि उससे मनुष्योत्पत्त-काल कब निश्चित 
होता है। आयों का वैदिक संवत्‌ हिन्दुओं, पारसियों, स्कंदनेवियनों और वेबिलोनियावालों में एक समान ही पाया 
जाता है और हिन्दुओं के देनिक सद्भुल्प में रोज पढ़ा जाता है । सद्भूल्प का सारांश इस प्रकार है---'द्वितीयपराहें 
वेबस्वतसन्वन्तरे अष्टाविशति कलौ युगे ५०३० गताब्दे' अर्थात्‌ यह बंवस्व॒त मनु का अट्ठाईसववाँ कलि है, जिसके 
४०३० वर्ष बीत चुके हैं। ब्रह्मा के एक दिन को कल्प अथवा सृष्टि-समय कहते हैं। यह कल्प १४ मन्वस्तरीं अथवा 
एक सहल्न चतुयुं गियों का होता है।. अब तक छे मन्वन्तर बीत चुके हैं । एक मन्वन्तर लगभग ७१ चतुयु गियों का 
होता है। बैवस्वत मनु की २७ चतुयु गी बीत चुकी हैं। अट्ठाईसवीं में भी (छत, त्रेता और द्वापर) तीन युग बीत 
घुके हैं। चौथे कलि के मी ५०३० वर्ष बीत जुके हैं। गणित करके देखा गया है कि इस गणना के अनुसार सृष्टि- 
उत्पत्ति को अब तक १६९७२९४००३० ब्ष बीत चुके हैं । 


हे देविक सम्पत्ति 


पारसियों के विश्वासानूसार संसार की स्थिति का समस्तकाल १२००० वर्ष है* । हमारे शास्त्रों में लिखा है कि 
हमारी एक चतुयु गी देवताओं के १२ हजार वर्षों की होती है | क्योंकि तेत्तिरीय ब्राह्मण ३।६।२२ में ही लिखा हुआ 
है कि 'एक वा एतहे वानामह: यत्संवत्सर.' अर्थात्‌ जो संवत्सर है वह देवताओं का एक दिन है । पारसियों के यहां भी 
वही लिखा है कि तएच अयर गइन्यएन्ते बतयरे' अर्थात्‌ जो देवताओं का दिन है वह हमारा एक वर्ष है। इसे जन्द 
भाषा के वाक्य का संस्कृतवाक्य -- ते च अहूरं मन्यन्ते यहर्णम्‌ / बनता है, अतः देवों का एक वर्ष हमारे ३६० वर्षो 
के बराबर और १२००० देववर्घ हमारे ४३२०००० वर्षों के बरावर होते हैं । यह संख्या एक महायुग अर्थात्‌ एक 
चतुयु गी की है | इसी पर दीन शून्य और रखने से सृष्ठिकाल हो जाता है । इसी तरह उपयुं क्त पॉरसियों के१२००० 
देववर्षों पर भी केवल दीन शून्य रखने से सृष्टि-समय निकलता है । 

वेबिलोनियाबालों के यहाँ भी यही गितती जारी है। इस विषय में 0/7£0०॥ ० ४06 ए ०6४६ अर्थात्‌ 
'समाह की मौलिक्ता' शीर्पेक बहुत ही पिचारपूर्ण लेख महाणय शाम शास्त्री ने #फछक्ोड ण ग6 छितक्लावैक्षएक्ा' 
वाशए0 भी. ९, 47६ ।, ते पोए 939 में लिखा है । आप लिखते हैं कि 'हम।रे सुर्यसिद्धान्त में जिस 
प्रकार दश स्वर का एक श्वास, छे श्वास टी एक तिनाड़ी, साठ विनाड़ी की एक माड़ी और साठ नाड़ी का दित लिखा 
है; उसी तरह वेबिलोतियन लोगों में भी सास, सर और नेर की गिनती हैं । यह सास, सर और नेर, श्वास, स्वर 
और नाड़ी दा ही बिगड़ा हुआ रूप हैं ! रॉबट जबाउत बहेते हैं कि बेबिलोतियावालों का विश्वार्स है कि उनके दर्श 
राजाओं ने १९० सर राज्य किया । वेरोसम (60508) के मतानुसार एक सास ६० वर्ष का, एक नेर ६०० 
वर्ष की, और एक सर ३६०० वर्ष का होता है। शै६०० को २१० से ग्रुणा करने पर ४३२००० होते हैं। यह 
कलियुग श्री वर्षेसंख्या है & । 

वेडिलोमियाबालों के अनुसार और स्कस्दनेवियादालों के यहीं | के अनुसार कलियुग की गितती का तथा 
पारसियों के अनुसार चतुबुंगी की गिनती का प्रमाण मिलता है, इसलिये सिद्ध है कि आर्यों की युगगगना और 
कल्पसंख्या ऐतिहासिक है और सत्य सिद्धान्त पर रची गई है! 
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बादक मनुष्योर्पात्तकाल ६५ 


युगों का समय शतपथब्राह्मण १०४॥२३२२--९१ में बड़ी विचित्रता से बतऊाया गया है। वहाँ अग्तिवयन 
प्रकरण में लिखा है कि ऋग्वेद के अक्षरों से प्रजापति ने १२००० बूहती छन्द (प्रत्येक ३६ अक्षर का ) बनाये । अर्थात्‌ 
ऋग्वेद के कुल अक्षर ४३२००० हुए | इसी तरह यजु० के ४००० और साम के ४००० मिलकर १२००० के भी वही 
४३२००० अक्षर हुए | इनके जब पंक्ति छन्द (४० अक्षर का) बनाते हैं तो १०५०० छन्द होते हैं। उतने ही यजु और 
साम के भी होते हैं। एक वर्ष के ३६० दिन और एक दिन के ३० मुह्॒ते होने से वर्षके १०८०० मुहूर्त हुए । यहाँ मुहूते 
से लेकर बर्ष, युग और चतुयुंगी आदि की सभी संख्याएँ बतला दी गई हैं। ऊपर हम बतला आये हैं कि आर्यों में ही 
नहीं, प्रत्मुत पारसी, स्केंडिनेविया और वेबिछोनिया के लोगों तक में कलि की और चतुय्रु गी की संख्या मौजूद है। 
तैत्तिरीय में एक दिन का एक वर्ष लिखा हुआ है ओर शतफ्थ का वर्णन वेदों के अक्षरों द्वारा मुहूर्त से लेकर चतुयुं गी 
तक की गिनती बतला रहा है | ऐसी सूरत में कैसे कहा जा सकता है कि युगों की लम्बी लम्बी संख्या एँ पौराणिक 
गधोड़े हैं ? स्वयं वेद में ही लिखा है कि-- 


कियता स्कस्म: प्रशिवेश मूतं कियदू भविष्यदन्वाशयेस्य । 
एक यदड़मकुणोत्सहलधा कियता स्कम्म: प्रविवेश तत्न ।। (अथर्व १०७७।६) 


अर्थात्‌ मूत-भविष्यमय कालरूपी घर, एक सहन खम्मों पर खड़ा किया गया है। इन खम्बों के अलद्भयर से एक 
कल्प में होनेवाली एक सहख्र चतुयु गियों का वर्णन किया गया है। अथवंबेद ८झा२।२१ में एक कल्प के वर्षो की संख्या 
इस प्रकार बतलाई गई है--'शत्ं ते अथुतं हायनान्ढे युगे त्रीणि चत्वारि कृष्मः ? अर्थात्‌ सौ अयुत वर्षों के 
आगे दो, तीन और चार की संख्या लिखने से कल्पकालः निकल आवेगा | अयुत दश हजार का होता है। इस लिये सौ 
अयुत, दश लक्ष के हुए । दश लक्ष के सात शून्य लिखकर उतके पहिले दो तीन चार लिखने से४३२,००,००,००० वर्ष 
होते हैं । यह संख्या एक हजार चतुयुं गियों की है । इसी को एक ब्राह्म दित या एक कल्प की संख्या कहते हैं । यजुर्वेद 
३०१८ में चारों युगों के नाम इस प्रकार हैं--'कृतायादिनवदर्ष त्रेतायं कल्पिनं ह्वाप राधाधिकल्पिनमु आस्कन्दाय 
सभास्थाणुम्‌ /' इसका अर्थ तैत्तिरीय ४।३।१ में इस प्रकार है--'झताय सभाविनम्‌ तज्रेताया आदिनवदर्श हापराय 
यहिस्सद कलये सभास्थाण ।' 


यहाँ तक हमने यह दिखलाया कि चारों युगों और उनके दीर्घ समय का वर्णन वेद, ब्राह्मण, उपनिषद्‌ आदि 
प्राचीन आर्य ग्रन्थों में वणित है और ईरान, स्केंडिनेविया और बेविलोनिया आदि विदेशियों के यहां भी पाया जाता 
है, इसलिये थह लम्बी संख्या मन-गढ़न्त नहीं है---पौराणिक नहीं है आगे हम गह दिखाने का यत्न करते हैं कि 
यह संख्या ज्योतिष के सिद्धान्तों पर कायम है । हमने अब तक आय॑-ज्योतिष्‌ ग्रन्थों से जितने प्रमाण प्राप्त किये हैं, 
वे यहाँ लिखते हैं और आशा करते हैं कि विद्वाद इस विषय पर अधिक विचार करने की कृपा करेंगे। 
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8६६ बेंदिक सम्पत्ति 


ज्योतिष्‌ द्वारा युगों की गणना 

युगों का अरम्भ ग्रहों के तारतम्य से होता है। 'आरयों के ज्योतिषशास्र का इतिहास” नामी पुस्तक के पृष्ठ १८० 
में ज्योतिष्‌शास्त्र के अद्वितीय पण्डित शद्धूर बालक्ृष्ण दीक्षित लिखते हैं कि सूय॑सिद्धान्त और प्रथम आय॑भद्ठ के मत से, 
वर्तमान कलि के आरम्भ में सूर्यादि सातों ग्रह एक ही स्थान में थे अर्थात्‌ उनका मध्यम भोग था। ब्रह्मगरुत और 
दूसरे श्रायेभट्ट के मत से सातों ग्रह कल्पारम्भ में एकत्र थे! । तिलक महोदय अपने उत्तरभ्र्‌ वनिवास' नामी ग्रन्थ में 
कहते हैं कि “हमारे ज्योतिषशास्त्ियों के मतानुसार कल्प के आरम्भ में, सूर्थादि समस्त ग्रह युति में थे। सम्भव है कि 
उन्होंने विपरीत गणित करके ग्रहों की यूय॑प्रदक्षिणा के हिसाब से समस्त ग्रहों का एक सीध अर्थात्‌ युति में आना 
निश्चित किया हो' । इन दोनों विद्वानों के छेखों से प्रतीत होता है कि युगों के आरम्भ के समय समस्त ग्रह एक सीध 
में आ जाते हैं, परन्तु किसी ने सृष्टि के आदि में और किसी ने कलिथुग के आदि में समस्त ग्रहों का युति में होना जो 
बतलाया है, उससे यह न समझ लेना चाहिये कि विद्वानों ने परस्पर विरोध पैदा कर दिया है, किन्तु यह समभता 
चाहिये कि चार कलियुगों की सम्मिलित संख्या का ही नाम सतयुग है । क्योंकि दो कलियुगों से द्वापर, तीन कलियुगों 
से त्रेता और चार कलियुगों से कृत या सतयुग होता है। कल्प, सत्ययुग से ही आरम्म होता है, अतः समझना 
चाहिये कि वह भी कलियुग से ही आरम्भ होता है। क्‍योंकि कलि के दश बार बीतने का ही नाम महायुग है + । 
इसी को चतुयु गी कहा गया है ! सिद्धान्त यह है कि प्रति कलियुग के आरम्भ में अथवा प्रति सृष्टि के आरम्भ में 
सातों ग्रह, युति में होते हैं। सृये-सिद्धान्त में लिखा है कि---- 

अस्मिन्‌ कृतयुगस्यान्ते सर्वे मध्यग्रता ग्रह: । 
बिना तु पादमन्दोच्चान्सेषादो तुल्यता मित्ता: । (सूयें० १५७) 

पतयुग के अन्त अर्थात्‌ त्रेता के आदि में वाद और मंदोच्च को छोड़कर सब ग्रहों का मध्य स्थान मेष राशि 
में था । यहाँ त्रेतायुग के आरम्म में भी वही स्थिति बतलाई गई है । इसका भी अभिप्राय यही है कि उस समय कलि 
के पाँचवें चक्कर पर उक्त स्थिति मौजूद थी । यहाँ यह बात एक प्रकार से निश्चित हो गई कि कलि के आदि में सब 
ग्रह एक ही युति में थे, किन्तु विचार यह करता है कि क्या कभी यह बात जाँची गई ? क्या कभी किसी ज्योतिषी ने 
गणित करके इस विषय को स्पष्ट किया ? इसका उत्तर बड़े गे से दिया जा सकता है कि योरोप का प्रसिद्ध ज्योतिषी बेली 
(887[]9) जिसने गणित करके उक्त घटना की जाँच की है, लिखता है कि 'कलियुग का आरम्म ईसवी सन से ३१०२ 
व पूर्व २० फरवरी को २ बजकर २७ मिनट ३० सेकण्ड पर हुआ था। उस समय समस्त ग्रह एक ही स्थान में थे! # । 

कितना शुद्ध, स्पष्ट और जेंचा हुआ सिद्धान्त है! इसी तरह सब्‌ १५६६ ई० में जिसः साल कलि को बीते पूरे 
५००० वर्ष व्यतीत हो रहे थे, मारत के बड़े बड़े पंडितों ने मी ज्योतिष्‌ के सिद्धान्तानुसार घोषणा की थी कि कलियुग का 





+ वीघंतमा मामतेयो जुजुर्वान्दशसे युगे । (ऋ० १।१५८।६ ) 
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ज्योतिष्‌ द्वारा युगोंकी गणना ६७ 


आरम्म सप्त ग्रहों के एकत्रित होने पर ही हुआ था । इस सिद्धान्त के सिवा ज्योतिष्सम्बन्धी एक दूसरा भी विचार है । 
जिसके अनुसार युगों की कल्पना पर अच्छा प्रकाश पड़ता है | सूयसिद्धास्त ३।६ में है कि “त्रिशत्‌ कुत्बो युगे भानां 
चक्त प्रावपरिलम्बते' अर्थात्‌ एक महायुग में भचक्र (राशिचक्र) पू्वे और पश्चिम दिशा में तीत सो बार अथवा ६०० 
बार चलता है अर्थाव्‌ राशिचकऋविषुवत रेखा से पश्चिम ओर २७ अंश चलकर फिर विषुवत्‌ रेखा पर आता है और उस 
स्थान से पूर्व की ओर भी २७ अंश तक जाकर अपने स्थान में लौट आता है। इस प्रकार एक ओर जाने में २०० बार और 
दूसरी ओर जाने में ३०० बार अर्थात्‌ कुल ६०० बार एक महायुग में चलता है, इसलिए एक कल्प में ये चक्कर छे लाख 
बार होते हैं । इस हिसाब को महायुग में तःलगाकर कलियुग में लगकिर देखिये। महाथुग का १० वाँ माग कलि है, 
अतः कृछि अपनी आयु में ३० बार.एक तरफ और ३० बार दूसरी तरफ, अर्थात्‌ कुल ६० बार जाता है। इन तीस बारों 
को यदि कलि का एक मास मात लें, तो एक बार का अर्थ एक दिन होगा। अर्थात्‌ कलि की एक और की यात्रा को एक 
दिन और तीस बार की यात्रा को एक महीना मानना घाहिए। इस तरह बढ अपने दो मास अर्थात्‌ एक ऋतु को 
६० बार में समात्त करता है और ऐसी १० ऋतुओं में अर्थात्‌ ६०० बार में एक महायुग बीत जाता है। इन १० ऋतुओं 
का एक वर्ष मानें तो ६,००,००० बार का एक: कल्प या एक हजार वर्ष होंगे। हमस्हीं एक हजार वर्षों की आयु नाग, 
गन्धर्व, किन्नर आदि सृष्टि के पदार्थों की लिखी हुई है। ये ज्योतिष्‌ के जधरदस्त हिसाब हैं, जो युगों को ज्योतिष्‌ के 
सिद्धास्तानुसार बतलाते हैं । 


एक तीसरा प्रमाण सूर्यसिद्धास्त अ० १ का यह भी है कि 'युगे सुर्यशशुक्राणां ल्नतुष्कर दांव: । 
कुजाकिगुरशी धारा भगशा: पूर्यावितादु ।” अर्थात्‌ एक चतुयुग में सु, बुध, शुक्र, मंगल, शनि और बृहस्पति 
४३२०००० भगण करते हैं | यही संख्या घतुयुं गी की भी है। इस तरह से भी युग, ज्योतिषमूलक ही सिद्ध द्वोते हैं । 

परन्तु सातों ग्रहों के एक सीघ में आने के विषय में चिस्तामणि वितायक वैद्य एम. ए. अपने 'महाभारत-मी मांसा' 
तामी ग्रन्थ में लिखते हैं कि 'युगों के आरम्भ होने की ज्योतिष्‌-सम्बन्धी ऐसी स्थिति किसी प्राचीन ग्रन्थ में नहीं है। यहाँ 
तक कि सातों ग्रहों का एक सीध में आना पुराणों तक में भी नहीं लिखा, इसलिये प्रश्न होता है कि इन बहुत ही नवीन 
ज्योतिष्‌ के ग्रन्थों में यह बात कहाँ से आई ? ये ज्योतिष्‌ के ग्रन्थ मछे नवीन हों, पर इनमें वरणित ज्योतिष्‌-सम्बन्धी 
विषय तवीन नहीं है | इन विषयों का विस्तारपूर्वक वर्णन सूत्रग्नन्थों, ब्राह्मणों और वेदों के भिन्न भिन्न स्थानों को 
एकत्रित करने से मिल सकता है । इसके सिवा जिस सूरयसिद्धान्त में यह सब बरणित है, वह भले नवीन हो, 
क्योंकि अलबरूनी ने इसे लाट-कृत कहा है। तो भी दीक्षित कहते हैं कि इसके पहले भी सूर्य सिद्धान्त मौजूद था । 
वेदाऊुज्योतिष्‌ बहुत ही पुराना ग्रन्थ मौजूद है। उसमें बहुत पुरानी घटनाओं का बर्णन है, अतः यह नहीं 
कहा जा सकता कि यह ब!त नवीन है | क्‍या प्रमाण है कि यह बात पुराने सूंसिद्धान्त में नहीं थी ? रहा पुराण आदियमें 
न होना बह कोई विशेष बात नहीं है, क्योंकि इन बातों का जिक्र ज्योतिष के ही ग्रन्थों में होता चाहिये । पुराणों में तो ये 
बातें कभी मौके से ही आ जाती हैं । जैसे, महाभारत में यही बात आ गई है | बहाँ लिखा है कि-- 

यदा चम्दश्य सूर्यश्न तया तिष्यवृहस्पति: । 
एकाराशो समेष्यस्ति प्रबत्स्यंति तदा कृतम्‌ ॥। (महाभारत) 

प्र्थात्‌ जब सूर्य, चन्द्र, तिष्य और बृहस्पति एक राशि में आ जाते हैं तब कृतयुग लगता है । इस तरह महाभारत 
मे एक प्रकार से कह दिया कि क्ृतयुग के आरम्भ के समय सब ग्रह एक रा शि में थे। यह वर्णन कृतयुग के आरेम्भ का है, 
इसलिए सम्भव है कि उस समय चार ही ग्रह एक राशि में हों और अन्य तीन ग्रह जरा दूर रहे हों, पर कलि के आरम्भ 
में तो सातों ग्रह एकत्रित हो ही जाते हैं । इसके अतिरिक्त महा भारत कोई ज्योतिष्‌ का प्रन्थ नहीं है, जिसमें बिलकुल ही 
संभाल के सातों ग्रहों की बात कद्दी जाय । कहने का मतरूब हू कि महाभारत बनपव में वहू बात लिखी है, जिसके लिए 
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श्द बंदिक सर्स्पात्ति 


बेंच्च महोदय कहते हैं कि वह पुराणों में भी नहीं । इन सब प्रभाणों के अतिरिक्त हमको एक बाते बाल्मीकि रामायण 
में मिली है, जिससे हमको अनुमान करने का पूरा मौका मिलता है कि युगों और नक्षत्रों के सम्बन्ध का वर्णन प्राचीन 
ग्रन्थों में है । 


पहले हम लिख आये हैँ कि तेतिरीय में 'कलये सभास्याणुम्‌ लिखा है। वही यजु० ३०।१८ में 'अस्कत्दाय 
सभास्थाणुम्‌' कहा गया है। दोनों कावयों से सूचित होता है कि कलि को भास्कन्द कहते हैं। स्कन्द कहते हैं स्वामी कार्तिक 
को ऑर आ कहते हैं अच्छे प्रकार को । दोनों का अर्थ हुआ कि जो अच्छे प्रकार से कातिकेय हो, वह आस्करद है । 
वाल्मीकि रामायण बालकाए्ड सर्ग ३७ में अर्थात्‌ कातिकेय की उत्पत्ति इस प्रकार लिखी है कि 'इस आकाशगज्ू में 
अग्निदेव, एक पुत्र उत्पन्न करेंगे जो तुम्हारा (देवों का) सेवापति होगा। गज्जा ने सी का रूप घारण किया और अग्नि 
ने उसमें वीर्य स्थापित किया। गज ते कहा कि हम तुम्हारे इस तेज की धारण नहीं कर सकती । तब अग्नि ने कहा इस 
गे को हिमालय के समीप छोड़ दो । बह गर्म पुत्र था। उसको दूध पिलानेबाली कोई स्त्री न थी। अत: इन्द्र ने दूध पिलाने 
के लिए कृत्तिकाओं को नियुक्त किया । सब कृतिकाओं ने उस बालक को दूध पिलाया और स्तान करवाबा। जिससे उसका 
शरीर अग्नि के समान झलकने लगा । 'स्कम्द इत्यब्धवन्देवा:स्फन्वं गर्भपरिखवे' अर्थात्‌ गर्मल्लाव होने से उस लड़के का 
नाम स्कन्द हुआ। इसी तरह कृत्तिकाओं ने दूध पिलाया, इसलिए उसका नाम कातिकेय हुआ, कृत्तिका नक्षत्र में छे 
तारे हैं। इत छ का दूध पीने से उसका नाम पदानन हुआ । बह एक ही दिन में दूध पीकर कुमार ही गया और 
सेंन्य को पराजित कर दिया | तब अन्नि (सूर्य) आदि देवताओं ने उसको देवों का सेवापति बताया %!। इस कथा 
ते हम अपने विषय से सम्बन्ध रखनेबाली नीने को बातें चुन छेते हैं । 


आकाशगज्भय में अग्नि ने गर्भ स्थापित किया । 
हिमालय के पाश्वे में गर्भस्राव से पुत्र हुआ, जो अग्नि के समात चमकता था । 
. उसको छे कृत्तिकाओं ने दूध पिलाया । 


ब्द ख्म दु0 2७ 


कृत्तिकाओं के दूध पिलाने से कार्तिकेय, छे कृत्तिकाओं का दूध पीने के कारण पड़ानन और गये के स्कव्‌ 
(स्खलन) से स्कन्द नाम हुआ । 


५, एक ही दिन में दूध पीकर बह शत्रु सेना की पराजित कर सका | 


यह उस समय की घटना है, जब सूर्यादय के पूर्व आकाशरड्धा क्षितित्र के वीचे थी और सूर्योदय के पश्चात्‌ ही उदय 
होने लगती थी । हिमालय में बंठे हुए लोगों ने इसे हिमाऊथ के पाएव में देखा था । उस समय कृत्तिकाएं भी वहीं मौजूद 
थीं। जिस समय सूर्य क्रात्तका के साथ उदय होता था, वसर्तत्षम्पात कृततिका में ही था। उपयुक्त वर्णन उस समय से 
जरा पहिले का है । अर्थात्‌ सूर्य जब स्पष्ट नहीं, किन्तु गे में था, तब का है। अब हम देखना चाहते हैं कि यह मौका कब था। 





अरमान "मनमानी नीननन--ी वजन +मनन टजन--+2 4४६० जज 


>% इयसाकाशगड्भता च यस्‍्यां पुत्र हुताशन: । जनसिष्यति देवानां सेसापतिमरिदमसु । इहू हैमबते पाएवें 
गर्भोष्यं संनिवेश्ततस । भुत्वा चारग्निवयों गड़त ते गर्भभतिभात्वरम्‌ । त॑ कुमार ततो जात॑ सेन्द्रा: सह सरदगरणा:। 
क्षी रसंभावनार्थाय कछृतिका: समयोजयन्‌ । ता: क्षोौरं जातमात्रस्य छ्त्वा समयदछुत्तसम्‌ । बढुः पुत्रोउ्यस्तस्साक सर्वातामिति 
सिश्विता: । ततस्तु देवता: सर्वा: कार्तिकेय इति अर बत्‌ । पुत्रस्भेलोक्यधिर्यातों भविष्यति ल संशयः । तेषां तद॒चन 
अत्या स्कस्द गर्भपरिखवे । स्नापयर्परमालक्स्या दौप्पसान यथानलसू । स्कन्द इत्यन्न्‌वनन्‍्देवा: सकत्द गर्भपरिखवे । 
फार्तिफेय भहाबाहुं काकुत्स्थं ज्वलनोपभम्‌ । प्रादुभूतं ततः क्षोरं कृत्तिकनामनुत्तमस्‌ । धण्णां घड़ाततों भूर्वा जन्नाह 
स्तनज पयः । 





ज्योतिष्‌ द्वारा धुगोंकी गणना ६६ 


यह समय निकालने में हमें अधिक दिक्कत न होगी । क्योंकि इस विषय का कगड़ा स्वनामघन्य दीक्षित महोदय के ही 
समय में तय हो ज्रुका है। उन्होंने एक घटना शतपथ ब्राह्मण के इस वाक्य से निकाली है-- 


कृत्तिकास्वादधीत । एता हु बे प्राच्ये दिशो न च्यवन्ते । 
सर्वाणि हु वा अन्यानि नक्षत्राणि प्राच्ये दिशश्च्यवन्ते ॥। 


उसका यह अर्थ होता है कि कृत्तिका पूर्व दिशा से च्युत नहीं होती और सब ग्रह च्युत हो जाते हैं, इसलिए 
उसी में अम्न्धाधान करना चाहिये । यह उस समय का वर्णन है, जब कृत्तिका विधुववृत्त पर थी। इस समय कृत्तिका 
विषुववृत्त के ऊपर उत्तर की ओर है । दीक्षित ने सन्‌ १६९०० में देखा तो झत्तिका ६८ अंश हटी हुई दिखी । ज्योतिष 
का सिद्धान्त है कि ७२ वर्ष में सम्पात एक अंश पीछे हट जाता है। अतः उक्त घटवा को हुए आज तक ( ६६)८७२८७) 
४८६६ वर्ष होते हैं। यह हिसाब सत्‌ १६९०० का है। इसमें १६०० के बाद से आज तक के २६ वर्ष और जोड़ने से कुल 
४६२५ वर्ष होते हैं। कलियुग के ५०३० वर्ष बीत चुके हैं । अत: यह घटना कलियुग आरम्म होने के १०५ वर्ष बाद 
की है | | पर यह घटना जब गर्म में थी, उस समय को तो ५०३० वर्ष होने में कोई सन्देह ही नहीं है। यह स्कन्द 
कृत्तिका में ही जन्मा, पर इसका गर्मारम्म थोड़े दिन पहिले ही हो गया था, इसीलिये कृत्तिका के समय के पूर्व ही 
स्खलन होने के कारण इसको स्कन्‍्द कहां गया और उस सीमा के दोनों छोरों तक अधिकार रखने के कारण ही कलियुग 
को “आस्कन्द! कहा गया है। 'आा' का अर्थ है 'समन्तात्‌' “अच्छी प्रकार' 'छोरतक--जैसे “आसमुद्रात्‌' 'आदब्रह्मस्तम्ब- 
प्येन्‍्तम' इत्यादि । जो स्कन्द (कारतिकेय) पैदा होने की पूर्व सीमा (गर्मावस्था) तक एक अपना अधिकार और स्थिति 
बतलावे, उसे आस्कन्द कहते हैं। इस विवरण से हम कह सकते हैं कि कलियुग सदेव इसी घटना के आसपास आरम्म 
होता है, इसीलिए उसको आस्कन्द कहा गया है। स्कन्दनेविया का नाम भी इसी से पड़ा है, क्योंकि उनके यहाँ यह 
स्कन्द युद्धवेव माना जाता है+ । कारतिकेय सम्बंधी यह कल्पना बिलकुल नई है। इसका उत्तरदायित्व लेखक पर ही है। 
ज्योतिष और वेदिक भाषा के विद्वात्‌ इसमें अधिक प्रकाश डालें, तो सम्भव है कि इसको सत्यता का निर्णय हो जाय । 


हमने यहाँ तक यह दिखलाने की कोशिश की कि युगों की लम्बी लम्बी अवधि कल्पित नहीं है, किन्तु उनकी 
व्यवस्था ज्योतिष के सिद्धान्तों पर अवरूम्बित है और ये सिद्धान्त ज्योतिष्‌ ग्रन्थों तक ही परिमित नहीं, अपितु महा- 
भारत और वाल्मीकि रामायण तक जाते हैं, अतएत्र युगों के द्वारा ठहराया हुआ सृष्टिसंवत्‌ आधुनिक वैज्ञानिक ढूँढ़ 
तलाशों से कहीं अधिक विश्वस्त है और ऐतिहासिक है। हम इसमें रोज एक दिन बढ़ाते जाते हैं, इसलिए यह 
रोजनामचे की भाति सत्य और सृष्टि की आयु तथा मनुष्यजन्म की तिथि नियत करने का एक मात्र साधन है । 
इसी साघन से हम कह सकते हैं कि सृष्टि उत्पन्न हुए छे मन्वन्तर, सत्ताईस चतुयु गी, तीन युग और ५०३० वर्ष बीत 
चुके । अर्थात्‌ कुछ कम दो अरब वर्ष आज तक गुजर चुके । 

अब प्रश्न यह है कि पृथिवी कव बनी और भतुष्यसृष्टि कब हुई ? सृष्टि की वर्षसंख्या कुछ कम दो अरब के करीब 
है, पर यह समय मनुष्यों की उत्पत्ति का नहीं है। यह समय सृष्टि की उत्पत्ति के आरम्भ से लेकर आज तक का 
है । सृष्टि-उत्पत्ति तब से मानी जाती है, जब से सृष्टि का बनना आरम्म हुआ। वह यह समय है, जब प्ररुय 





नूँ' दीक्षित महोदय, शतपयथ की घटना स्पष्ट होते लगी तब से गितते हैं, पर वाल्मीकि रामायण में घटना के आरम्भ 
काल का वर्णन है । घटना के आरम्म और स्पष्ट होने के मध्य में युग की स्थिति है, अतः दीक्षित की' स्थिति से इस 
स्थिति में जाने के लिए १०५ वर्ष और चाहिए । इसी को ५०३०वर्ष मानकर कलि-आरम्म का समय समभना चाहिये। 
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का समय पूरा होकर सृष्टि का बनना आरम्म होता है । श्रर्वात्‌ मुक्त प्रकृति का परस्पर-संघात आरम्भ होता है और 
परश्माणु से द्व णुक आदि बनने आरम्भ होते हैं। इस समय से लेकर सूर्य, ग्रह, नक्षत्र आदि बतने तक के समय को 
स्वायंभुव मनु कहते हैं । स्वायम्भुव मनु के समय में उत्पन्न उत्तानपाद और ध्रूव आदि नक्षत्र आकाश में मौजूद हैं। 
जिस प्रकार स्वायम्भुव मनु के समय नाक्षत्रिक जगत्‌ तयार हुआ, उसी तरह दूसरे स्वरोचिष मनु के समय में पृथिवी 
तैयार हुई । तीसरे मनु के समय में पृथिवी से चन्द्रमा जुदा हुआ । चौथे मनु में समुद्र से भूमि निकली, पांचवें में 
बनस्पति हुई, छठवें में पशु हुए और सातवें वेवस्व॒त मनु में मनुष्यों का जन्म हुआ । इसका हिसाब इस प्रकार है-- 





सत्ताइस चतुयू गियों के “** रह की; ११,६६,४०,८०० वर्ष 
सतयुग # के ०8३ 52% के १७,२८५, ००० ,, 
त्रेतायुग के ध है शे १२,६६,००० ,, 
द्वापरयुग के ४2 शा 5११३६ ६,६४,००० , 
आज तक कलियुग के "४: १) पा पू०३० ,, 
वेवस्वत मनु से आज तक का योग "४ हर १२,०५,३३,०३० वर्ष 


हमारे हिसाब और विश्वास के अनुसार मनुख्यों को पैदा हुए भी आज तक इतना ही समय हुआ । धार्मिक विद्वानों 
और पदार्थ विज्ञानियों का निकाला हुआ समय इस रूम्बे समय के साथ नहीं पहुँचता। न पहुँचे, इसकी परवाह नहीं, 
पर वहाँ प्रश्न होता है कि, यदि मनुष्य वंवस्वत मनु में पैदा हुए तो उन्होंने स्वायम्भुव मनु से गिनती कैसे शुरू की ? 
इसका उत्तर यह है कि कल का दिन अभी नहीं हुआ, पर कल होगा। इस बातःका जिन प्रमाणों से हम निश्चय कर सकते 
हैं और यह निश्चय बिलकुल रात्य होता है, उसी तरह आने वाले मन्‍्वन्तरों के विषय में मी हमारा निश्चय सत्य 
होता चाहिए | यह कोई अलोकिक तरीका नहीं है, प्रत्युत ज्योतिष्‌-सम्बन्धी गणित ही है। जिसे परपात्मा ने बेदों 
के द्वारा बतलाथा है। 

ऊपर हमने लिखा है कि मनुष्यसृष्टि वेदस्वत मनु के समय में हुई | इस उक्ति के अनेक कारणों में से मुख्य कारण 
यह है कि हमारे आरयकुलभूषण क्षत्री ही राजा थे और इतिहास में विशेषरूप से उन्हीं राजाओं की चरचा है। उस चरचा 
से ज्ञात होता हैँ कि हमारे यूर्यवंश और चंद्रबंधश के राजाओं की दोनों प्रधान शाखाएँ बे वस्व॒त मनु से ही आरंभ होती हैं। 
इसके पूर्व का कोई क्षत्रीवंश नहीं जाना जाता । इससे प्रतीत होता है कि मनुष्यजाति का प्रादुर्भाव वेवस्वत मनु के ही समय 
से हुआ, परस्तु हमारी सृष्टि की संख्या सृष्टि के आरंभ से है, वेबस्बत मनु से नहीं । सृष्टि-आ रम्प का अर्थ है छुटे हुए पर- 
माणुओं का फिर से मिलना । जब से परमाणु मिलने लगते हैं तभी से सृष्टि का आरम्म माना जाता है | तमी से बाद्वा 
दिन शु८ होता है और तभी से कल्प का आरम्म होता है। और जब तक एक एक परमाणु अलग अलग ने हो जाय, तथ 
तक सृष्टि ही समझी जाती है। अर्थात्‌ परमाणुओं का बिलकुल छूट जाता हीपूर्ण प्रलय है । यदि कटष्ठों कि हुम मनुष्यों 


$# हर नाप और तौल का यह कायदा है कि बह छोटे से बड़े की ओर'चलता है, पर युग बड़े से छोटे की ओर चलते 

हैं। अर्थात्‌ पहिले सतयुग होता है, जो सबसे बड़ा है और अन्त में कलि आता है, जो सबसे छोटा है। समय-विभाग 
के दूसरे अज्भों को देखते हैं, तौ ज्ञात होता है कि इतनी घड़ी का दिन, इतने दिन का मास, और इतने मास का वर्ष 
होता है, किन्तु जब युगों में पहुँचते हैं तो उनको उलटा पाते हैं। इसका समाधान यह है कि युगों के क्रम में पहिले 
कलि है। क्योंकि ,'क लि-संख्याने” का अथें संख्या का आरम्भ है। संख्या का आरम्भ १ है जो कलि के लिये आता है। 
२, हे; ४, क्रम से द्वापर, त्रेता और कृत के लिए आते हैं । द्वापर कलि का दूना, त्रेता कलि का तियुना और कृत जो 
चार का वाचक है, कलि का चोग्रुना समझा जांता है। अर्थात्‌ उनका क्रम १, २, ३, ४, होता है, पर 'अऊूानां 
वबामतों थति:' अर्थात्‌ अंक बाई ओर को चलते हैं, इसलिये पहिके ४ अंकवाला सतयुग ही गिना जाता है । 





ज्योतिष्‌ द्वारा वुगों कौ गणना १०१ 


की उत्पत्ति से सृष्टि का आरम्म मानेंगे, तो मनुष्यों के नाश से ही सृष्टि की समात्ति मी माननी पड़ेगी, परन्तु यह 
स्मरण रखना चाहिए कि मनुष्य प्राणी सूर्यंचंद्र, पशुपक्षी ओर तृणपत्लव के बाद ही उत्पन्न हुआ हैं ओर इन सबके रहते 
हैए ही उसका अन्त हो जायगा । क्‍योंकि इन्हीं के आवार से उसकी स्थिति है। यदि मनुष्य के अन्त से सृष्टि का अन्त 
माना जाय, तो प्रश्न उपस्थित होता है कि क्‍या मनुष्य के अन्त के बाद जो पदार्थ संसार में रह जायेंगे, वे सब प्रलय 
में समझे जायेंगे ? और क्या जो पदार्थ मनुष्य उत्पन्न होने के पूर्व पंदा हुये थे, दे सब प्रलयदशा में हुए थे, यदि कहो 
हाँ, तो प्रलय का कुछ भी अर्थ नहीं हो सकता । और यदि कहो नहीं, तो धृष्टिसंवत्‌ मनुष्य-उत्पत्ति से नहीं, प्रत्युत 
सृष्टि-उत्पत्ति के आरमस्म से मानना पड़ेगा । अर्थात्‌ सृष्टि-उत्पत्ति स्वायंभुव मनु से और मनुष्य-उत्पत्ति वैवस्बत मनु से 
माननी पड़ेगी | वेवस्वत मनु को पैदा हुए आज तक १२०५३२०३० (बारह करोड़ पाँच छाख तेंतीस हजार तीस) 
वर्ष हो गये। यही कार मनुष्य-उत्पत्ति का भी है। यद्यपि यह संख्या लोगों को अधिक प्रतीत होगी, क्योंकि आधु- 
निक विज्ञात ने मनुष्य की उत्पत्ति का समय एक लाख से ६० लाख वर्ष तक ही माना है, परन्तु यह ढूँढ तलाश 
अभी पूर्ण नहीं समझी जाती । इसमें अभी नये नये अनुभव हो रहे हैं और नये नये पदार्थ पृथ्वी से निकल निकल 
कर अपना काल पूछ पूर्व बढ़ा रहे हैं । 


भारत की प्राचीन सभ्यता जो मारत से आया के साथ बाहर गई है, बह उन देशों में किसी न किसी घटना 
के आरम्म-दिन से अपना संवत्‌ या शाका चला रही है। उन सब संवबतों के देखने से जाना जाता है कि मनुष्य 
करोड़ों वर्ष से अपनी ऐतिहासिक वर्ष-संख्या चला रहा है। ये ऐतिहासिक वटनाएँ हैं जो झूठी नहीं हो सकतीं । 
ऊपर दिये हुए आरयों के मौलिक संबत्‌ से चीनियों का संवत्‌ कुछ कम है । उसकी वर्ष संख्या ६,६०,०२,४२६ है । 
खताई लोगों का संवत्‌ ८,८८५,४०,३०१ वर्ष का है और आजकल चल रहा है। इन संवतों की इन लम्बी संख्याओं 
को गप न समझना चाहिये । चाल्डियाबाले पृथ्वी की उत्पत्ति को २१५ मिरिय्रड वर्ष बतलाते हैं। एक मिरियड दश 
हजार का होता है। इसलिये उनका संवत्‌ २ करोड़ १५ लाख वर्ष तक जाता है # ! यह पृथ्वी की उत्पत्ति का 
समय नहीं है, किन्तु उनके किसी संवत्‌ का सभय है। उनके यहाँ एक और वर्षसंख्या है जो चार लाख सत्तर हजार 
(४७००००) वर्ष की मानी जाती है + । इसी तरह फिनीशियावालों*के यहाँ भी तीस हजार वर्ष की चर्चा है । 
कहने का मतलब यह है कि आय॑ ही नहीं, प्रत्युत पृथिबी के अनेक भागों में बसे हुये मनुष्य अपना सिलशिला करोड़ों 
वर्ष पूर्व तक छे जाते हैं | यहाँ हम संसार के थोड़े से संबतों को नीचे लिखते हैं-- 
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संसार के इन संवतों को देखने से हमारा निकाला हुआ मनुष्य-उत्पत्ति का समय बहुत अच्छी तरह हे मिल 
जाता है। चीन और खता के संवतों से हमारा संवत कुछ ही अधिक है:। इसका कारण यही है कि यह मूल से सम्बन्ध 
रखता है और वे शाखाओं से । इन संदतों में से कुछ को लेकर संसार के इतिहास-विभाग बनाये जा सकते हैं | ऊपर 
जो संवत्‌ और सुष्टि-उत्पत्ति के अंक दिये गये हैं, उनमें से कुछ वह समय सूचित करते हैं, जब कई जातियाँ आरयों से जुदा 
होकर भारत से विदेश को गई । मनुष्यों को उत्पन्न हुये बारह करोड़ वर्ष हुये । ज्ञात होता है कि उत्पत्ति के तीन 
करोड़ वर्ष बादसब से पहिले चीनवाले जुदा हुये । उतको गये तव करोड़ वर्ष बीते ! इनके बाद खताई लोगों को गये आठ 
करोड़ वर्ष गुजरे | इनके बाद चाल्डियावालों को पृथक हुये दो करोड़ वर्ष व्यतीत हुये । इसके बाद यहाँ ज्योतिष के 
ग्रन्थों के लिखने का समय आता है। सूर्यसिद्धान्त को लिखे २१६५००० वर्ष व्यतीत हो चुके । वाल्मीकि रामायण अर्थात्त्‌ 
रामचन्द्र की हुये १२६६००० वर्ष हुये | अनुमान है कि चालह्डिया को फिर एक घारा गई, जिसको गये ४७०००० वर्ष 
हो गये। फिनी शियावाले यहाँ से दुबारा गये, उस समय को ३०००० वर्ष बीते । और मिश्रवालों को गये २८५८२ वर्ष 
हुये । २२ हजार वर्ष के ब्राह्मणग्रन्थ मौजूद हैं। मेगास्थनीज के समय की वंशावली भी आज तक £€ हजार वर्ष की 
होती है। और ४ हजार वर्ष से अधिक की आसुपूर्वी भारतीय वंशावलि उपस्थित है। इस तरह से इतिहास के मुख्य 
खण्ड बनाये जा सकते हैं। ८दि हमसे कोई पूछे कि मनुष्योत्पत्ति और वत्तमान समय के बीच की कोई दीघेकालीन 
घटना बतला सकते हो, तो हम ऊपर का हिसाब दे सकते हैं । भारत के इतिहास से संसार भर का सम्बन्ध है । 
सब यहीं से गये हैं और बहुतों के जाते का समय उपयु क्त संवतों से ज्ञात होता है! जगत्‌ के इतिहास की यही सामग्री 
है और भारत के करोड़ों वर्ष का चुम्बक इतिहास है। संसार भर के प्राचीन संबतों और इतिहासों से स्पष्ट हो 
जाता है कि आरयों का सफ्सिंवत और मनुष्योत्यत्ति काल कितना प्रामारिक है । 


जो विद्वान इसकी दीर्घकालीनता को सिकोड़ना चाहते हैं, दे गलती पर हैं। इस को अधिक सिकोड़नेवाले पाश्नात्त्य ' 
विद्वान ही हैं, परन्तु आनन्द की बात है कि उनकी इस संकीर्णता को सबसे पहिले लोकमान्य तिलक ने ज्योत्तिष्‌ के 
प्रमाणों से 'ओरायन' दामी पुस्तक के द्वारा हटाया | योरोपवाले बेदों को ई० सब पूर्व १५०० वर्ष से आएे नहीं जाने देते 
थे, एर लोकमान्य तिलक ने ज़स रामय को ४००० वर्ष ई० सन्‌ पूर्व तक पहुँचाया शोर अपनी दूसरी पुस्तक 'उत्तरभ्र्‌ व- 
निवास के द्वारा वेदों को १० हजार वर्ष से भी पूर्व का सिद्ध किया, परन्तु अब तिलक महोदय के इस सिद्धान्त के भी 
खण्डन करनेवाले मैदान में आ गये हैं। उम्रेशचन्द्र दत्त, बाबू अविनाशचंद्र दास और नाना पावगी आदि ने तिलक 
महोदय के सिद्धान्त का खण्डन करते हुये, ठेदों के प्रमाणों ही से आरयों और वेदों की उत्पत्ति भारतदेश में छाखों बर्ष पूर्व 
सिद्ध की है और मान लिया है कि बेदों का प्रादुर्माव मनुष्य-उत्पत्तिवाले युग में ही हुआ है । वेदों की आयु कितनी 
पुरानी है, इस विषय में उक्त तीनों विद्वानों की राय सूनिये । वाबु उमेशचंद्र विद्यारत्त लिखते हैं कि सामवेद की उमर एक 


बैदों का समय १०३ 


लाख वर्ष से कम नहीं हैं + । पावगी महोदय कहते हैं कि 'इस विषय में भूगर्भशार्त्रियों का मत है कि मनुष्य प्राणी 
तृतीय युग में पैदा हुआ । हमारे ऋग्वेद के ऋषि तृतीय युग में थे । तृतीय युग के पश्चात्‌ ही हिमयुग हुआ । हिम- 
युग दो बार हुआ है | इन हिमयुगों के समय में ही पाषण-युग आरंभ हुआ । पाश्चात््य विद्वानों का मत है कि पाषाण 
युग को शुरू हुये २,४०,००० वर्ष हो गये * ।” अविनाश बाबू कहते हैं कि ऋग्वेद के प्राचीन सूक्त उस समय बने, 
जिस समय राजपुताने और युक्त प्रांत में (जहाँ गंगा बह रही हैं) समुद्र लहरा रहा था| वह “टरशेरी' युग था । उस 
समय का अंदाजा आज से तीन चार राख वर्ष पूर्व का किया जा सकता है। भूगमंसम्बंधी साक्षियों से सिद्ध है कि 
संसार और भारतभूमि में टशेरी युग के;मायोसिन और प्लायोसीन विभाग में मनुष्य प्राणी उन्नत हुआ । प्राचीन 
वैदिक सभ्यता अत्यंत भूतकालीन है, जो करोड़ों नहीं तो छाखों वर्ष की प्राचीत कही जा सकती है; मैंने वेदों की जो 
इतनी भूतकालीन प्राचीनता लिखी है, संमव है कि वेदिक विद्वादु उस पर नाक मौं चढ़ावें, परंतु मेरे सिद्धांत भूगमे- 
शास्त्र के अनुसार है, अतः ये उन्हीं के साथ:या तो गिर जायेंगे या स्वीकृत होंगे । इन्हीं सब कारणों से सर्वसाधारण 
की यह मान्यता पुष्ट होती हैं कि वेद नित्य, अपौरुषेय और ईश्वरप्रदत्त हैं ।' 


न सामवेदेर वय:क्रम लक्षवत्सरेर न्यून हंइंबेवा । (मानवेर आदि जन्मभूमि, पृ० २८) 


* झानवी प्राणी तृतीय युगांत उत्पन्न भाल्याविषयीं भूस्तरशास्वज्ञांचें मतेक्यच असल्याचें दिसतें आमचे ऋग्वे- 
दर्षी तृतीय युगांतले होत, तृतीय युगानन्तर हैम युग उद्भूबलें, हीं हिमयुगें दोन असल्याविषयीं कांहीं भूस्तरशास्त्नज्ञांचें 
मत असुन, ह्या दरम्यानच्या कालांत म्हणजे हम युगांतराल काछांत, जें अश्मयुग अथवा पाषाणयुग सुरू' भालें, त्या- 
लाच २,४०,००० वर्ष होऊन गेलीं, असें पाश्रात््य शोधक लिहितात, ('आर्थावर्तातील आर्याच्री जन्मभुमि' पृष्ठ ७६.) 
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१०४ बैबिक सम्पत्ति 


यहीं तक हमते इन सथीन ढंग से हूढ तलाश करनेवाले भारतीय विद्वानों के मत से देखा कि वेद लाखों बर्ष के 
प्राचीन सिद्ध होते हैं । बेढों बे सह दीधायु. इन विद्वानों की ओर से प्रतिपादित होना बड़े संतोष की बात है । इस 
पुण्यकार्य के लिए सबसे प्रथम तिछक महोदय का ही नाम उल्लेखनीय है । योरपनिवासियों के निष्कर्ष का परित्याग कर- 
के स्वतंत्र रीति से वेदों का कान निकालना और उनके निकाले हुए समय से अधिक बतलाकर इजिप्ट और बेबिलन की 
सभ्यता के साथ मेल मिलाना उनका ही काम था। उनका यह अन्वेषक पंथ उत्तरोत्तर बढ़ रहा है और आशा है कि 
आगे यह मण्डल वेदों की असलियत तक शीक्र पहुँच जाथगा, किंतु दुःख के साथ कहना पड़ता है कि उक्त महाशयों ने 
जिन प्रमाणों से वेदों का यह समय स्थिर किया है, वह उन प्रमाणों से सिद्ध नहीं होता, वर्योकि वेदों में इतिहास नहीं है। 


दास बाबू ने आरयों का निवास सप्तर्सिधु में माना है। वे कहते हैं कि सप्तरतिधु पंजाब के आसपास था । वेदों के 
तीन चार मंत्रों से वे उस समय की कल्पना करते हैं, और कहते हैं कि जिस समय सरस्वती नदी राजपृताने के 
समुद्र में गिरती थी, उस समर को हुये लाखों दषे बीते । नाना पावगी आर्यों को पंजाब की सैंधव श्रेणी में बतलाते 
हैं ओर कहते है कि बेदों में सोमछता का वर्णन है और सोमलता हिमालय पर होती है, इसलिए आर्यों की उत्पत्ति 
सप्तसिंधु में हुई । हमारा विश्वास है कि ये कल्पनाएँ ठीक नहीं हैं, अतएवं हम यहाँ सप्सिधु, सोमलता, सरस्वती और 
समुद्र का विस्तारपूवंक वर्णन करके देखना चाहते हैं कि वेदों में आये हुये इन शब्दों और मंत्रों का क्या अर्थ है ? 


सप्तसिन्धु देश 


सस और सिधु शब्द बेदों में हैं, पर वे सबंत्र सातों इन्द्रियों, वाणी और सूर्य की किरणों के ही लिए आते हैं, 
पृथिवी या किन्‍्हीं सात नदियों के लिए नहीं । जिस प्रकार सात इन्द्रियों (दो आँख, दो कान, दो नाक और मुख) से 
शिर:स्थान सप्तासिषु है और जिस प्रकार सात किरणों से द्यौस्थान सप्तर्सिचु है, उसी तरह सात नदियों से सम्सिधु हो 
सकता है, पर मारतव्ष को या उसके किसी प्रांत को आर्यों ने ससर्पिधु के नाम से कमी नहीं पुका रा। पंजाब प्रत्यक्ष 
ही पाँच नदियों से बना है। रहा सिंघ प्रदेश, वह आज तक केवल सिंध ही कहलाता है। कोई उसे सससिंघु नहीं 
कहता ) सिंध का संबंध बलूचिस्तान, ईरान और अरब से रहा है और वहाँ 'स' को है बोलते हैं, इसीलिए उस प्रांत 
का नाम सिंधु से सिंध और सिंध से हिंद हो गया और उसी पर से सारे देश का नाम मी हिंद कहलाने लगा, पर 
इसको कमी किसी ने 'सप्तसिघु नाथ से नहीं पुकारा । हाँ, पारंसियों के यहाँ सहहिद का वर्णन हैं, परंतु किसी को 
अब तक पता नहीं है कि वह वया वस्तु है, और कहाँ है ? पहिले आर्यों की बस्ती यहाँ से फारस तक थी । फारसवाले 
ही पिंधु देश को हिंद कहते थे। वही लोग सिंधु देश से पूर्व बसनेवालों को पूर्वी हिंदू और अपने को पश्चिमी हिंदू 
कहते थे । तमी से सिंध देश हिंदू कहलाने लगा । उनके यश्त नामी ग्रन्थ के १०१०४ में लिखा है कि 'मिथ्‌ के लंबे 
हाथ उतको पड़ लेते हैं, जो उसको घोखा देते हैं ! जब पूर्वी हिंदू में होते हैं तो उन्हें मिथ्‌ पकड़ लेता है और जब 
पश्चिमी हिंदू में होते हैं.तो उन्हें मार डालता है ।” इसी प्रकार 'सरऔरद!' की प्रशंसा करते हुये कहते हैं कि 'जब पूर्वी 
हिंदू में हो तब भी वह अपने दुश्मन को पकड़ लेता है और जब पश्चिमी हिंदू में हो तब मी उसे मार डालता है । 
यहाँ भी पूर्वी और पश्चिमी हिंदुओं का वर्णन है, सम्सिघु या हहिंद का नहीं । यह हततहिंद की कल्पना पारसियों 
की ही है, मास्तीयों की तहीं । वेदों के ण्ध में सतत से सम्बन्ध रखनेवाले सतत ऋषय:, सप्ताश्न: आदि अनेक शब्द 
हैं, परन्तु 'सहसिधु एकत्रित नहीं है। इससे प्रकट होता है कि यह शब्द रूढ़ नहीं है । वेद के जिन मंत्रों से लोग 
ससर्सिधु पिद्ध करते हैं, उनमें सात किरणों का ही वर्णन हैं। वेदों में किरणों का विज्ञान बहुतायत से आता है । 
नदियों के वर्णन में इस विषय पर हम बहुत कुछ लिख हुके हैं, किन्तु यहाँ भी उचित समझते हैं कि उसका थोड़ा 
सा वर्णन कर दें | अ्यवंवेद में लिखा है कि-- 


संप्तांसधु देश १०४ 


आाह्यणों जन्मे प्रथमो दशशीर्षों दशास्प: । 
स सोम प्रथम: पपाँ स चकारारसं विषम्‌ ॥। (अथर्व ४।६।१) 


अर्थात्‌ पहले सूर्य हुआ, जिसने अपने दश शिर और दश्श मुख से सोम का पान किया और विषों को अरस 
किया | सूर्य के ये दश मुख और दश शिर किरणें ही हैं। वेदों में इन दश प्रकार को किरणों का विलक्षण वर्णन है । 
ऋग्वेद ६६७।२३में लिखा है, कि 'रश्मिभिदंशशि: अर्थात्‌ दश किरणों से | दूसरी जगह ऋ० €६।&२॥४ में लिखा 
है कि 'दश स्वधाभिरधि सानो अव्ये मृजन्ति त्वा नेद्यः सप्त यह्दी:” अर्थात्‌ दश किरणों से नदियाँ बहती हैं । 
तीसरी जगह ऋ० ६।६१।१० में कहा कि सप्तस्वसा सरस्वती अर्थात्‌ सरस्वती की सात बहिनें हैं। इस मंत्र के 
अगले मंत्र ६६१।११ में कहते हैं, कि 'आयप्रुषी पाथिवान्युरु रजी अन्तरिक्षम । सरस्वती निदस्पातु' अर्थात्‌ 
पृथ्वी का जल खींचनेवाली .सरह्वती ! अंतरिक्ष की रक्षा कर । पानी खींचनेवाली, आकाश की रक्षा करनेवाली और 
सात बहिनोंवाली सरस्वती:क्या कमी पंजाब की नदी हो सकतो है ? श्ौर क्या दश रश्मियों से संबंध रखनेवाली ये 
सातों नदियाँ कभी पानी बहानेवाली नदियाँ हो सकती हैं? कमी नहीं । ऋग्वेद में तो साफ लिखा है कि-- 


या: सूर्यों रश्मिभ्राततान याक््य इल्नो अरबदगातुमुमिभु । 
ते सिन्धवों वरिवरों धातना नो यूय॑ पात स्वस्तिभि: सदा नः (ऋ० ७।'४७।४) 


अर्थात्‌ सूर्य जिनको रश्मियों: से फैलाता है, जिनसे इन्द्र तरद्भावली (५१७:४७॥00) पैदा करता है, वे सिंधु 
नदियाँ हमारा कल्याण करें। यहाँ स्पष्ट हो गया कि ये वे नदियाँ हैं, जिनके द्वारा किरण फैलती हैं और जिनसे 
तरड्भावली पंदा होती है| हाल के विज्ञान ने सिद्ध कर दिया है कि ईथर तत्त्व के द्वारा किरणें झ्राती हैं और तरज्भावली 
पैदा होती है । हम पहले लिख छुक्े हैं कि अप्सरा किरणों का नाम है। 'अध्सु सर्रात अप्सरां अर्थात्‌ जो अप्‌ ईथर में 
सरके वही अप्सरा है। इसी को 'सप्ताप:' कहा गया है । सप्ताप: को तिलक महोदय ने ईयर ही माना है । 


ऋग्वेद ८।६६। १२ का अर्थ करते हुए तिलक महोदय कहते हैं, कि सातों नदियाँ वरुण के मुख में गिरती हैंऋ । 
यहाँ वरुण मेघ के सिवा और कुछ नहीं है । मेघ के मुख में जब किरणें समा जाती हैं, तभी अंधकार हो जाता है । 
ऋग्वेद १।३२।१२ का अर्थ करते हुए नाना पावगी कहते हैं, 'कि इन्द्र ने वृत्र (मेघ) को क्जञ्ञ से मार कर सातों 
सिंधुओं को मुक्त किया! प। यहाँ स्पष्ट हो गया कि सूर्य ने बादलों को छिक्षमिन्न करके किरणों को मुक्त कर दिया । 
अयरव॑ंबेद के दो मंत्रों ने तो बिलकुल ही इस विषय को स्पष्ट कर दिया है । बहाँ लिखा है कि जो बादलों को मार 
कर सातों सिधुओों को मुक्त करता है | | ऋग्वेद ६६१।७ के अनुसार सरस्वती मी वृत्र को मारती है। इस मंत्र में 
उत्तको 'वृत्रष्ती कहा गया है-- | इन प्रभाणों से अच्छी प्रकार विदित हो जाता है, कि ये सस सिन्धु पृथ्थी पर बहने- 
गाली नदियाँ नहीं, प्रत्युत भाकाश में बहतेवाली किरणें हैं। 


# सुदेधों प्रति बरण पत्प ते सप्स सिस्भथ: । 

अनुक्षरस्ति काझुदं सूम्य सुधिरासिव।। (ऋर० ८।६६।१२) 
| भश्य्यो जारो अभवस्तदिश सृके यर्वा प्रत्महस्वेव एक: । 

अजयो गा अजय: शूर सोममबासृज:ः स्तदे सप्त सिन्घून्‌ ।। (ऋ० १३२।१२) 
$ यो हत्याहिनरिणात्‌ सप्त सिस्घून्‌ । अथवें० २०१३४१३) 

अहृन्नहिमरिणात्‌ सप्त सिन्धुन्‌"“ (अंथर्व २०६१॥१२) 


मा + डउत स्या नः सरस्वती घोरा हिरण्पबर्तनि: । वृत्रष्ती वष्ठि सुष्दुतिमु ॥ (ऋ० ३॥६१।७) 





१०६ बंदिक सर्म्पत्ति 


हम लिख चुके हैं कि ऋग्ेद १०४२४ में लिखा है, कि 'त्रिवृतं सप्ततग्धुम'ं और ऋग्यद ८७२5 में 
'खेदया त्रियुता दिव:? अर्थात्‌ ये तातों किरणें तिहरी हैं । इनमें एक सूत ई5र का है. दूसरा अग्ति का और तीसरा 
पानी का । ईथर का सूत तो 'अप' शब्द के वर्णन में देख छुके हैं । अब अग्ति का वर्णन देखिए । ऋग्वेद ८।२६।८ में 
लिखा है, कि यो अग्ति: सप्तमाजुष: थ्ितों विश्वेदु .सिन्धुषु' अर्थात्‌ जो अग्नि मनुष्यों में, संसार में और सातीं 
नदियों में ठहरा है | यहाँ सात नदियों में अग्नि का ठहरता स्पष्ट कर देता हूँ, कि तेहरी किरणों में एक तन्तु अग्नि 
का है। ऋग्वेद ६।८६।३३ में पानी के लिए लिखा है, कि 'सहस्रत्रार: परि घिच्यते हरि: अर्थात्‌ बादल हजारों धाराओं 
से किरणों को सींचते हैं । किरणें ही पानी लाती हैं। वे आस्नेय हैं और ईथर के सहार चलती हैं। इस तरह सेवे 
“त्रिवृत' कही गई हैं । ऊपर जो दस किरणें कही गई हैं, उनम॑ सात टिहरी हैं, जो सप्तर्तिधु कहलाती हैं। इनके लिए 
ऋग्वेद २।१२।१२ में कहा है, कि 'यः सप्तरश्मिव्‌ षभस्तुविष्मानवासूजत्सतंधे, सप्त सिन्घून्‌' अर्थात्‌ जो सूे सात किरण! 
से सतसिन्‍्धुओं को रेंग्राता है। दूसरी जगह ऋग्वेद ५।५४१॥७ में;वो स्पष्ट ही कह दिया है, कि निम्न नयस्ति सिन्‍्धत: 
अर्थात्‌ नदियाँ नीचे को आती हैं। ऊपर से नीचे आतिवाली और इंबर पर रेंगनेवाली नदियाँ किरणों के सिवा और 
कुछ नहों हो सकतीं । इन्हीं किरणों के लिए तिलक महोदय ने लिखा है, कि सात नदियाँ वरुण के मुख में गिरती हैं । 
और इन्हीं के लिए पावगी महोदय कहते हैं, कि इन्द्र ते वृत्र को मारकर दातों नदियों को मुक्त किया। संप्ताप, सप्तरश्मि 
और सप्त सिधु उसी '“त्रिवृतत सप्त तस्तुम्‌' अथाति लिहरे सातों तस्तुओं के भेद हैं। सप्ताप ईवर के लिए, सप्तरश्मि किरणों 
के लिए और सप्तसिध्ु उस पानी के लिए है, जो किरणों के द्वरा ऊपर चढ़ता है, किरणें इकहरो नहीं “बल्कि तेहरी हैं। 
इसोलिए ये कभी सात और कभी इक्कीस कही गई हैं । हमारे कहते का मतलब यह है कि वेदों में सप्तसिधु शब्द 
किसी ऐसे स्‍थान के लिए नहीं आया, जहाँ सात नांदेयाँ हों। क्योंकि बेदीं में भूमागों की सीमा के निर्धारण का वर्णन 
बिलकुल ही नहीं है हर 

सामलता 

पोमलता को उत्पत्ति पावगी महाशय ने मूजवानु पर्बेत पर बतलाई हैं। प्रमाण में 'सोमस्थेव सोजवतस्य 
भक्षो' यह ऋ० १०३४१ का मन्त्र उद्धृत किया है। निरत्त में 'मुजवान्‌ पर्बतो' पाठ है, किम्तु वेद का 'मौजवत' 
और निरुक्त का 'मूजवाब्‌ / एक हो हैं, इसमें संदेह है । क्योंकि सुश्र्‌त में 'मुझजवाबू' सोम का पर्याय लिखा हुआ है। 
मौजवत, मूजवान्‌ और झुझजवाद्‌ भें अन्टर ज्ञात होता है । वेद में एक पदार्थ का वर्णन जो सोम नाम से आता है, वह 
पृथ्वी के वृक्षों की जान है | वह देवताओं को वृक्षों की तरह रस, छाया हरियाली आदि वनीय तथा सौम्य पदार्थों से 
तृप्त करता है ! इन्द्र के नन्दनवन का यहीं देवतरु है । जिस अकार यह आदाश का देक्ष है, उडी तरह बह प्रथ्वी की 
बनस्पति का पोपक है । उसमें सौस्य भाव लानेवाला औषधिराज है और वनस्पत्ति मात्र का स्वामी हैं। वह जिस 
स्थान में रहता है, उसको 'मौजबत' कहते हैं | पहिले हम दिखछा आग्रे हैं, कि गौंओं--किरणों के निवास को '“ब्रेज' 
और अश्वों-- किरणों के निवास को अर्थ! कहते हैं, उसी प्रकार सोम के स्थाव को मौजवत कहा गया है। यहू स्थान 
पृथ्वी पर नहीं, कितु आकाश में है। पावगी माहाशय आर्यावतातीक आर्याची जन्मशूमि' में पृष्ठ २१४ पर ब्राह्मण 
का वावय 'दिवि बे सोस आसीत्‌' अर्थात्‌ दिवि ही सोम था लिखकर स्वयं कहते हैं, कि 'ह्यावरून असें दिसतें, की सोम 
हा प्रथमत: स्वर्गान्‍्त होता, परंतु तेधून त्याला भूतलावर आणिलें,' । अर्थात्‌ ऐसा ज्ञात होता है, कि यह सोम पहिले 
स्वर्ग में था, परन्तु बहाँ से उसको पृथ्वी पर लाये । यह सोम पहले पृथ्वी पर नहीं था, परन्तु याज्ञिक काल में जिस 
प्रकार यज्ञों में पशुओं का बंध होने लगा, उसी तरह सोमरस के नाम से किसी नशीली चीज का' उपयोग भी होने 
लगा । सुश्र्‌ त-चिकित्सा-स्थान अध्याय २६ के समग्र पाठ से यह सब लीला प्रकट हो जाती है। सुश्रत में 'अंशुमान्‌ 
मुठजर्वाश्च॑ंव चन्द्रमा रजतप्रभ:' आदि इसके अनेक नाम हैं और सबका गुण भी समान ही लिखा है। यथा-- 





# “मिम्म न यन्ति सिन्धव:” ऐसा संहिता में पाठ है । बे० यं० ।। 


सोमर्लता १०७ 


सर्वेषममेव चैतेघामेकी विधिरुपासते ॥ 
सर्वे तुल्यग्रुणाश्चेब विधान तेषु दृश्यते । (सुश्र,त) 


फिर यज्ञ के लिये लिखा है कि 'सोममादायाध्वरकल्पेनाहुतमभिसुतमभिह॒ु्त च अर्थात्‌ सोम लाकर अध्वर- 
कल्प के अनुसार आहुति देकर 'सोमकन्दं सुवर्णसुरुया बिंदार्य पयो गूह्लीयात्‌' अर्थात्‌ सोम की जड़ को सुवर्ण की सूची 
से छेदकर रस निकाऊ लेवे और पी जावे । आगे लिखा है, कि इस क्रिया से रस पीकर जो प्रवेश करता है उसको 
अग्ति नहीं जला सकती, उसके एक हज।र हाथी का बल हो जाता है | वह बहुत सुन्दर और सब संसार में फिरने- 
वाला होता है। इसके सिवा वह 'दश बर्ष,सहस्नाणि ता धारयते तनुझ! अर्थात्‌ दशा हजार वर्ष तक जवान बनता 
रहता है। शुक्ल पक्ष में इस सोमलता में पत्ते होते हैं और क्ृष्ण पक्ष में गिर जाते हैं। यह हिमालय, आबु, सद्यांद्रि, 
महेन्द्राचल, श्रीशैल, देवगिरी, पंजाब और सिंध में मिलती है। यहाँ तक सुश्र,त का हो वर्णन है । इस सुश्र्‌ त के 
वर्णन और वेद की पुष्टि से आपकी उत्कट इच्छा इसके पाने की हुई होगी । साथ ही इतने स्पष्ट वर्णन से यह भी 
बिश्वास हो गया होगा, कि वेद में इसी पत्ती का वर्णव है । पर जब यह प्रश्न होता है कि क्या सोमलता हमको 
दिखला सकते हो ? तो सुश्रुत के ही मुंह से कहलाया जाता है कि-- 

ने तान्वश्यन्थ्यध भिष्ठा: कृतध्नाभ्यापि मानवा: । 
भेषजद घिणश्वावि भ्राह्मणद् षिणस्तथा ॥। (सुश्रुत २६) 

अर्थात्‌ सोम का पौधा अधर्मी, कृतष्न, औषधद षी और ब्राह्मणढ पी को दिखलाई नहीं पड़ता । चलो छुट्टी 
: हुई, आँख खुल गई, कहीं कुछ नहीं । क्या इन्द्रजाल है ! हम पावगी महोदय से विनयपूर्व क पुछते हैं कि क्या आपने 
सोमलछता कभी देखी है ? जिस हिमालय से सुरगौ की पूछ, कस्तूरी, शहद, शिलाजीत आदि सैकड़ों जंगली और पहाड़ी 
चीजें यहाँ बिकने को आती हैं, वहाँ से क्या आप कृपा करके हमको दस रुपये की सोमलता मी मेगा देंगे ? हरगिज नहीं । 
हमारा तो हृढ़ विश्वास है, कि सोमछता वास्तव में,पूथिवी पर की कोई चीज ही नहीं है । २५ अक्टूबर सव्‌ १८८४ के 
'एकेडैमी' में प्रो० मेक्समूलर ,लखते हैं कि 'सूत्रों और ब्राह्मणों में मी यह बात मानी गई है, कि सोमलता का मिलना 
बहुत कठिन है ।' इसी तरह जन्दावस्था भाग: १ पृष्ठ ६६ पर डारमेस्टेटर कहता है, कि सोम या होम के अस्तर्गत समस्य 
प्रकार की वनत्पतियों की जीवनी शक्ति.का समावेश होता है।' रहे सोम के पीनेवाले इन्द्र, अग्ति आदि देवता, जिनको 
पावगी महाशय भारत में ही जन्मे हुए बतलाते हैं। हमारी.समझ में नहीं आता कि इसमें कया फिलासफी है ? क्‍या इन्द्र 
और अग्नि भी कोई पहाड़ी लोग हैं ? यदि नहीं तो उनका पैदा होता क्या ? सोम का अर्थ तो इन्द्र (सूमे) और अग्नि 
(विद्युत) से ही समझ लेता था, कि यह पदार्थ पृषिवी का नहीं है। मौजबत मधुर, मदकारी और वनस्पति आदि शब्द, 
जो सोम के लिये ऋ० १०३४१, ६।४७।१ और १।६१॥६ में आपे हैं, आपको धोखा दे रहे हैं, परन्तु हम विश्वासपूर्वक 
कहते हैं, कि सोमलता पृथिवी का पदार्थ नहीं है। जैसा कि डारमेस्टेटर कहते हैं कि सौम, समस्त वनस्पति की जीवनी 
शक्ति का नाम है। हम भी कहते हैं कि यह सत्य है। वनस्पति की जीवनी शक्ति चन्द्रमा कै अधीन है। उसका नाम सोम 
है। बह औषधिराज है। वह लतारूप है। परद्रह दिन तक उसमें एक एक पत्ता बढ़ता है और पन्द्रह दिन तक एक 
एक धटता हैं। यह शान्‍्त चित्तवाछों के लिए मधुर, विरहियों के लिये कद और युवावस्थावालों के लिए मदकारी है। 
आकाहा में यहू जिस स्थान में रहता है, उस स्थान को मौजवत कहते हैं। ऋग्वेद में है कि--- 

अप्सु में सोमो अश्नवीदन्तविश्वानि मेषजा । 
आग्नि च विश्वशस्भुवमापश्ष विश्वमेषजीः ॥।(ऋ० १।२२।२० ) 


यहाँ सोम समस्त औषधियों के अन्दर व्याप्त बतलाया गया है। इस सोम को ऐतरेय ब्राह्मण ७।११॥८ में स्पष्ट 
कह दिया है, कि 'एसदँ देवसोम॑ यच्चन्द्रभा:' अर्थात्‌ यही देवताओं का सोम है जौ चन्द्रमा है। इस सोम को गरड़ 


श्ण्द दंदिक सम्पत्ति 


और श्येन स्वर्ग से लाते हैं। गरड़ और श्येन भी सूर्य की किरणें ही हैं। सोम का सौम्य गुण औषधियों में पड़ता है, 
यही स्वर्ग से गरुड़ और श्येन द्वारा उसका आता है। महाशय पावगी को हम सलाह देते हैं, कि आप बेदपाठ करते 
समय ध्यान रक्‍खें कि वेदों में एक आकाशीय संसार भी है । पृथ्वी में ऐसा एक भी पदार्थ नहीं, जो वहाँन हो । 
उन्हीं पदार्थों के नामों से ही पृथ्वी के पदार्थों का नामकरण हुआ है। हम पिछले पृष्ठों में आकाशीय संसार के कुछ 
नमूने दिखला आये हैं । इन्द्र वृत्र के युद्ध को पढ़कर जमीन में लड़तेवाले दो राजाओं का जिस प्रकार धोखा होता है, 
उसी प्रकार इस 'मौजवत” में होनेबाली मधुर, तेज, मदकारी सोम वनस्पति को देखकर भी धोखा होता है, पर समध्न 
तो लेना चाहिये कि वृत्र से लड़नेवाले इन्द्र के अन्य विधेषण कया हैं ? वेदों से सोमलता सिद्ध करने के लिये तो पावगी 
महाशय ने इतना जोर लगाया, पर किसी वेदमन्त्र से कपास या रई को निकाल कर न दिखलाया, जो पंजाब की खास 
उपज और आयों की प्रिय वस्तु है। वेदों में सूत कातने और कपड़े बुनने का वर्णत “मरा पड़ा है, पर रुई का ताम नहीं 
है । रागोजिन कहते हैं कि वैदिक काल में कपास की खेती होती थी ५ । इसी तरह उस समय पंजाब में नमक भी 
होता था और आर्य:लोग उसका उपयोग[भी करते होंगे, पर दास बाबू कहते हैं कि वेदों में नमक का भी नाम नहीं 
है । खाने और पहनने के पदार्थों का नाम तो वेदों में नहीं है, पर पावगी महाशय:वेदों से सोमलता का वर्णन निकालते हैं, 
जो बिलकुल हवा है । हम तो इसे तब सत्य समझें, जब आरयों के नित्य उतयोग में आनेवाली कपास और नमक का 
भी नाम वेदों में दिखला दिया जाय। पावगी महाशय कहते हैं. कि आर्य लोग पंजाव की सैन्धव श्रेणी (5&]६6 
(७788) में रहते थे, किस्तु इसके विरुद्ध हम देखते हैं कि उनको सैन्धव-नमक का ज्ञान तक नहीं था + । इससे यही 
सिद्ध होता है, कि वेद केशब्दों से ऐतिहासिक सामग्री एकत्रित करना नितांत अनुबित है । 


सरस्वती नदी ओर सम्मुद्र 

सरस्वती नदी और समुद्र के विवेचन द्वारा अब बाबू अविनाशचनद्र दास के उन प्रमाणों की जाँच करते हैं, जिनसे 
उन्होंने वेदों की आयु और सससिधु प्रदेश का अनुमान किया है। ऋग्वेद ७।६५।२ के 'एका चेतत्सरस्वती नदीनां 
शुचिरंती गिरिभ्य आ ससुद्रात्‌' भर्थात्‌ नदियों में एक पविन्न सरस्वती तदी है, जो पहाड़ से निकल कर समुद्र तक 
बहती है । इस मन्त्र से बाबू साहब यह बतलाना चाहते हैं, कि यह मन्त्र उतत समय बना जब सरस्वती नदी हिमालय 
से निकलकर राजपूताने के ( मर मैदान में मरे हुए ) समुद्र में गिरती थी, परन्तु दु:ख से कहना पड़ता है, कि मन्त्र 
के पूरे पाठ से यह बात नहीं निकलती । निधण्दु में सरस्वती मध्यस्थानी देवता है । गिरि बादलों को कहते हैं और 
पधमुद्र आकाश का नाम है। नदियों के वर्णन में 'इमं से गंगे यमुने सरस्वति” इस मन्त्र का अर्थ करते हुए हमने लिखा 
है, कि दशों दिश्वा में फैलनेवाली सूर्य: को दशा किरणों में से एक-सरस्वती भी है। यह सरस्वती नामी एक किरण 
बादलों से निकलकर आकाश में फँलती है। यही उपयु क्त मन्त्र का अर्थ है। इस बात का खुलासा उसी मन्त्र का दूसरा 
चरण कर देता है कि 'रागयश्व तन्‍्ती भुवनस्य भ्रेघ त॑ पत्रों ठुढुहे नाहुषाय अर्थात्‌ व ताहुपों के लिए भुवन का समस्त 
घृत, पथ औरईघन खींवने का'यतन करती हैं। भ्रुवन शब्द स्पष्ट ही है। नहुप के बर्णन में हम दिखला छुके हैं, कि 
नहुष आकाश्ीय पदार्थ :है। घत, पथ॑ और धन सदैव (आकाश में) जलवाचक हैं । सरस्वती नहुपों--बादलों के लिए 
आकाश का जल खींचती है, यह इसका भाव है । इस तरह से इसका यह अर्थ हुआ, कि बादलों से एक किरण निकल 
कर नहुषों (बादलों) के लिये अथवा सौर पदार्थों के लिए समस्त भुवत का जल खींचकर समुद्र (आकाश) को भरती है। 

पृथिवी की सरस्वती नदी का वर्णन नहीं है । आप ऋग्वेद का दूसरा यह प्रमाण देते हैं कि-- 
% 86 480६ ज़ााए) ॥7ए9॥65 एारा्शा00 508 0008 काश 0 ॥68 970980[9 [79 श९ता0 (765, 
“-१ ९१५० हा0त8 99 २१४०४, ७9, 306, 
न एाी (6 गराधदशाशई  58998--आएतंप 0 ॥ल्‍60007 5 7806 0 88) ॥9 ॥06 ९2ए९०४, 
ढ0008॥ (॥6 524-787 28 €/१55 70 6 एट7ए ग68॥ 0 (6 ए0०एएा ५, ( 2४९वां० 7708, एछ. 88. ) 
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वातस्थाश्यों वायो: सलाथो देवेषितों मुनिः । 
उभौ समुद्रावा क्षेति यश्व पूर्व उतापर:॥ (ऋ० १०१३६।१) 
अर्थात्‌ सूर्य पूर्वी और उत्तरी दोनों समुद्रों में लहराता है। इससे आप यह कहना चाहते हैं, कि अरब समुद्र 
भर राजपूताने के समुद्र में उस समय सूर्य लहराता था, परन्तु इसमें तो पूर्व में प्रातःकाल के समय सूर्य उदय 
होने का और शाम के समय पश्चिम में अस्त होने का बर्णन है। उदय और भस्त दोनों क्षितिज में ही होते हैं । ये 
दोनों क्षितिज आकाश, समुद्र कहे गये हैं। क्योंकि वेद में आकाश को समुद्र कहते ही हैं। इसमें भी राजपूताने के 
समुद्र का वर्णन नहीं है। इससे पूर्व के मन्त्र में ही कहा है कि-- 
अन्तरिक्षेण पतति विश्वा रूपावधाकशस्‌ । 
. मुनिर्देवस्य बेवस्यथ सोकुत्याथ सखा हित: ।। (ऋ० १०१३६।४) 


भर्थात्‌ (वही ऊपर के मम्त्रवाला) मुनि (सूर्य) अस्तरिक्ष से दोनों विश्वरूप आकाझों में गिरता और निकलता 
है। यहाँ 'विश्वरुपौ' और 'अन्तरिक्ष' पद साफ रखे हुये हैं, जिनसे सूर्य के उदय और अस्त होने का वर्णन स्पष्ट होता है। 


राय: समुद्रांश्वतुरोसस्मम्यं सोम विश्वत: । (ऋ० &।३३॥६) 
स्वायुध॑ स्ववर्स सुनी चतुःसमुद्रं धरुणं रयोणामु ॥ (ऋ० १०४७२ ) 


इम दो मन्त्रों से दास बाबू चार समुद्रों का वर्णत वतला कर कहते हैं, कि मध्य एशिया, तुकिस्तान, राजपूताना 
और सपतसिस्धु के समुद्र जिस समय भरे थे और सरस्वती नदी राजपूताने के समुद्र में गिरती थी, उस समय ऋग्वेद 
बना, किस्तु यहाँ इन दोनों मन्त्रों में नीचे ऊपर के (पूृथिवी आकाश) दो समुद्र और पूर्व पश्चिम के (उदय-अस्त 
स्थान) दो समुद्र, ऐसे चार समुद्रों का वर्णन है । 'ततः समुद्रोइ्ण व: समुद्रादर्णवादधि! इस प्रसिद्ध मन्त्र में कहा है कि 
तब समुद्र से समुद्र हुआ, अर्थात्‌ आकाशस्थ मेघों से पृथिवीस्थ समुद्र हुआ। यही दोनों ऊपर-नीचे के समुद्र हैं और 
पूर्व पश्चिम के दो दूसरे समुद्र हैं, जिनमें उदय अस्त का अलक्कार दिखल।या गया है। इस तरह से ये चार समुद्र हैं, 
जिनसे सब सांसारिक सुख होते हैं। इन मन्त्रों में अविनाश वादू के विषय का बिलकुल वर्णन नहीं है, अतः इन 
मन्‍्त्रों से वेदों का वह समय नहीं निकल सकता, जो आप निकालना चाहते हैं और न इनसे मससिधु प्रदेश में वेदों 


की रचना ही सिद्ध होती है । ही 
वेदों की प्राचीनता 


किन्तु प्रश्न होता है कि जिन प्रमाणों के भरोसे पर वेदों को इतना पुराना साब्ति किया गया था, जब वे ही 
गलत निकले तो अब वेदों की प्राचीनता सिद्ध करने का कौन-सा साधन रहा ? साधन है और वह देशी तरीके का है। 
विदेशी तरीका वेदों में ऐतिहासिक वातें निकाल कर उन्हें प्राचीन सिद्ध करता है, पर देशी तरीका वेदों की अपौरुषेयता 
को पुष्ट करता हुआ आगे बढ़ता है | दास बाबू ने इतिहास और रौगोलिक प्रमाणों से वेदों को लाखों वर्ष का सिद्ध 
किया, पर हम देशी तरीके से ऐतिहासिक प्रमाणों ढ्वारा उनको लाखों बर्ष से मी अधिक प्राचीन साबित कर सकते हैं 
और परम्परागत अपने जातीय इतिहास से सहज ही यह निश्चय कर सकते हैं, कि वेद अपौरुषेय हैं! अर्थात्‌ वेद तब के हैं 
जबसे प्रथम मनुष्य का संसार में प्रादृर्भाव हुआ था। गत पृष्ठों में जहाँ हमने ज्योतिष्‌ द्वारा निकाले हुए वैदिक समय की 
समालो चना की है, वहाँ दिखलाया है कि ब्ाह्मणग्रन्यों के कुछ भाग वाइस हजार वर्ष के पुराने हैं। उतके पाठ से अच्छी 
प्रकार विदित होता है, कि ब्राह्मणग्रन्थों के पूर्व का साहित्य नष्ट हो गया है । यहाँ हम अपनी इस बात की पुष्टि में कुछ 
प्रमाण उपस्थित करते हैं। छान्दोग्य में लिखा है, कि 'स होवाच भगवोष्ध्येमि ऋग्वेदं यजुर्वेदं सामवेदमाथवेर्ण चतुर्थ सिति- 
हासपुराणं पत्म वेदानां वेदं पिश्यं राशि देव॑ निधि वाको-वाल्यमेकायन देवविद्यां ब्रह्म विद्यां मुतविद्यां क्षत्रविद्यां 
नक्षत्रविद्यां सर्पदेवजनविद्यामेतद्‌ भगवोष्ध्येमि! अर्थात्‌ इतनी विद्याएँ मैंने पढ़ी हैं। इससे ज्ञात होता है कि इन 


११० घैडिए सम्पसि 


विद्याओं का साहित्य उस समय था, एर आज उसका कहीं पता नहीं है। गोपथब्नाह्मण पूर्व भाग प्रथम प्रपाठक में 
ओंकार के लिए पूछा गया है कि कि वे व्याकरणस्‌, शिक्षा का, किमुच्चारयन्ति, कि छुंद:, कि ज्योतिर्ण, कि निरक्तमु? 
यहाँ एक प्राचीन निरुक्त का भी पता मिलता है। इसी तरह शिक्षा; व्याकरण, छन्द और ज्योतिष्‌ के साहित्य का भी 
पता मिलता है। यह यास्क्र का निक्त नहीं है । वर्योकि यास्क ने तो अपने निरक्त में वर्तमान ब्राह्मणों के अनेकों वाक्य 
उद्घृत किये हैं और लिखा है, कि 'इति ब्राह्मणम्‌ १! छान्दोग्यद्ञाह्मण में लिखा हुआ है, कि 'यह्व॑ फिल्न मनुरवदत्त- 
जूषज भेण्जताया:' अर्थात्‌ मनु ने जो थोड़ासा कहा है, वह दवा की भी दवा है । इससे ज्ञात होता है कि मनु- 
स्मृति जिसके आधार पर बनी है, वह मनुरचित कोई बहुत प्राचीन पुस्तक थी । उपनिषदों में अनेक श्लोक दूसरे ग्रस्थों 
से उद्घृत किये गये हैं, परन्तु वे ग्रन्थ इस समय कहीं तहीं मिलते । इसी तरह किन्‍्हीं अति प्राचीन सूत्र, कल्प, 
ब्राह्मण, व्याकरण, मीमांसा आदि का पता भी क्राह्मणग्रन्थों में मिलता है। गोपथब्नाह्मण में लिखा है कि-- 


सृत्रे सूत्र क्ाहर ब्राह्मण प्लोके श्लोक: | (गो० ११२३) 

सहृशं त्रिष्ठ लिड्भ षु सर्वासु च विभक्तिषु 

वचनेयु च सर्वेषु यज्ञ ध्येति सदब्ययन् । (गो ११२६) 

कबन्धस्याथदंणस्य पुत्रों मेधावी मौभांसकौडतूचान आस ) (गो० २।१०) 

सस्त्रकल्पब्राह्मणातासप्रयोगातु (गो० २।२॥५) 

वबदपि झ्लोका: । (गों० २!२।५४) 

सच्ति चैवा समानता: मात्रा: | कह्पाश्च ब्राह्मणानि वे (गों० २।२॥५) 

इन प्रमाणों से हमें देखना चाहिये, कि यह सब साहित्य कितना प्राचीन हो सकता है ? इस साहित्य के पूर्व भी 

हम वेदों के मन्त्रद्रष्ठा ऋषियों के इतिद्वात को देख रहे हैं । गोए्शब्राह्मण में जहाँ सावित्री उपनिषद्‌' का वर्णव किया 
गधा है, वहाँ पर ब्राह्मणों के पूर्व साहित्य का एक झ्ोक उद्घृत किया गया है, परच्तु सावित्रीविद्या को परम्परा से 
जाननेवाले एक ऋषि ने उस श्लोक का खण्डन करके झावित्री सत्यार्थ समझाया है । इससे ज्ञात होता है, कि वर्तमान 
ब्राह्मणकाल में तो लोग वेदार्थ भल ही छुके थे | प्रत्युत इसके पूर्व साहित्य-काल में भी बेदों का अर्थ गूढ़ हो रहा था, 
और वेदार्थ के द्रष्टा ऋषियों की बताई हुई वेदार्थ की कुज्जियाँ, पठन पाठत से जुदा होकर खास व्यक्तियों के ही पास 
रह गई थीं। इससे अनुमान करने का प्रबल कारण उपस्थित होता है, कि मन्त्रद्रप्ता ऋषियों का समय छुप्त साहित्य के 
बहुत पूर्व का है। मन्त्रद्ृप्टा ऋषियों के कई काल रहे होंगे, पर हमको अबतक दो ही समयों का पता लगा है | ये 
दोनों काल एक दूसरे से दीघ काल की दूरी पर जुदा जुदा स्थित हैं। गोपथब्राह्मण में लिखा है कि--- 


अब अल बाल छा कल 





» प्रश्नोपनिषद्‌ १।७ में 'तबेतहचाब्युक्तद लिखकर ८वीं ऋचा लिखी गई है और ३॥।११ से आगे का 

१२ वां, ४।१४ से आगे का ६ ठा और ६।५ से आगे का भी ६ ठा श्लोक लिखा है। छान्दोग्य ३॥११।१ के आगे का 
दूसरा, और ३।७१६ के आगे के 'एते ह ऋचो भवल: दो श्लोक हैं । तैततिरीय २ में' 'तदेबाध्युक्ता' कहकर आगे का 
श्लोक और २।५ में 'एब श्लोको भवति' लिखकर ज!गे का श्लोक लिखा गया है | इसी तरह ३॥७ रे आगे का ८ वां, 
४।६ से आगे का १० वाँ और ५।११ से आगे का ६ ठा श्लोक लिखा है। बृहदारण्यक १।५॥२३ से आगे का और 
४।४७ से आगे का छ्ोक भी प्राचीन है । इनके अतिरिक्त शतपथब्राह्मण में भी नीचे लिखे पुराने श्लोक भाये हैं-- 

तदेष श्लोकः--कां० १० अ० ४ ब्रा० २ कं० १६ 

श्ोकप:--कां० ६४ जआअ० ४ ब्रा० हे के० १ 

अथेष शोफः भवति--का १४ अ०9 ४ ब्रा० हे क० ३४ 

तदप्पेते श्लोका:--कां ११ श्रा० ४ क० ५ 








बेदों की प्राचीनता १११ 


तान्‍्वा एतान्‌ सम्पातान बिश्वामित्र: प्रथ्मभपश्यत्‌ 
तान्‌ विश्वामित्रेण हृष्टान्‌ वामदेवों असृुजत । (गो० ब्रा० ६१) 
अर्थात्‌ इन (ऋ० ४।१६) ऋचाओं को पहिले विश्वामित्र से देखा, फिर इत विश्वामित्र द्वारा देखी हुई ऋचाओं 
को वामदेव ने देखा, परन्तु ऋग्वेदानुक्रमणी के अनुसा र इन ऋचाओं का ऋषि इस समय वामदेव ही है, विश्वामित्र नहीं । 
ऋग्वेद के दशम मण्डल के अनेक सूक्तों का, जिस नाम का देवता है, उसी नाम का ऋषि भी है। ऋषि, मंत्रद्रष्ठा 
को कहते हैं और देवता, दृश्यविषय को । अनुमान होता है कि अति प्राचीन काल के मन्त्रद्रष्टा अपने विषय के ही नाम से 
प्रसिद्ध हो जांते थे । जैसे हाल के कानूनगो, वकी ल, ज्योतिषी, साइंटिल्ट, मेथेमेटी शियल आदि । इतिहास उनके वास्तविक 
नामों को भूल गया है। इससे ज्ञात होता है, कि उनका समय बहुत ही प्राचीन है। अत्यन्त प्राचीन ऋषियों के कुछ नाम 
अबतक दिए हुए हैं। जैसे वैवस्वत मनु, नहुष, ययाति आदि | जिससे ज्ञात होता है, कि प्रथम काल के ऋषियों का समय 
बहुत ही प्राचीन है । प्राचीनतम ऋषियों के विषय की एक बड़ी ही रोचक कथा पं० भगवद्ृत्त, बी.ए. रिसर्च स्कॉलर ने 
ब्राह्मणप्रन्थों से लेकर लिखी है, जिसे हम यहाँ उद्व॒ुत करते हैं। इस कथा से एक तो प्राचीनतम ऋषियों का समय ज्ञात 
होता है, दुसरे यह सिद्ध होता है, कि वेद तब से हैं, जब से मनुष्यजाति का इस पृथ्त्री पर प्रादुर्माव सिद्ध होता है । 
उक्त कथा तैत्तिरीय-रंहिता मैत्रायणी संहिता और ऐतरेय ब्राह्मण में एक समान ही आठी है। यहाँ हए वही लिखते हैं । 


तें० सं० ३।१।६ मै० सं० १।५॥८ ऐ० ब्र० ५११४ 
मनु: पुत्रेम्यों दायं व्यमजत्स मनोवें दश जाया आसन दक्पुत्रा नाभानेविष्ठ शंसति । नाभानेपि८ 
नामानेदिष्ठ ब्रह्मचर्य वसन्‍्त | नवपुत्राष्टपुत्रा सप्तपुत्ना षट्पुत्रा पझ्च- | वे मानठ तप अपत्त जआातरो 


निरमजत्स आगच्छत्सोअ्बवीत 
कथा मा निरभागिति नत्वा 
निरभाक्षमित्यत्रवीदज्धि रस॒इमे 


पुत्रा.चतुष्पत्रा थिएद्रा द्विवुत्रकपुत्रा ये 
नवासंस्तानेक उपसमत्रामशथे5्टी तामदौ 
ये सस तांखयो ये घट तांश्रत्वारोउथ वै 


निरमजत्त्सो5ब्रवीदेत्य कि मह्यम माक्ते - 
त्येतमेवनिष्ठावमव वदितारमित्यब्द- 
वंस्तस्मात्वाप्येत्तहि. पितर्॑ पुत्रा 


सत्रमासते । ते सुबर्ग लोकं न 
प्रजानन्ति तेभ्य इदं ब्राह्म॒णं ब्र हि 
ते सुवर्ग लोक यन्‍्तों य एएाॉं 
पशवस्तस्ते दास्यन्तीति तदेम्यों 


अअवीत्ते जुवय लाक यस्तो य येषां 


पशव आसुत्तानस्मा अददुस्तं पशु- 
भिश्चरन्तं यज्ञवास्ता रुद्र आउ- 
गच्छत्सो5ड्रवीनु मम वा इमे पशव 
इत्यदुवें । 


पञ्चेव पञ"चासंस्ता इमा: पञ>चदश त 


इम्रान्पञ्च निरमजन्यदेब किच मनो: | 


ने रे 
स्वमासीत्तस्मातते वे मनमे तो पथ बावन्सना 


अनाथन्त तेम्य एताः समिघ: प्राय- 
च्छत्ताभिवें ते तान्निरदहंस्ताभिरेना- 
न्परा भावयन्परा पाप्मानं अ्रातृव्यं 
मावयति य एबं विद्वानेता: समिव 
आदधाति । 





निष्ठावोइव॒वदितेत्मेवाचक्षते । स 
पितरमेत्याब्वीतु त्वां हु वाव मह्य तता- 
भाक्षूरिति त॑ पिता-ब्रवीन्मा पुत्रक 
तदाहथा अज्िरसो वा इमे स्वर्गाय 
लोकाय सत्रमासते ते षष्ठ' षष्ठमेवाह- 
रागत्य मुह्यन्ति । तानेते सकते षष्ठ 5हनि 
झंसय तेषां यत्सहस्न सत्रपरिवेषण॑ तत्ते 
स्वयंन्तो दास्‍्यन्तीति । 


इस कथा का सार इस प्रकार है कि 'मनु की आज्ञा से उनके पुत्रों ने उनकी सम्पत्ति बाँठ ली। मनु का सबसे 
छोटा पुत्र जिसका नाम नामानेदिष्ठ था, इस बेंटवारे के समय आचारयकुल में ही वास करता थां। घर आकर उसने अपने 
पिता से अपना हिस्सा माँगा । घर में- और कोई वस्तु न थी। इसलिए पिता ने पृत्र को 'तामेते सुक्त धण्ठेपहनि 
संशय इन सूक्तों को और 'तेश्य इदं ब्राह्मणस्‌ु इस ब्राह्मण को दिया! सर्वानुक्रमणी में लिखा है, 'इबसित्था 
सप्ताधिका नामानेदिष्ठों भानवो वंश्यदेवं तत! अर्थात्‌ 'इदमित्था' प्रतीकवाले ऋग्वेद मण्डल दश के ६१ वें और ६२ वें 
सूक्त का ऋषि मनु का पुत्र तामानेदिष्ठ है। इस कथा से यह बाल स्पष्ट हो जाती है, कि यद्यपि इन सूक्तों का ऋषि 
नाभानेदिष्ठ है और ६१ वें सूक्त के १८ वें मन्त्र में नामानेदिष्ठ का नाम भी आता है, तो मी ये दोनों युक्त उसके बनाये 
हुए हीं, प्रत्युत थे उसके पिता मनु को भी याद थे। सभी जानते हैं, कि नाभानेदिष्ठ बैवस्वत मनु के दश् संतानों में से 


११२ वदिक सम्पत्ति 


एक हैं + और मनु आर्थ जाति के प्रथम पुरुष हैं) वृबस्वत मनु के आरम्भ में उत्पन्न होने से इनका भी नाम बेवस्वत मनु 
हुआ । वेदों के सुक्त समके समए में भी भौजूद थे । वेद ही नहीं, प्रत्युत उनके समय में ब्राह्मण भी बन चुके थे । 

मनु का सम्बन्ध शमस्त मातवजाति से पाया जाता है। उनके जल-प्लावन की कथा पृथिवी की समस्त भनुष्य- 
जातियों में प्रचलित है। मनु की मछली और नोभ्रा एक ही वस्तु है । जिस प्रकार मनु से सूर्यवंश और चनद्रवंश चलते 
हैं, उसी तरह नृह के पुत्र हैेम और शेम से समस्त मानव जाति की उत्पत्ति मानी जाती है । हेमिटिक कौमों की ही 
संतति सारा'संसार माता जाता है। जिन सनु की प्राचीनता के विषय में इतिहास की इतनी प्रबल साक्षी है, उत मनु के 
समय में उपस्थित मंत्रों की प्राचीनता के विषय में विद्वानों को चाहिये कि खूब सोच समझ कर राय कायम करें | 

यहाँ तक के वर्णन में हम बेटों की आ्रचीतता की जाँच के लिए चार समय स्थिर कर सके--( १)ब्राह्मणकाल 
जिसका प्राचीन भाग २२ हजार वर्ष का है। (२) बराहाणकाल के पूर्व का साहित्यकाल जो कम से कम उतने ही समय 
पूें तक और आगे जा एकता है। (३) प्रथम मंत्रद्रष्टा ऋषियों का काल जिसके लिए भी उतना ही समय और आगे 
बढ़ता चाहिये। (४) प्राचीत मंत्रद्रष्टाकाल जिसमें नहुष, ययाति, नाभानिदिष्ठ और स्वयं बंवस्व॒त मनु का नाभ है, आदि 
सुष्टि तक जा पहुँचता है। नधीन मंत्रद्रद्भाकाल और प्राचीन मंत्रद्रष्टाकाल में बहुत बड़ा अन्तर है। इसके बीच के समयों 
के साहित्य का भी कुछ पता मिलता है ! झुण्डक उपनिषद्‌ में 'तवेतत्सत्यं/ पद लिख कर यह श्लोक लिखा है कि-- 

मंत्रेषु कर्माणि कठयों यान्यपश्यंस्तानि जेतायाँ बहुधा सन्‍्ततानि । 
तान्याचरथ नियत सत्यकाया एड व; पन्‍्था: सुकृतस्थ लोक ।। (मु० उ० १।२।१) 

अर्थात्‌ वेदमन्त्रों में जिन कर्मों को घड़े बड़े विद्वानों ने ढूंढ़ निकाला था, वे कम त्रेता में बहुत प्रकार के थे। उन्हीं 
को; हे सत्यकाम | तू कर। यही लोक में सुकृत मार्य है। बेद के कर्मकांड का बारीक साइन्स, त्रेता में भी विद्वानों ने ढूँढ़ 
निकाला था। इसके दो प्रभाण बड़े जबरदस्त मिलते हैं। एक राजा जनक का यज्ञद्वारा पानी बरसाना | दूसरा दशरथ का 
पुत्रोत्पन्न करना । इन्हीं दोनों बातों को वाह्भीकि ने वर्शन करते हुये रामकथा लिखी है । इससे ज्ञात होता है, कि द्वापर में 
बने हुये उपनिषद्‌ अपने से पहिले साहित्य के श्लोक को उद्धुत करके त्रेता के यज्ञ-विज्ञात की बड़ाई करते हैं। उसी जमाने 
में यज्ञों द्वारा ये दो अलौकिक कार्य देखे जाते हैं। अतएथं इस निश्वाद घटना का वर्णन त्रेता के अन्त ही में मानना 
चाहिये । द्वापर के १२६४००० वर्ष और कि के ५०३० वर्ष अर्थात्‌ आज तक वाल्मीकि रामायण को बने १९६६०३० 
वर्ष हुये प्रतीत होते हैं और इतना ही पूराना वह साहित्य है, जिसमें पुत्रेष्टि यक्ष और जल बरसाने का बर्णव है । 





इसी प्रकार हमारे देश का ज्योतिषशाकह्ल भी बहुत प्राचीन है। पुराना यूयेसिद्धात्त जिसके सहारे यह नया 

सूर्यसिद्धान्त बना है, सतयूग के अन्त में बढा था। इस नवीन सूर्यसिद्धान्त १२ में लिखा है, कि 'अल्पावशिष्टे छुते' 
शर्थात्‌ सतयुग के शब्त में मह सूर्यशिद्धान्त बना ) यह बात गप नहीं है । सूर्येसिद्धान्त की ज्योतिष्‌-पद्धति उसी काल की 
अ्रहस्थिति से सपरस्म को गई है। उस समय अर्थात्‌ जेता के आदि में सब ग्रह मध्यगतत थे, इसीलिए आवश्यकता थी, 
कि ज्योतिष का ६एव निश्चित कर लिया जाय और युगपद्धति की जाँच हो जाय । सूर्य सिद्धान्त में है कि--- 

मअस्थिल्कृतयुगस्थान्ते सर्वे भध्यगतः ग्रहाः । 

बिना तु पातसन्दोच्चास्सेषादों तुल्घता सित्रा ॥॥ (सू० सि० १।५७) 

अंत ऊरध्जंतसी सुक्ता गतकालाब्दर्संख्ययः ! 

मासीकृता धुता सासे संधुशुसलादिशिगंते: ।। (सू७ सि० १।४८) 





+ बेन धृष्णु नरिष्यस्तं नाभागेक्ष्याकुमेव च । कारुघमथ शर्याति तथा चैवाप्टमीमिलास । 
पृषन्न नव प्राहु: क्षत्रधर्मपटायणस्‌ । नासानेदिष्ठ दशा मतों: पुत्राद प्रचक्षते | (महा० आ० अ० ६६) 





बेदों की प्राचोनता ११३ 


अर्थात्‌ कृतयुग के अंत में सब ग्रह मध्यगत थे । उक्त क्रतयुग के अन्त तक के बर्षों को संख्या मे इस काल के 
गत बर्षों को जोड़ो । पुनः जोड़ को १२ से गुणा करो, तो माससंख्या होगी । यहाँ त्रेता के प्रारम्भ और ऋृतयुग के 
अन्त की स्थिति से ही आरम्भ किया है ॥ ऊपर के झ्लोकों की सहायता से यणित करने पर सतयुग का अन्तिम दिन 
मज़ुलवार होता है। अतएब निविबाद है, कि यह ग्रन्थ पहिले-पहिल त्रेता के आदि में लिखा गया । आज तक॑ 
इसको बने हुए (त्रेता के १२६६०००, द्वापर के ६४००० और कलिके आज तक ५०३०७) २१६५०३० दर्ष होते 
हैं । इस तरह से वाल्मीकि का पता १२९ लाख बर्ष पूर्व और सूर्येसिद्धांत का पता २१ लाख बपं पूर्व तक चलता है। 
इसके पूर्व न जाने कितने पलटे खाकर, किस किस साहित्य की सृष्टि और प्रलय होकर, तब कहीं बेदों के प्रादुर्माव 
का समय आता है। वेदों के अति प्राचीन मंत्रद्रष्टा ऋषियों में बेवस्बत मनु का भी नाम आता है। उन्होंने अपने 
पुत्र को कुछ सृक्त दायभाग में दिये थे। जो अब तक उसी के नाम से चले आते हैं। ऐसी दशा में वेदों की प्राचीनता 
इस ऐतिहासिक तरीके से मी उस काल से बहुत पूर्व तक पहुँचती है, जहाँ तक लो० तिलक, नाना पावगी और 
अंविनाशचन्द्र दास की तहकीकात गई है । बँवस्व॒त मनु नि:संदेह समस्त मनुष्यजाति के पूर्वज हैं। उनके समय में 
मी वेदों का उपस्थित होना स्पष्ट कर देता है, कि वेदों का प्रादुर्माव मनुष्य-प्रारम्म के साथ ही हुआ । 


कुछ लोग मंत्रद्रष्टा और मन्त्रकर्ता ऋषियों को ही वेदों के रचयिता बतलाते हैं और उनका इतिहास गढ़कर बेदों 
की आयु कायम करते हैं, परन्तु नीचे के बिबरण से सिद्ध होता है, कि वेद, मंत्रद्रष्टा ऋषियों के मी पूर्ब उपस्थित थे । 
(१) गोपथक्नाह्मण में स्पष्ट लिखा है कि सम्पात ऋचाओं के प्रथम द्रष्टा विश्वामित्र थे, किन्तु अब वामदेब हैं” । यदि 
मंत्रद्रष्टा ऋषि वेदों के रखने बाले होते तो दो विरोधी समयों में एक ही सूक्त की रचना दो ऋषि कैसे कर सकते ? 
(२) जिन सूक्तों का इस समय नामानेदिष्ठ द्रष्टा ऋषि है, वे सूक्त उसके पिता मनु के पास पहिले से ही मौजूद थे 4 । 
अतः द्रष्टा ऋषि मन्त्रों के बनानेवाले नहीं हो सकते । (३) अनेक सुूक्तों के एक से अधिक ऋषि हैं । ऋग्वेद १।१०४ 
के त्रित और कुत्स तथा ऋग्वेद २।२६ के गात्संमद और गृत्समद ऋषि हैं। इसी तरह एक ही मन्त्र के कई कई 
ऋषि मी हैं । ऋग्वेद ३।४।८ से ११ तक के मन्‍्त्रों का ऋषि विश्वामित्र है, परन्तु यही मन्त्र जब ऋग्वेद ७।२।८ से 
११ तक में आते हैं तो इनका ऋषि बसिष्ठ हो जाता है। क्या इन सूक्तों को और मन्त्रों को अनेक कवियों ने एक 
साथ बेंठकर बनाया ? (४) ऋग्वेद ६।६६ बाले केबल एक ही सृक्त के एक सौ द्रष्टा ऋषि लिखे हैं। क्या इन सबने 
मिलकर यह एक सूक्त बनाया | ? (५) यज्ञादि क्मंकाण्ड के समय मंत्रकार का वरण आज कल भी होता है, जो 
वास्तव में मंत्रों का कर्त्ता नहीं है । अतः मंत्रद्रष्टा की ही भाँति मन्त्रकार का मी अध॑ मंत्र बनानेवाला नहीं है । 
स्वरणंकार, लोहकार आदि सोना और लोहा नही बनाते, प्रत्युत बने हुए लोहे से अन्य काये करते हैं। बीवकार 
सदेव बीता का बजानेवाला ही कहलाता है, बनानेबाला नहीं। 'कार' शब्द कृत वस्तु के उपयोग करनेवाले के ही लिए 
है, मूल रचना करनेवाले के लिए नहीं । इसीलिए सूत्रग्रस्थों में कर्म कराने वाले को मन्त्रकार कहां गया है )८ (६) 
मंत्रद्रष्टा और मंत्रकार, मंत्रों के रचयिता नहीं, प्रत्युत अपने अपने विषय के मंत्रार्थों के प्रचारक और उन मंत्रों के विषय 


# विश्वासिन्नः प्रथममपश्यत्‌ । तानू विश्वाम्क्रिण कुष्टान्‌ घामदेवो असृजत (गो० ब्रा० ६३१) 
' ऋ० १०६१ और ६२ सुक्त पहिले सनु को शात थे, पर अब उनका ऋषि समुपुन्न साभानेदिष्ठ हैं । 
| पवरल्वन शर्त बंखलानसा: । (ऋष्वेबानुकमणी) 
>६ दक्षिणत उवश्मुझो सरञ्रकारः । (मात्तव गुहसूनत्न १।८।२) 
सम्त्रकुतो वुणोते । यथि सश्त्रकृतोवुणीत । (आप० भो० २४५६) 





॥ 


श्श्ड बंदिक सम्पत्ति 


के विशेषज्ञ हैं । जो ऋषि जिस सूक्त वा जिस मंत्र के सत्य और मामिक भाव का दशनेवाला हुआ है, वही उस मंत्र 
का द्रष्टा कहलाया है +। यही कारण है कि एक ही सूक्त और मंत्र के समय समय पर अनेक ऋषि हुए हैं । 
बेदार्थ प्रकाश करने का इन्हीं को अधिकार होता है और ये मंत्रद्रष्ठा ऋषि ही वेद के सच्चे उद्धारकर्ता होते हैं । 


बेदों में आये हुए तवीत, मध्यम और पराकाछीन ऋषियों के नामों से लोगों को संदेह होता है, कि वेदों की 
रचना समय समय पर होती रही है । छोग जब देखते हैं, कि अग्नि: पूर्वेभिऋ विभिरीड्धो नूतनेरुत, पूर्वेभियों 
मध्यमेभिरत नूतनेभि:, इति शुश्रुम धोराणां, अन्यदेबाहुविद्यायाधत्यदेबाहुरविश्वाया इत्यादि भाव के कुछ मन्त्र 
वेदों में लिखे हैं तो उनको उपयुक्त शंका होती है, पर यह शंका तुरन्त ही नष्ट हो जाती है, जब हम समय सप्रय 
पर होने वाले नये और पुराने ऋषियों को वेदमंत्रद्रद्मा ऋषियों के साथ मिलाते हैं । मंत्रद्रष्टा समय समय पर होते 
ही रहते हैं, इसलिए बेद में इन्हीं मंत्रद्रष्टा कवियों के लिए घूतत, मध्यम और पूर्व शब्द आये हैं। यही ऋषि बेद 
का सच्चा मर्मे समय समय पर खोलते हैं, इसीलिए वेद ने सचेत कर दिया है, कि सभी की बात न मान लेता, 
प्रत्युत नये और पुराने उन्हीं ऋषियों को बात मानना जो मंतन्रद्रष्टा हों । मंत्रव्ष्टा ऋषियों का अति प्राचीन इतिहास 
प्राप्त है। प्राचीन मंतद्रष्टा ऋषियों में वेवस्वत मनु भी लिखे हुए हैं और वेद बवस्वत मनु के पूर्व समय से अबतक 
चले आ रहे हैं, अतः वे भन्त्रद्रष्ठा ऋषियों की रचना नहीं हो सकते + बेंवस्वत मनु से ही समस्त मनुष्यों की उत्पत्ति 
हुई है भौर उन्हीं वैवस्वत मनु तक वेदों की प्राचीनता सिद्ध हो रही है, इसलिए हम यहाँ यह कहना अनुचित नहीं 
समझते, कि वेद उतने ही प्राचीन हैं, जितना प्राचीन भनुष्य जाति का प्रादूर्माव है । 


॥ इलि | 
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+ एतामृचमपश्यत्‌ ! (ऐ० क्रा० २११६) 
से एतत्‌ सृक्तमपश्यतू । (ऐ;० श्रा० ३११६ ) 
गौरबोति एतस्छृक्तमपश्यत्‌ । (ऐ० ज्ा० ३१६) 
ए्सा पदामपश्यत्‌ । (ऐ० क्षा० ४१०) 
ऋषिदर्शनात्‌ । (निरुक्त २११) 
ऋषीणां सन्‍्त्रह॒८टयो भवस्ति । (उपनिधवज ) 
सदेतत्‌ पश्यस्नृषिर्वामदेशअ: । (शत० बा० १४।४५२।२२) 
तवेतहृ॒ति: पश्यन्तुबाच । (ऐ० ज्रा० ६११) 
हृष्टं खास । (पॉणिति अ० ) 
ऋषयो भन्‍्त्रवष्दार: । (ऋ(्ृषप्रातिशास्य ) 
पशकाण्डद्ष्टार: ऋषय: ऋषिशब्देनाञ भस्त्रव्रष्टार: । (तांगोजी भट्ट ) 











#% ओरेम # 


बैदिक सम्पत्ति 


अनशन सनम मन बयान. 


शिततीय सकरणड 


नीयत 


बेदों की अपौरुषेयता 


प्रथम खण्ड में हमने अपने देश के चार बिद्वानों की विवेचना और आरयों के प्राचीनतम इतिहास के 
आधार से यह बतछाने का यत्न किया है, कि वेद लाखों बर्ष के पुराने हैं। जब से मनुष्य प्राणी अथवा भरय॑जाति 
के प्रादु्भमाब का पता मिलता है, तब से ही उनकी उत्पत्ति के साथ ही साथ, वेदों का भी पता मिलता है । 
लो० तिलक, उमेज्चन्द्र विद्यारत्न, नारायण भवनराब पावगी और अधिनाशचन्द्र दास ने प्रकरणांतर से सिद्ध कर 
दिया है कि वेदों के विषय में पाश्चात््यों का निकाला हुआ समय गलत है--वेद हिमयुग के पूर्व के और लाखों वर्ष 
के पुराने हैं। इतना होते हुए भी उक्त चारों विद्वावु वेदों को अपौरुषेय नहीं मानते । सबका सिद्धान्त क्रमोश्नति 
(77४० ए४०७ 7॥००7५) के ही अनुसार देखा जाता है । सब यही कहते हैं कि मनुष्य पहिले अज्ञान दशा में था। 
घीरे घीरे उसने विद्या और सम्यता प्रात की । ऐसी दक्षा में यह बात सहज ही प्रतीत होने लगती हैं कि काव्यमय 
वेद मनुष्यों की ही रचना है। अतः वे मनुष्य प्राणी की उत्पत्ति के वाद ही बने । इस प्रकार के भावों का उत्पन्न 
होना आर्यजाति के लिए बड़ा भयंकर है । आयंजाति के ही लिए भयद्धूर नहीं है, प्रत्युत समस्त सनुष्यजाति के 
लिये हानिकारक है । क्योंकि वेदों की पोरुणेयता एक ऐसे जबरदस्त सिद्धान्त का खण्डन करनेयालो है, जो परमेग्वर, 
परलोक और मोक्ष से संबंध रखनेवाला है । आस्तिकों की भाषा में इस सिद्धान्त का नाम है अपोदधेय शान । 


अपौरुषेय ज्ञान के बिना परलोक का कोई रहस्य विश्वासपात्र नहीं कहा जा सकता। परलोक पर अविश्वास 
ही नास्तिकता है। नास्तिकता मनुष्यजाति के लिए कितनी विध्तकारी है, इसका अंदाजा नहीं लगाया जा सकता । 
संसार में नास्तिकता के दूर करने का एकमात्र साधन परलोक पर विश्वास ही है और परलोक पर विश्वास दिलाने- 
वाला अपौरुषैय ज्ञान ही है, इसलिए वेदों को अपौरुषेबता के दर्जे से हठाकर पौरुषेयता के नीचे गढ़े में ढकेलना 
उचित नहीं है। हमें आश्चर्य होता है, जब हम देखते हैं, कि इतने ऊँचे दर्जे के विद्वान भी विकासबाद के क्रमोष्नति 
के सिद्धांत का शिकार हो गये । ये विद्वाच्‌ जहाँ अपना एक पैर योरोपीय जार से निकालकर यह सिद्ध करने में 
समर्थ हुए, कि वेद लाखों थर्ष की प्राचीन रचना है, समस्त मनुष्यजाति आरयों की ही सन्‍्तति है और समस्त सभ्यता 
भारत से ही संसार में फंली है, वहाँ अपना दूसरा पैर पाश्चात््य विज्ञान-पंक में फंसा बेठे । हस महाव दुःखद 
परिणाम का कारण पाम्मात्त्य निष्पति.पर अटल विश्वास ही है। इसमें स्वाघीन चिन्ता की गंध भी प्रतीत नहीं होती । 
विकासवाद अपौरुषेयता का कायल नहीं है । वह मनुष्य की प्रत्येक उन्नति को क्रम क्रम से मानता है, इसलिए वेद 
लाखों वर्ष के पुराने होने पर भी--जब से मनुष्य का प्रादुर्भाव हुआ तब से उनका अस्तित्व होने पर भी--वे 
अपौरुषेयता का दर्जा प्रात नहीं कर सकते, परन्तु हमें आगे वेदों की अपौरुषेयता पर विचार करना है--हमें 





११६ वेदिक सम्पत्ति 


दिखलाना है कि वेदों का ज्ञान अपीरुषेय है, इसलिए आवश्यकता है कि उसमें आड़े आनेवाले विकासबाद की 
जाँच पहिले ही हो जाथ । 


विकासवाद 


विकासवाद विज्ञानमलक बतलाया जाता है, अतः हम पहिले विज्ञान की मूत और वर्तमानकालिक दशा पर 
ही विचार करते हैं ओर देखते हैं, कि दोनों मं कितना अंतर है । विज्ञान शब्द से हमारा अभिपष्राय योरोपीय सायंस 
से है । सायंस के सम: के दो विभाग हैं । एक बीम पन्चीस वर्ष पहिले का और दूसरा बीस पदच्चीस वर्ष इस पार का। 
पहिले विभाग ने अपने जमाने में दो चार बातें ऐसी कहीं जो पहिले कभी सुती नहीं गई थीं। उनमें से सबसे विशेष 
बात डारविन का बिक्रासवाद था। इसके प्रकट होते ही सारे संसार में हल्ला मच गया । तमाम पढ़ी लिखी जनता 
ने अपने विश्वासों को पलट लिया । विकासवाद ने ईश्वर, जीव, पुनर्जन्म और इलहाम आदि प्राचीन सिद्धांतों पर 
बड़े वेग से प्रहार किया ॥ ऐसा जान पड़ता था कि अब ये बातें वास्तव में ही असत्य ठहर जायेगी, किन्तु विज्ञान- 
बादियों ने यह हृढ़ संकल्प कर लिया है कि हमें जो सत्य जंचेगा बहीं कहेंगे । उनकी इस झूबी के कारण सतत 
परिश्रम के पश्चात्‌ अब विज्ञान-संसार का रुख़ फिर गया है। बीस पश्चीस वर्ष से इस पार जो नई नई बातें ज्ञात हुई 
हैं, उनके कारण पुराने विज्ञान में एकदम फेरफार करना पड़ा है। वास्तव में यदि इस समय के सायंस-संसार का 
गौर से निरीक्षण क्रिया जाय तो स्पष्ठ ज्ञात होगा कि पुराना जमाना चला गया है मौर नबीब ढूंढ-तलाश ने अब 
नया ही संसार रच दिया है । यद्यपि यह सब कुछ हुआ है--विज्ञान पलट गया है और विकासवाद तो रहा ही नहीं 
--पर अर्थ शताब्दी के जनरव से उत्पन्न हुए गहरे मानांसक संस्कार लोगों के हृदय से निकाले नहीं निकछते । 
यह समी जानते हैं कि स्वेछाचारियों के लिये परश्मेश्वर और कर्मफलों के मोगने का सिद्धांत जहर-हलाहल है । 
विकासवाद ने इन सबसे छूट्टी दे दी थी, किन्तु अब निकले निकलाये दुश्मन की फिर प्रतिष्ठा लोगों को बेहद सता 
रही है | योरप में आम तीर से और हमारे देश में खास तौर से अब तक लोग उन्हीं बातों को महत्त्व देने की चेष्टा 
किया करते हैं, जो खारिज हो चुकी हैं, परन्तु विद्याव्यसनी निष्पक्ष वैज्ञानिकों के सत्य सद्धूल्प पर अटल रहने के 
कारण अब स्वेच्छाचारियों की मनःकामना पूर्ण नहीं हो सकती । 


यहाँ के स्वेल्छाचारी नास्तिक प्रथम तो कुछ पड़े लिखे नहीं होते । दूसरे पश्चिम की नई नई ढूंढ तलाशों की 
खबर नहीं रखते और आ।स्तिकों के सामने शरमिन्दा भी होते हैं, इसलिए बड़ी उद्ृण्डता प्रदर्शित नहीं करते, पर 
पश्चिम का वातावरण अनियंत्रित होने के कारण वहाँ के स्वेच्छाचारियों ने आस्तिक ईसाई पादरियों को इस बीच 
बहुत्त सताता शुरू किया । यह बात लोगों को अच्छी न छगी, अतः उन लोगों ने उचित समझा कि सायंस के 
विद्वानों के ही द्वारा ईश्वर, जीव, घर्म और इलहाम आदि ।वषयों पर बे सिद्धांत कहलाए जावें, जो वर्तमान सायंस 
के अनुसार इन विषयों पर प्रकाश डालनेवाले हों -- । तदनुसार सबु १६१४ में लन्दन के प्रसिद्ध श्राउनिंग हाल में 
प्रसिद्ध प्रसिद्ध सात विज्ञानवेत्ताओं को आमंत्रित करके सात दिन तक उनका प्रवचन जारी रक्‍्खा गया | उन्होंने 
उक्त विषयों पर अपना जो मत प्रकट किया है, वह पुस्तकाकार छपा दिया गया है । पुस्तक का नाम है 500008 
#70 ४॥६४व0०7 अर्थात्‌ 'घर्म और विज्ञान, उक्त सातों बिद्वानों का परिचम इस प्रकार है--- 
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१, सर ओलिवर जोसेफ लॉज, एफ० आर० एस०, डी० एस सी०, एल एल. डी. । आप व॑ज्ञानिक संसार में 
महाप्रसिद्ध हैं। आप लिवरपूल युनिवर्सिटी के प्रोफ़ सर, विरहमघम युन्वर्सिटी के प्रिसिपल, फिजिकल सोसाइटी 
लन्दन के प्रेसीडेंट, रिसचे फिजिकल सोसाइटी के प्रेसिडेंट और ब्रिटिश एसोसियेशन के प्रेसीडेंट हैं। आपने अनेकों पुस्तकें 
लिखी हैं, तथा अनेकों उपाधियाँ और बड़े बड़े पदक प्रात किये हैं। आप 'वायरलेस' और “विद्युतृशास्त्र' के विशेषज्ञ हैं । 

२. प्रो० जान एग्बोज फ्लेमिंग, एम० ए०, डी० एस सी०, एफ० आर० एस०। आप रॉयल कॉलेज में 
कैमिस्ट्री के डिमॉन्स्ट्रेर, केलटनहम कॉलेज के सायंसमास्टर, लन्दन के डॉक्टर आफ सायंस, युनिवर्सिदी कॉलेज 
नोटिषम में गणित और विज्ञान के प्रोफेसर, एडीसन कम्पनी के इल्ेक्ट्रिकल इंजिनीयर, मोरले कॉलेज के प्रोमोटर, 
युनिवर्सिटी कॉलेज लन्दन में इलेक्ट्रिकक इंजिनिय रिग के प्रोफेसर और मारकोनी कम्पनी के बैज्ञानिक सलाहकार हैं। 
रॉयल सोसाइटी के फेलो, अनेक ग्रन्थों के कर्ता और अनेक पदक प्रातत कर चुके हैं । आप विद्युतविज्ञान के विशेषज्ञ हैं । 

रे. प्रो डबलू ० बी० बाटमली, एम० ए०, पी एच० डी०, एफ० एल० एस०, एफ० सी० एस० । आप प्राणि- 
शास्त्री हैं। बोटानिकल किंग्स कॉलेज के प्रोफेसर हैं। कृषिशात्र के ज्ञाता हैं और अनेक पद तथा पदक प्राप्त कर चुके हैं । 

४, प्रो० एडवर्ड हल, एल-एल० डी०, एफ० आर० एस० | आप जिओलोजिकल सायंस के नेस्टर, आयरलेंड 
भूगमंविभाग के डाइरेक्टर, जिजरोलोजिकल सोसाइटी के प्रेसीडेंट, प्रसिद्ध लार्ड किचनर के दोस्त और ऐेंदलांटिक में 
टापुओं के आविष्कर्ता तथा अन्य अनेकों भूगर्मसम्बन्धी कार्यों के ज्ञाता हैं । 

५, जात एलन हाकर, डी० एस सी०, एफ० आर० एस० । श्राप गर्मी और विद्युत के विशेषज्ञ, विज्ञान- 
सम्बन्धी अनेक समितियों के सभ्य, प्रधान और कार्यकर्चा हैं । 

६. प्रो० जमत सिम्स बुडहेड, एम० ए०, एल-एल० डी०, एफ० आर० सी० पी०, एफ० आर० एस० ई० । 
आप केंब्रिज युनिवर्सिटी में पेंथालोजी के प्रोफेसर, रॉयल मेडिकल सोसाइटी के प्रेसीडेंट, रॉयल माइक्रोस्कोप 
सोसाइटी के प्रेसीडेंट, रॉयल कॉलेज के डाइरेक्टर और मेडिकल विभाग के विशेषज्ञ हैं । 


७. प्रो० सिलवेनिस फिलिप्स थॉमसन, बी० ए०, एम० डी०, एल-एल० डी०, डी० एस सी०, एफ० आर० 


. एस० । आप छंडन युनिवर्सिटी में फिजिक्स के प्रोफेसर, विद्युत्‌ ओर भौतिक विज्ञान के विशेषज्ञ हैं ! 


्ििलप््िच््््् चाचा ्त_-हतहलत8[२०लब०8२हल8लब०20हली0क्‍लॉलल...लनठ".क्‍ह0........0.क्‍.3.$].[.ह0ह0ै]॥0औ२0] 


ये सातों विद्वात्‌ इस समय के प्रसिद्ध विज्ञानवेत्ता हैं। इनकी बात नवीन विज्ञानसंसार में उसी तरह मास्य है, 
जिस तरह भारत में ऋषियों को । ये सभी महात्मा चिरंजीव हैं । सात दिन तक उक्त अधिवेशनों में इन्होंने ईश्वर, 
जीब, धर्म और विकास आदि पर जो कुछ कहा है, वह “धर्म ओर विज्ञान! तामी पुस्तक में छप गया है । इनके ये 
विचार वर्तमान स्थितिसूचक अप<द्भु-ढेट हैं । 


वतंमान विज्ञान 


विज्ञानवेत्ताओं ने पुराने विज्ञान में क्या क्‍या फेरफार बतलाया है, उसका हम यहाँ दिग्दशन कराते हैं । वर्ते मान 
वज्ञानिक, पुराने वेशञानिकों को पुराता कहकर उनके मत का अनादर करते हैं । प्रसिद्ध विद्वाव हैकल डारबिन मत के 
पोषक थे। उनके लिए प्रो० बाटमली कहते हैं, कि 'हैकल का पुराना भौतिक स्कूल वर्तमान युग से बिलकुल दूर 
है # ।' इसी तरह हैकल की एक पुस्तक (॥6 90]० ०६ ऐंग्रंए००४७) का उत्तर जिस पुस्तक में दिया गया 
है, उसका नाम मजाक के तोर पर ([76 0!4 'छ्ं49]० #84 ६8० 'छ९४४ 458 छछ") रही विचार और 
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नूतन उत्तर रक्खा गया है। 'घर्मं और विज्ञान! नामी पुस्तक में एक अन्य विद्वान अ्रपने अनेक विचारों को नवीन 
अर्थात्‌ दस बीस वर्ष के कहता है »< 

नवीन वैज्ञानिक कुछ समय पूर्व के सन्देहवादियों (॥2॥708/08 ) को समय से दूर बतलाते हैं और नवीन दूँढ 
तलाश करनेवालों को धन्यवाद देते हैं 4 । पहिले कि अंधी प्रकृति के हाथ में न रहकर उस प्रकृति को अपने हाथ में 
रखने की शिक्षा देते हैं # | विकास को मनमाना नहीं, प्रत्युत नियमबद्ध होकर कार्य करनेवाला बतलाते हैं | और 
विकास के द्वारा परमात्मा का दर्शन करते हैं ३ । 


जेसा कि हमने अभी कहा हैँ कि दश बीस वर्ष के अन्दर, ऊपर बतलाई हुई विज्ञान--सम्बन्धी बातों पर 
प्रकाश पड़ा है । जिससे विकासवाद के उस ढाँचे का बिलकुल ही परिवर्तन हो गया है। जिसको डारविन, हक्‍सले 
और हैकल आदि ने अपनी सम+ में बड़ी मजबूत जंजीरों से जकड़कर बाँघा था । 


डारविन के समय का संसार केवल प्राकृतिक था। उसमें किसी चेतन ज्ञानी परम तत्त्व जैसे पदार्थ की 
आवश्यकता न थी, किन्तु अब परमेश्वर जैसा तत्व समस्त विज्ञानमंडली को स्वीकृत हो गया है, अतः डारबिन की 
प्रकृति अब स्वेच्छाचारिणी नहीं रह सकती । नवीन विज्ञान ने अब दूसरा जीव जैसा पदार्थ भी स्वीकार कर लिया 
है । साइकॉलोजी, फ्रीनॉलोजी और स्पिरिच्रुअलिज्म के पण्डित जीव का अस्तित्व और उसका जन्मान्तर भी स्वीकार 
करते हैं। इन दोनों तत्त्वों के मान छेने पर इलहाम अर्थात्‌ ईश्वरी आदेश और मोक्ष अर्थात्‌ ईश्वर-प्राप्ति का 
सिद्धान्त भी प्रकाश में आ जाता है । धार्मिक संसार के यही चार स्तम्भ हैं। विज्ञान ने इन चारों पर प्रकाश डाला 
है, पुष्ठ किया है और बतला दिया है कि सायंस इन सब तत्त्वों को आग्रहपूर्बवक मानती है । ऊपर कही हुई चार 
चीजों के मान लेने पर मैटर अर्थात्‌ प्रकृति स्वतन्त्र नहीं रह सकती । उसे नियमबद्ध होकर काम करना पड़ेगा । 
ऐसा नहीं है, कि परिस्थिति का वहाना छेकर प्रकृति से उलटे का सीधा या सोौधे का उलटा करा लिया जाय । अब 
डारबिन की उच्छुछ्धल प्रकुंति को यह मौका नहीं मिल सकता, कि वह किसी प्राणी को जो मक्खी से चिड़िया होने 
जा रहा हो, बीच में उसे साँप बनाने लग जाय । अभी साँप भी न बन पाया हो, किन्तु संयोगवश ऊँट बनाने ूग 
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जाय और अन्ततोगत्वा उसे मोर कर डाले । अब तो जीबों के कर्म और ईश्वर की व्यवस्था में बंधी हुई प्रकृति, 
वही कर सकेगी जो मंजूर हो चुका है। अब नियम अथवा स्थिर सिद्धान्तानुसार ही जिसे जो होना है बही होगा, 
इसीलिये विकासवाद पर अपनी सम्मति देते हुए सर ओलिवर लॉज ने कहा है कि विकास तो कली से फूल अथवा 
बीज से वृक्ष बनानेवाला नियत नियमित नियम है। इसका मतलब यही है कि संयोग, परिस्थिति, मौका और 
इत्तिफाक आदि शब्दों से जो भाव अब तक निकाला जाता था, वह अब नहीं निकल सकता । नवीन विज्ञान के 
सिद्धान्तानुसार संसार में अनेक प्राणी ऐसे पाये गये हैं, जिन्होंने अपने आदि जन्म से छेकर अब तक अपना रूप जरा 
भी नहीं बदला । ये स्थिर शरीरवाले ही कहलाते हैं । 

इसके अतिरिक्त प्रो० सोलस, कीथ, शिम्पर, हेकल और डाक्टर चच के अनुसार अब तक यही स्थिर था कि 
मनुष्य को हुए 5,२०,००० वर्ष हुए और इसी अवधि में उसने इतनी उन्नति की, पर जब से मि० जान टी० रोड को 
नवादा में एक ६० लाख वर्ष का पुरादा जूते का तला पत्थर की दशा में मिला है, तब से थिकासबाद का रहा सहा 
समी खेल बिगड़ गया है। पृथिवी की आयु अब तक जितने भी प्रकारों से स्थिर की गई है, उन सब प्रकारों में से 
कोई भी प्रकार, इस जूते के कारण, विकासवाद की सब कड़ियों को उत्पन्न करने में अपना सामथ्य॑ नहं गं दिखला 


सकता। अभमीबा से छेकर मनुष्य तक न जाने कितनी कड़ियाँ हैं। यदि एक एक कड़ी एक एक करोड़ वर्ष ले 
(क्योंकि ६० लाख वर्ष का तो जूता ही मौजूद है), तो ज्यादा से ज्यादा यह पृथिवी कहाँ तक अपना समय दे 


सकती है, इसका अनुमान भी नहीं हो सकता । 

हालमें अभी यह सिद्धान्त स्थिर हुआ है, कि मनुष्यों का विकास बन्दरों से नहीं हुआ, प्रत्युत बन्दरों का जन्म 
भनुष्यों से हुआ है । इस सिद्धान्त के आविष्कर्ता कहते हैं कि पूर्वांतिपूर्व काल में मनुष्यों ने ज्ञानविज्ञान में बहुत उन्नति 
की थी, इसीलिये उनके शिर कमजोर हो गये थे । कुछ दिन के बाद वे सब असम्य जज्भली बन गये और उनमें से 
कुछ वन-मनुष्य और कुछ बन्दर हो गये । ये सिद्धान्त २० वर्ष के इस पार कायम करनेवाले विज्ञान के प्रखर विद्वाद्‌ 
हैं । पूर्व के विद्वानों से इनके सिद्धान्त अधिक बलवाब इसलिए मानने चाहिये, कि इनको पूर्व के विद्वानों का ज्ञान 
मिला और उसमें इन्होंने अपने ज्ञान द्वारा वृद्धि की । उस बढ़े हुए तजुर्बे के द्वारा उपयुक्त बातें निश्चित की गई हैं, 
अतः बे पहिली पुरानी बातों की अपेक्षा अधिक माननीय हैं, इसलिए अब ऊपर के समस्त सिद्धान्तों को ध्यान में 
रखकर सृष्टि की उत्पत्ति का क्रम इस प्रकार हो सकता है-- 

जीवों के कर्मानुसार परमेश्वर ने जिस प्राणी को जैसा शरीर दिया है, उसके लिए प्रकृति को बैसा ही शरीर 
बताना पड़ेगा। जिस प्रकार कली से फूल होता है, उसी प्रकार जिस प्राणी का जो कुछ बनना है, वही बनेगा। परि- 
स्थिति, संयोग और इत्तिफाक आदि उसे और का और नहीं कर सकते । अपरिवर्तेनशील प्राणियों की तरह किसी 
प्राणी की आकृति बदल नहीं सकती । क्योंकि मनुष्यजाति ६० लाख बर्ष से तो ज्यों की त्यों पाई जाती है ! आदि में 
मनुष्य महाज्ञानी था, किन्तु पीछे से वही जज्भली हो गया । 

इसमें कहाँ विकासवाद की गन्ध है, कहाँ ड।रविनइज्म का संस्कार है और कहाँ पुराने वैज्ञानिक का जिक्र है? 
नवीन विज्ञानवाद में अब पुराने विकास के लिए स्थान नहीं है। अब तो पुराने विज्ञान के अनुसार सिर्फ इत्तनी ही 
बात रह जाती है, कि परमेश्वर का यह कायदा है, कि वह दिकास द्वारा प्राणियों को उसी तरह पँदा कर देता है, 
जिस तरह कली से फूल होता है। आगे हम देखेंगे कि इस ग्रकार पैदा करना परमेश्वर के लिए आवश्यक है या 
नहीं । यहाँ तो यही कहना पर्याप्त है कि पुराने तरीके का विकासवाद नष्ट हो गया । हम अपने स्वदेश-बान्धव 
महाशय नानापावगी, विद्यारत्तन और अविनाश बाबू से यही कहते हैं, कि झ्ाापने इतिहास की धुन में पश्चिम के 


विज्ञान की समालोचना क्‍यों नहीं की ? यदि आप गौर से इसकी भी आलोचना करते, तो आपको इसमें भी देसी 
ही, किन्तु उससे भी अधिक भयक्कुर भूलें मिलतीं, जंसी कि वेदों की प्राचीनता और आरयों की सम्यता में योरप 
निवासियों की भूलें आप लोगों को मिली हैं । 
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कहने को तो हमने इतने ही में धिकासवाद का रहस्थ खोल दिया, पर जिन लोगों ने उसे जिस क्रम से ग्रहण 
किया है, जब तक उसी क्रम से वह उनके मस्तिष्क से न निकाला जाय, तब तक उनको तसलल्‍ली नहीं हो सकती, 
अतः हम आगे क्रम से श्रीयुद विनायक गणेश साठे, एम० ए० लिखित 'विकासवाद' नामी पुस्तक के अनुसार 
विकासवाद के समस्त अद्भ उपाज़ों की विस्तृत आलोचना करके देखेंगे, कि वह किस प्रकार स्थिर है। यहाँ सबसे 
पहिले थोड़े में यह दिखलाना चाहते हैं, कि विकासवाद क्या है और उसकी स्थापना किस रीति से की गई है-- 

प्राकृतिक पदार्थों का आदि और मूल कारण ईथर है। उसी के कल्पना और तरज्भावली से विद्युत्‌, प्रकाश, 
शब्द और गर्मी पैदा होती है । उसी के सूक्ष्मातिसूक्ष्म कणों को इलेक्ट्रोन कहते हैं ! इन इलेक्ट्रोनों के सद्भात से ही 
विदुयुत्‌ होती है और यही शक्ति (५४९/४ 9) के रूप से स्थूल आकार में मंटर कहलाती है। मैठर की विरल दशा 
को गैस, तरल दशा को लिक्विड और ठोस दशा को सॉलिड कहते हैं। ईथर से उत्पन्न ये पदार्थ घनीभूत होकर 
और आकरषंणानुकर्षण के नियम से चक्रकार गति में हो जाते हैं। कुछ दिनों में वही चक्र सूर्य हो जाता है। सूर्य 
में गर्मी और गति के कारण चक्कर ( रिंग ) पड़ जाते हैं और जुदा होकर दूसरे ग्रह बन जाते हैं । उन ग्रहों से 
दूसरे उपग्रह बनते हैं । इसी प्रकार के ग्रहों में से हमारी पृथिवी भी एक ग्रह है और पूर्वोक्त रीति से ही बनी है । 
इसका बनानेवाला कोई ईश्वर परमात्मा आदि मानने की आवश्यकता नहीं | यह प्रृधिवी पहिले गर्म थी, घीरे धीरे 
ठंडी हुई, समुद्र बने, उनसे भूमि निकल्ली और जीवत आरंभ हुआ । जड़ से ही जीवित प्राणी पैदा हो गये । 

पृथिवी में चेतन वस्तु उत्पन्त हुई और घीरे घीरे बढ़ी । पहिले वहाँ न वनस्पति थी और न जल्‍्तु, किन्तु 
दोनों को उत्पन्त करनेवाली चेतनता थी | उसकी एक शाखा एककोष्ठघधारी अभीबा” बन गई । अभीबा इतने बढ़े 
कि उनके खाने पीने की दिक्कुत होने लगी । वे नाना प्रकार के प्रथत्त करने लगे । उनकी सन्‍्तति जो शारीरिक 
प्रयत्न और मानसिक अभ्यास में बलवान थी और जीवनसंग्राम में बच गई, वह फिर बढ़ी । भोजन की तंगी के 
कारण संग्राम जारी.रहा और योग्य बचे, अयोग्य मारे गये । बचे हुए अमीबा पहिलों से कुछ भिन्न प्रकार के 
थे | इनमें मी वही क्रम जारी रहा और बहुत दिव के बाद मरते बचते तथा परिस्थिति के अनुसार आकार-प्रकार 
बदलते-बदलते मछली, मंहुक, सप॑, पक्षी, गाय, बैल, बन्दर, वनभनुष्य की उत्पत्ति हुई । 

जिस कारण और क्रम की वजह से भारतीय, थोरोपिथन, रेड इंडियन, हबशी और चीनों में भेद है, उसी 
कारण और क्रम की वजह से बहुत दिन के बाद मनुष्य और वतभनुष्य जैसा अन्तर हो जाता है। सब प्राणियों का 
एक ही तत्त्व से बनना और सबमें जीवन और सन्‍्तति घारण करनेवाले समान अवयवों का होना, सिद्ध करता है 
कि सब एक ही मूल यम्त्र के उसी प्रकार सुधरे हुए रूप हैं, जिस प्रकार आरम्भ की बाइसिकल भह प्रकार की 
थी, उसमें सुधार होता गया और अनेक शकलों में होती हुई, आज की बाइसिकल प्रस्तुत हुई । यदि पूर्व पूर्व की 
सभी साइकिलों को एक कतार में रखकर देखो तो पता लगेगा कि उश्च पहिली ही साइकिल के सब सुधरे हुए रूप 
हैं, पर पहिली साइकिल तीन पहिये की थी, हाल की दो ही पहिये की है। वह पैर हिलाकर चलाई जाती थी, 
यह मोदर के बल मे दौड़ती है । जिस प्रकार ये अनेक माँति की साइकिलें एक ही भुल साइकिल का सुधारा हुआ 
रूप हैं, उसी प्रक।र संसार के समस्त प्राणी भी एक ही अमीबा के सुधरे हुए रूप हैं ! इनमें कोई भी दुसरा प्राणी 
नहीं है । जिस प्रकार तीन पहिये और दो पहिये की भोटर दो वस्तु नहीं हैं, उसी प्रकार बिता पैर का साँप और 
सौ पैर का कानख ६. मं! ऐोई दो वस्तु नहीं हैं।॥ पहिते का सुधरा हुआ रूप ही दूसरा है। पहिले सादी, फिर 
संकीर्ण, एहिले बि. 6६,जाली, फिर हड्डीवाली और पहिले जोड़ों बाली, फिर र॒पाठ रचना का क्रम यांत्रिक ही है । 
जमीन के खोदने स भी प्राणियीं में यही क्रम पाया गया है। सादी रचनावाले निचली तहों में और क्लिष्ट रचना 
वाले--हडडीवाले ऊपरी तहों में पाये जाते हैं । गरम में सी यही क्र देखा जाता है। मनुष्य-गर्भ पहिले अमीबा 
की भांति एक कोष्ठवाला, फिर मछली के आकार का, फ़िर मण्डुक, सर्प और पक्षी के आकार का होता 
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हुआ बन्दर की शक्ल का होकर मनुष्य होता है । इस तरह से समस्त भूगोल के प्राणियों की शरीररचना ओर जहाँ 
तहाँ से प्रास हड्डियों की रचना तथा भिन्न भिन्न देश में स्थित प्राणियों की रचना के मिलान से यही प्रतीत होता है कि 
सब एक ही मौलिक यन्त्र के परिशोधित और परिवर्धित रूप हैं । अनेक चिह्न भी अब तक एक दूसरे में पाये जाते हैं ओर 
अनेक चिह्न छत भी प्रतीत होते हैं ॥ कई ज्लरियों के चार चार, आठ आठ स्तन और कई भदुष्यों के पूछ का हाना यही 
कहता है, कि मनुष्य भी उत उन थोनियों में होकर आया है, जिनमें अनेक पतन और पू'छ होती है। कान न हिला 
सकने श्रौर आँत उतरने की बीमारी से प्रतीत होता है, कि मनुष्य के ये अंग शक्तिहीन हो गये हैं । इस प्रकार प्रत्येक 
विद्या की ढूंढ तलाश से विकासवाद के अनेकों प्रमाण मिलते हैं। कहीं कहीं दो प्रकार के प्राणियों के से उम्रय अंग एक 
ही प्राणी में पाये जाते हैं । जेसे चमगीदड़ और उड़नी गिलहरी, ये छुप्त कड़ियों के उत्तम दर्शक और विकास के उत्तम 
प्रमाण हैं। इन्हीं सब साधनों से विकासवाद की पुष्टि होती है। आगे हम क्रम से साधक बाधक प्रभाणों से देखना 
चाहते हैं, कि नवीन विज्ञान और सृष्टिपर्यालोचन से प्रात्त हुए अनुभवों के सामने विकासवाद कहाँ तक ठहर सकता है । 

हमने प्रथम पैरेग्राफ में ईथर से छेकर जीवन उत्पन्न होने तक का वर्णन दिया है। इस उत्पत्तिक्रम के विषय 
में तो हमें कुछ नहीं कहना, चाहे इसी प्रकार सृष्टि हुई हो, पर बिना चैतन्य और परमेश्वर की क्रिया के जड़ प्रकृति 
कभी भी रचना नहीं कर सकती, अतः हम पहिले यहाँ से ही आलोचना आरंम करते हैं--- 


ईश्वर की अमान्यता 

परमेश्वर के सम्बन्ध में विकासवाद के योग्य लेखक महाशय विकासवाद के पृष्ठ १३ पर लिखते हैं कि 'विकास- 

वादी कहते हैं कि जिस प्रकार आजकल:परिवतंन हो रहे हैं, उसी प्रकार पूर्व समय में मी परिवर्तन हुये थे और उन्हीं 
परिवर्तेनों के कारण सृष्टि की आजकल की दशा दृष्टिगोचर हो रही है। बिकासवाद की स्थापना वैज्ञानिक रीति 
पर की गई है, इस लिये वर्तमान संस्तार का कारण कोई प्रारम्मिक अद्भुत शक्ति मानने की आवश्यकता नहीं रहीं! । 
ऊपर जो वर्णन उद्धृत किया गया है, वह यदि ठीक ठीक वैज्ञानिक रीति से किया गया है तो निस्सन्देह उसी के 

अन्दर प्रारम्मिक अदूय्ुत शक्ति का वर्णन निहितःहै। सारा संसार यदि परिवर्तत का फल है और परिवत्तन यदि पूर्व से 
भी पूर्व काल से लगातार चला आ रहा है और अब भी चल रहा है तो परिणाम यह होनेवाला है कि यह परिवत्तेन 
किसी न किसी दिन बन्द हो जायगा । क्‍योंकि 'परिवर्तनशीलता” प्रकृति का स्वाभाविक भरुण नही है। जब स्वमाब का 
अर्थ ही परिवर्तनशीलता है तो परिवर्तत स्वभाव कैसे हो सकता है ? यदि प्रकृति अवस्तु नहीं है-यदि यह हृश्यमान जयत्‌ 
वास्तव में वस्तु है, तो इस वस्तु के कुछ स्वाभाविक गुण होंगे, जो कभी त्रिकाल में बदल न सकते होंगे, पर हम रोज 
परिवतंन देखते हैं। इससे साहसपूवंक कहते हैं कि यह परियतंतशीलता का गुण इसमें कहीं बाहर से आया है। भापकी 
घड़ी की सुई परिवतंनशील हैं। परिणाम स्पष्ट है कि वह गुण उसका स्वाभाविक नहीं, प्रत्युत बनानेवाले का दिया हुआ 
है, अतएवं आगे चलकर वह गुण अवश्य नष्ट होनेवाला है। बन्दूक के द्वारा फेंकी हुई गोली का वेग उसका निज नहीं है, 
क्योंकि वह आगे मागती जा रही है। यह अस्थिर गुण उसका स्वाभाविक नहीं, किन्तु चलानेलाले का दिया हुआ है, 
अतः वह आगे चलकर गिरनेवाली है। जिस प्रकार पतिवतंनशील घड़ी और बन्दुक की गोली आगे चलकर बन्द 
होनेबाली हैं, उसी प्रकार परिब्तंत होनेवाले समस्त पदार्थ आगे चलकर बन्द होनेवाले हैं और यह तो रिम्वय ही है कि 
जितने पवार्थ आगे चलकर बन्द होनेवाले हैं, वे निस्संदेह 'बलने के पूर्वे-परिवर्तत आरंम होने के प्‌र्व-बन्द थे। चलाने के 
पहिले घड़ी बन्द थी, बन्दूक की गोली बन्द थी और सभी कुछ बन्द था, अतः यह परिवर्तेनशील सृष्टि जब आगे चल- 
कर बन्द होनेवाली है तो निस्सन्देह कभी पूर्वातिपूर्व काल में बन्द थी। तव इसे चलाया किसने ? उसी परमात्मा ने । 


परमेश्वर को साबित करने के लिए हम बहुत से प्रमाण इसलिए नहीं देना चाहते कि अब यह यिषय बैज्ञानिकों में 
मान्य हो गया है । 'परमेश्वर है या नहीं! इस विषय की नवीन दूढ तराशों से पता लग गया है कि बिता परमेश्वर की 
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श्र वेदिक सम्पत्ति 


सत्ता के मान सायंन वा काम ही नहीं चल गकता । पविज्ञान और धर्म' नामी पुस्तक में सायंस का महा विद्वान 
डॉक्टर बह ए०७ पिट गिय कहता है कि सार्यश के स्वाध्याय से हमको इस प्राकृतिक जगत्‌ में तरतीब, योजना, घारणा 
और विचार दिखलाई पड़ने हैं। ये बातें इत्तिफाक से अचानक नहीं आ गईं | ये विचार और चेतन्य की सूचना देती 
हैं । यह संसार केवल वल्तु ही नहीं है, प्रत्युत यह विचारमय है, जो बिना विचारवान्‌ के कभी हो नहीं सकता । 

इस संसार में एक सर्वब्यापक चैतन्य विचारवाब्‌ सत्ता भासित होती है। जिसका हम मी एक नमूना हैं कर 
अमी हम जिन सात विजञानवेत्ताओं का गुणानुबाद कथन कर आए हैं, उतमें से एक की राय का तमूता यह है । सबने 
प्राय: इसी प्रकार जोर शोर से परमेश्वर का प्रतिषादत आधुनिक रीति से किया है। यह विज्ञान की वर्तमान 
परिस्थिति है, अतः हम ईश्वर--सिद्धि पर विशेष कुछ नहीं कहना चाहते । अब दूसरा आवश्यक पदार्थ जीव है । 
उसकी गहाँ समालोचना कर छेती चाहिए । 


चैतन्य की अमान्यता 


'वकारावाद के छेखक महोदय कहते हैं कि 'विकासवाद पर विचार करते हुए जीवन (+76) पर विचार 
करना एक प्रसंगोपात्त वात है--विकासवाद का यह वास्तविक विषय नहीं । इस विषय पर जो एक बा दो कल्पनाएँ 
वैज्ञानिकों को सूकी हैं व निम्न प्रकार की हैं। एक कल्पना यह है कि पृथिवी पर गिरनेबाले तारकाओं (॥6087- 
६८६) द्वारा जीवन का बीज हमारे यहां पहुँचा, परन्तु उसमें यह शंका हो सकती है कि क्या प्रोटदोप्लाज्म में 
इतनी शक्ति है कि तारकाओं द्वारा पृथिवी पर पहुँचने तक उसमें जीवन अबशिष्ट रह सकता होगा ? दूसरी कल्पना 
यह है कि असंख्य वर्षो से पहिले अनुकूल स्थिति पाने पर जीवन का एकदम प्रादुर्माव (80907087600७ शा ९- 
70 5: ) 2आ। /स वर आप ही लिखते हैं कि जीवन का आरंभ केसे हुआ, इस पर बैज्ञानिकों को अब तक कुछ 
ज्ञान गती हुआ है; बेक्षानिक सीधायादा उत्तर देते हैं क्रि हम इस बात को नहीं जानते । निर्जीव से सजीव की 
उत्पक्ति रो सि.शंक और प्रमाणपूर्ण मन से रद्यपि अब तक हम मान नहीं सकते, तथापि इतना निस्सन्देह है कि 
लि एफ. 5५. ते मी अना उिपनाओं के साथ उसका मेन मली भाँति मिल जाता है । 


(- . बन से नात होता है कि वैज्ञानिकों ने अब तक यह जान नहीं पाया कि चेतन्य कंसे बनता है ? पर 
उनका विश्वास है कि वह है प्राकंतिक ; क्योंकि! उनके मत में चेतन प्रोटोप्लाज्म ही है और प्रोटोप्लाज्म में जो शहद 
की माँति तरल पदार्थ भरा है, वह कार्बन, हाइड्रोजत, नाइट्रोजन और फासफरस आदि १२ भौतिक पदार्थों से ही बता 
है, जो निरे जड़ हैं। ये भौतिक पदार्थे भी इलेक्ट्रोन के न्यूनाधिक मेल से बनते हैं। इलेक्ट्रोन खण्ड खण्ड हैं, अत:हमारी 
देशी भाषा में ये सारे पदार्थ परमाणुओं से ही बन जाते हैं और जीव भी प्राकृतिक परमाणुओं से ही बन जाता है । 
पृष्ठ २७ में हकक्‍सले का नाम देकर ग्रन्थकार कहते हैं कि हकसले महोदय कहते हैं कि चेतन पदार्थ दीपक की ज्योति 
अथबा पाती के भेंवर समान यद्यपि नित्य प्रतीत होते हैं, तथापि वास्तव में प्रतिक्षण बदलनेवाली व्यक्ति हैं । इसका 
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चंतन्‍्म की अमान्यता श्र्रे 


सतलब यही है कि आत्मा प्रकृति के परमाणुओं से बना है | नये नये परमाणु रोज उसमें चिपकते जाते हैं और पुराने 
अलग होते जाते हैं । इस तरह की धारा निरन्तर बहती रहती है; इसी से ज्ञान और चैतन्य का सिलसिला नहीं टृटता । 
नवीन विज्ञान बतलाता है कि प्रत्येक परमाणु (७0778) कई एक इलेक्ट्रोनों से बना है। इलेक्ट्रोन एक दूसरे 
से चिपकते नहीं, प्रत्युत दूर दूर रहते हैं । जिस प्रकार हमारे तारागण दूर दूर रहकर भी एक तारापिड या सौरजगत्‌ 
कहलाते हैं, इसी तरह अनेक इलेक्ट्रोनों से बना हुआ एटमू भी है । उसी ऐटम्‌ से उपयुक्त १२ पदार्थे बने हैं। इन बारह 
पदार्थों से ही आत्मा बना हैं। ये बारह पदार्थ सदैव बदलनेवाले हैं, अतः आत्मा भी प्रतिक्षण बदलता रहता है । 
वैज्ञानिक कहते हैं कि परमाणुओं की गति प्रति सेकंड एके लाख माइल की है । अब सोचिए कि जुदा जुदा रहकर इतने 
झपाटे से चलमेवाले परमाणु किस प्रकार अपना ज्ञान दूसरे परमाणु में डालते हैं। अथवा किस प्रकार ज्ञान उड़कर एक 
परमाणु से दूसरे में जाता है और चैतन्य कायम रहता है । यहाँ स्कूल में २७ बर्ष तक मास्टर विद्यार्थी को पढ़ाता है 
तो भी विद्यार्थी भूल जाता है, पर बिना किसी साधन के दूर दूर स्थित परमाणु, इतने झपाटे से दौड़ते हुए, अपना 
ज्ञान दूसरे में फेंककर चले जाते हैं और दूसरे उस ज्ञान को ले लेते हैं । कितना आश्रय है ! समभ में नहीं आता कि 
किस प्रकार ऐसी ऊलजलूल बातें पढ़े लिखे लोग कहते, सुनते और उन्हें सच मानते हैं। यह परमाणुओं का शीघ्र संवाद 
ऐसा भ्रामक एवं असत्य है कि इस पर हँसी आती है । आनन्द की बात है कि हैकल हक्‍्सस्‍ले का जमाना चला गया 
अब उनकी बातें रद्दी (05 ह१0।०) कहलाती हैं ! अब तो विज्ञानवेत्ताओं ने आध्मात्मिक विद्या के द्वारा जाना है 
कि जीव अप्राकृतिक और अजर अमर है ! 
दिसम्बर सम्‌ १६२३ के चिल्ड्न्स स्यूंज वेपर में प्रो० श्विट की 70 एश्क्ाह ता एडजएल्ंट्छो 
898८७०८)॥ नामी पुस्तक का एक विज्ञापन छपा है । उसमें कहा गया है कि ३० बर्ष की ढूढ तलाश के बाद यह 
पुस्तक लिखी गई है। यन्धकार ने 'जीवात्मा' का अनुसन्धान कर लिया है। जीव के विषय में ग्रन्थका र के निम्न वान्य 
उद्धुत किये गये हैं, कि--'४० वर्ष पूर्व मौतिक विज्ञान का यही रुख था कि जों बात भौतिक विज्ञान से सिद्ध न हो, 
उसका अस्‍्तित्व ही नहीं है--वह ढोंग है, कितु आज ऐसे भी प्रमाण मिल रहे हैं कि भौतिक विज्ञान की पहुँच के बाहर 
भी पदार्थों का अस्तित्व है, ऐसी घटनाओं को 'साइकिकल' कहते हैं। यह शब्द जीव के लिए व्यवह्यत होता है/*। जो छोग 
स्पष्ट नहीं करना चाहते, वे मी अब जीवात्मा को मौतिक नहीं कहते । प्रसिद्ध डारबिन के सुपुत्र प्रोफेसर जॉज डारबित 
ने ता० १६ अगस्त सद्‌ु १६०४ को दक्षिण आक्िका में ब्रिटिश एसीसियेशन के प्रधान की हैसियत से कहा है कि 
जीवन का रहस्थ जब भी इतना ही गूढ़ है जितना पहिले था । सन्देहवादियों की राय का अब आदर नहीं है । 
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१२४ बंदिक सम्पत्ति 


अब स्पष्टवादियों का समय आ गया है। स्पट्टवादियों में प्रो* गेड्स कहते हैं कि कुछ प्रामाणिक विश्ञानवेत्ता 
जो जीव के एक लोक से दूसरे छोक में आगमन की कल्पना को सम्तोषजनक मानते हैं, ऐसा भी मानते हैं कि जीव 
प्रकृति की भाँति अनादि है! $ । 

दूसरा विद्वान कहता है कि “चेतन के प्रभाव के बिना जड़ पदार्थों में चेतना आ ही नहीं सकती । विज्ञान 
का यह नियम मुझे पृथिवी के आकर्षण के नियम की भाँति अटल प्रतीत होता है' +। जब से मतोविज्ञान 
(साइकॉलॉजी ), मस्तिष्कशासत्र (फ्रिनालॉजी) और आत्मविद्या (स्पिरिच्ुअलिज्म ) का अन्वेषण हुआ है, तंब से 
जीवसम्बन्धी सभी शंकाएँ निवृत्त हो गई हैं । 

मनोविज्ञान का एक विद्वाचु लिखता है कि 'किसी भी जीवनकारय की संगति भौतिक नियमों से अब तक स्पष्ट 
नहीं की जा सकी । आँसू के निकलने या पसीने के निकलने आदि के छोटे छोटे नियमों के स्पष्टीकरण की सब चेष्टाएँ 
निरथंक साबित हो चुकी हैं *। मस्तिष्कशाश्र (?॥7९070] ०289) का जस्मदाता गॉल लिखता है कि 'मेरी राय में 
एक ही निरययब वस्तु है जो देखती, सुनती, स्पर्श करती और प्रेम, विचार तथा स्मरण आदि करती है, पर यह 
अपने कार्य करने के लिए मस्तिष्क में अनेक सौतिक साधन चाहती है' | । इससे बही बात कह दी जो उपनिष्त्कारों 
ने कही है-- 

एष हि अष्डा स्प्रष्टा ोता प्राता रसयिता मन्ता बोडः कर्ता विशञानात्मा पुरुष: । 

अर्थात्‌ देखनेवाला, छूनेवाला, सुननेवाल+, चलनेबाला, मनन करनेवाला और कार्य करनेबाला विज्ञानी आत्मा है! 

आत्मविद्यावालों की देश विदेश में सत्र ही, इस समय धुम मची है। कोई प्रेत बुलाता है, तो कोई 
आत्मा से बातें करता है । इस विषय के सबसे बड़े पण्डित और सायंस के आचार्य सर ओलिवर छॉज ने आत्मा का 
अस्तित्व प्रमाणित कर दिया है, अतएवं अथ चैतन्य के विषय में कोई सन्देह नहीं रह जाता । सर ओलिवर लॉज 
कहते हैं कि--'एक बार आप इस बात को देखें कि अन्तःकरण बड़ी वस्तु है । वह इस मशीन (शरीर) से बाहर की वस्तु 
है । ऐसा नहीं है कि जब शरीर बरबाद हो जाता है, तब बह अपना अस्तित्व खो देता है । हम जितने दिन पूथिवी 
में रहते हैं उतने ही दिनों के लिए हमारा अल्तित्व परिमित नहीं है । हम बिना शरीर के भी रहेंगे । हमारा अस्तित्व 
बना ही रहेगा। मैं क्यों ऐसा कहता हूँ? इसलिए कि ये सब बातें निश्चित विज्ञान के आधार पर श्थित हैं । बहुतों ने 
अमी इसका अनुभव नहीं किया, पर यदि कोई ३० था ४० वर्ष अपनी आयु इस विषय में लगाबे, तभी वह यह कह 
सकते का अधिकारी होगा कि अब मैं किस ट्थिति में पहुँचा हूँ + | किस दावे. साथ सर ओलिवर लॉज जीव का 
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चेतत्यथ की भमाग्यमता श्र 


अनादित्व सिद्ध करते हैं और किस प्रकार इस विषय के जानने के लिए वे' ३०, ४० वर्ष तक अम करने की अपील 
करते हैं । हमने जीव की अप्राकृतिकता और उसका नित्य अस्तित्व बतलाने के लिए बहुत से तक और प्रमाणों को 
एकत्रित करना सुतासिब नहीं समझा । इसका कारण यही है क्वि दस बीस थर्य पूर्व विज्ञानबेसाओं ने इस पर 
प्रकाश नहीं डाला था । वे इसकी खोज में थे । वे साफ शब्दों में कहते थे कि हम इसे नहीं जानते, कितु अब वह 
यात नहीं हैं। अब विज्ञान उच्च स्वर से जीव का अस्तित्व और नित्यत्व स्वीकार करता है, अतः नवीन विज्ञान 
के इस नवीन युग में ईश्वर, जीव और पुनर्जन्म सिद्ध करने में बहुत कुछ आसानी हो गई है । 


यहाँ ईश्वर और जीव की सिद्धि से पुराने बिकासवाद में भी फरक पड़ गया है। छोगों में अब कई प्रकार के 
विचार आरम्म हो गये हैं। सबसे बढ़ा विचार यह है कि परमेश्वर जीवों को उनके सुख दु:ख के ही लिए यदि उत्पन्त 
करता है, तो उनके उत्पन्न करते के लिए उसको विकासवाद का सहारा क्‍यों लेना पड़ता है ? क्‍या वह अरूण अलग 
योनियों को उत्पन्न नहीं कर सकता ? आगे हम इस बात पर विचार करना चाहते हैं कि जीव और परमेश्वर तथा जीवों 
के कर्म और परमेश्वर की व्यवस्था मान लेने पर सृष्टि-उत्पत्ति का उत्तम तरीका दो में से कौन-सा प्रमाणित होता है--- 


पहिले डारविन का विकास, जड़ प्रकृति में परिवर्तन और सृष्टि की परिस्यिति मौका इत्तिफाक पर अवसम्बित 
था, पर अब ईश्वर और जीव मान लेने पर वह नियत नियमित मानना पड़ता है ॥ सर भोलिवर लॉज लिखते 
हैं कि “हम लोग विकास के ही प्रबन्धाधीन हैं। हम लोग विकास द्वारा ही इस पृथिथी ग्रह पर पहुँचे हैं । यह सब 
सत्य है, किन्तु विकास क्या है ? विकास अवाधित अर्थात्‌ कली 9 फूल हो “तने का नियम--जीज से वृक्ष हो जाने 
का मार्ग । प्रत्येक पदार्थ कली से फूल की माँति अबाधित उन्नति का ही फल है' # । सर ओलिवर छॉज के मत 
से अब प्रकृति का साआज्य नहीं है, जो ऊँट की भेड़ बना डाले । अब जिसको जिस योनि में उत्पन्न होकर जो 
सुख दुःख भोगना है, उसको वही शरीर मिलेगा । जिस प्रकार कली का फूल ही होगा, भौंरा नहीं--बीज का वृक्ष 
ही होगा, मूंगा नहीं, उसी प्रकार संसार के समस्त पदार्थ कर्ता के नियमानुसार जो कुछ होना लिखा लाये हैं, 
वही होंगे, अन्य नहीं । इस बात का खुलासा टी० एच० हक्‍सले के 'एनीवरसरी एड्रेस' ( कैप ए७१8७7ए 809- 
7688 ) से हो जाता है । वे कहते हैं कि 'प्रत्येक पद्चु और वनस्पति की तमाम जातियों में कुछ विशेष प्राणी ऐसे 
होते हैँ, जिनको मैं [26788:87 906 भर्थात्‌ स्थिर आकृति का नाम देता हैं। उनमें आदि सृष्टि से छेकर बसें 
मान काल पयंन्त कोई ऐसा प्रकट विकार नहीं हुआ, जिसको हम प्रमाणित कर सके इससे भी बढ़कर मद्रास हाईकोर्ट 
के जज टी० एल» स्ट्रेज महोदय अपनी “[॥6 06700 90७96 ० 07९७6४४00 ०० ६086 70860? नामी 
पुस्तक में लिखते हैं कि “जलक्ृमियों में बहुत प्रकार के भिन्न मिन्‍न स्वरूपवाले जन्तु प्रतिदिन उत्पन्न होते रहते 
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हैं । इन जन्तुओं के लिए यह आवश्यक नहीं कि वे दूसरे जन्तु से विकृत होकर उत्पस्न होते हों, प्रत्युत वे तो एक 
दूसरे से अपेक्षारहित होकर एक ही समय में अलय अलछग बाकार के साथ उत्पन्न होते हैं । 

इस दूँढ-तलाश ने क्रमविकास पर पानी फैर दिया है। हमारा और आपका भी यही अनुभव है कि सिर में 
मैल जमने से जो जुएँ उत्पन्न होती हैं, वे कई दारीरों में होकर जुओों के रूप में दिखलाई नहीं पड़तीं | खाद का खट- 
भल मलिनता से ही ज्यों का त्यों उत्पन्न हो जाता हैं। पेशाब के कीड़े संसार के समस्त देशों में एक ही आकार के 
उत्पन्न होते हैं। ये तमाम घटनाएँ हैं, जो दावे से यह बात साबित करती हैं कि अमुक आकार प्राप्त करने के लिए 
अमुक अमुक आकारों का चक्कर लगाना आवश्यक नहीं । जिस परमात्मा के भृूकुटिविलास से बड़े बड़े सूर्य चन्द्र बनते 
हैं, जिसकी ही करामात से विकास का कारम्मिक प्रोटोप्लाज्म और उससे अमीवबा बनता है, क्‍या उसके इशारे से 
अन्य प्राणियों के दूसरे शरीर नहीं बन सकते ? इन्हीं बातों को देखकर वतेमान सपय का जबरदरुत सायंसदाँ 
28892 अपनी '?ांगटां 9]6३3 0 2००69 ए! नामी पुस्तक में लिखता है कि 'पुविवी पर उत्पन्न होनेवाले, 
बिना हड्डी के जन्तुओं और मनुष्यादि हड्डीदार प्राणियों में एक समान ही उन्नति देखी जाती है, परच्तु इस समानता 
का थहु मतलब नहीं है कि एक प्रकार के प्राणी दूसरे प्रकार के प्राणियों से ही विकसित हुए हों / आदिमकालीन 
सत्स्य ही, सर्पणशील प्राणियों के पूर्वज तहीं हैं और न गनुष्य ही अत्य सतनधारियों से विक्रसित हुआ है ! प्राणियों 
की झब़ूला किसी उस अमौतिक तत्त्व रे सम्बन्ध रखती है, जिसने पुथिवी पर अनेक प्रकार के प्राणियों की सृष्टि 
करके अन्त में मनुष्य की रखता की है म+ ! 

परमेश्वर और जीव मानकर कभी गह सिद्धास्त छन ही नहीं सकता कि प्रकृति ही मनमाना काम करती है 
ओर परमेश्वर खाली बैठा बठा ऊघता है । जब परनेश्वर शाष्टि का कर्ता हैं, तो उसते किसी कारण से ही यह सुष्ठि 





रखने ही के लिए बढ़ हीयों को पैदा करता है । 


प्राणी को जो कुछ सुख दुःख देना है, उसके लिये उसी रूमय बसा शरीर न बनाकर, व्यू असंख्य शरीरों में फिरा- 





चत नत्रीं । कर्मफर्तों के भगाने के लिये यदि 
किसी अपराधी को काल्कोठरी की ३ मास की सजा हो और पुलिस 
फिराती फिरे, तो क्‍या यह कुछ व्णयसझ्ध त या बुद्धि-अनुमोदित 
तक सुष्टि-उत्तत्ति के दो प्रघाव तल्‍व ईश्वर और जीव का सस्तिर 
कि इन दोनों तत्त्वों के मान लेने पर ऋमषक्रिकास के छिए अवकाश तहीं इहुदा ! तथापि विकासबादी जिस ऋम से 
विकारुजाद को बारोपित छरते हैं उसी क्रम से यहाँ उसकी आलोचना होनी चाहिये ) 


उसे कथों। इधर सबर की इबालातों में 


५० रे स्प्ञ्न 5 पे द्री झ््ये | 
हमार समभझ् में तो नहीं ' हमसे यहाँ 








और अनाडित्य एतिएादन करके देखा तो पाया 
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तत्य संस्थान और प्रणिपरिवर्सन १२७ 


तत्त्व, संस्थान और ग्राणिपरिवर्तेन । 


विकास की मान्यता है कि चेतत कोष्ठछ, जिससे चेतन प्राणी बनता है, १६ भौठिक पदार्थों से बना है। इन्हीं 
चेतन कोष्ठों से समस्त प्राणियों की रचना हुई है। इन सब जीवित प्राणियों में सामान्य बातें तीन हैं। (१) सब 
प्राणियों के शरीर एक ही सरल पदार्थों से बने हैं । पशु पक्षियों के शारीरिक तत्त्वों में कोई फरक नहीं है। (२) 
सब प्राणी अपनी क्षीण शक्ति को स्वयं फिर प्राप्त कर लेते हैं। अर्थात्‌ रोज काम करके फिर ताजे हो जाते हैं । 
(३) यन्त्रों की भाँति सुधरते सुधरते एक शरीर से अन्य शरीर के हो जाते हैं। सब प्राणियों के आठ संस्थान हैं । 
(१) पोषण--बाहर से पदार्थ लेना, पचाना और सारे शरीर में पहुंचाना, (२) श्वास्ोच्छुवास--शुद्ध वायु को 
अन्दर लेना और अशुद्ध वायु को बाहर फेंकना; (३) सलब्सिर्जन--अन्दर की गन्दगी और अनावश्यक पदार्थों को 
बाहर निकालना; (४) रक्त-प्रसार--सारे शरीर में रक्त पहुँचाता, (५) प्रेश्णम--गति देनेवाले स्थान: (६) 
आधारस्थाम--जिससे शरीर सधा रहता है; (६) ज्ञानतम्तु--इससे समस्त शरीर का हाल मालूम होता है भौर 
(८) प्रसब--जिससे सन्तति होती है । 

यहाँ दो बातें हैं? एक तो सब श्राणियों के तत्त्व एक से हैं । दूसरे सब प्रारियर्यों के आठ संस्थान होते हैं । हमें 
इस सब व्यवस्था में कुछ नहीं कहना । सब के शरीर एक ही प्रकार के तत्वों से बने हैं, यह कोई नवीन विज्ञान की 
खूबी नहीं है । 'पञ्चरचित यह अधघम गरीरा' व जाने भारत का कितना पुराना विज्ञान है। रहा दूसरा, वह भी 
कोई खास बात नहीं । न इसमें कोई खोज की बात ही दिखती है | जो प्राणी जीते हैं, खाते हैं, काम करते हैं, और 
सम्त॒ति उत्पन्न करते हैं, उनमें तो वे आठों संस्थान होने ही चाहिए । क्‍या कोई ऐसा भी मूर्ख है, जो समभता होगा 
कि प्राणी अपने हरर के अन्दर जो खाद्य पहुँचाता है, वह केवल पेट में रदखा रहता है ? रक्त तो केवल नाले में 
पानी की तरह बहता है और बिना प्रसव के सनन्‍्तति उत्पन्न होती है ? ये बातें तो सारी दुनिया मानती ही है | हाँ, 
केवल एक बात:इसमें विचारणीय है कि जिस प्रकार धीरे घीरे सुधरते सुधरते यह्त्र और के और हो जाते हैं, इसी 
तरह प्राणी भी और के और हो जाते हैं । 


यन्त्र मनुष्य की परिमित बुद्धि से आरम्म होते हैं और तजूरबे से वृद्धि को प्राप्त होते हैं, इसलिए आरम्भिक 

ओर अन्तिम यन्त्र में अन्तर पड़ जाता है, पर क्या परमेश्व री रचना भी मनृष्य की सी परिमित बुद्धि से आरम्म 
होती है ? प्राणियों की रचना तो परमात्मा सुख दुख भोगने के लिए करता है, इसलिए जिस प्रकार के शरीर से 
अगमुक प्रकार का सुख दुःख भोगा जा सके, उसी प्रकार का शरीर देता है, और का और नहीं । ऐसी दशा में यन्त्रों 
का उदाहरण देकर प्राणियों की शारीरिक बनावट को परिवर्तेनशील साबित करना सुष्टिनियम के विपरीत है । शरीर 
का बनाना यदि प्रकृति के अथवा स्वयं अपने अधीन मानें तो यन्त्र का ह्लान्त ठीक हो सकता है, पर गहाँ तो शरीर 
देनेवाला तीसरा ही है, इसलिये उपयु क्त दृष्ान्त बिलकुल अनुपयुक्त है | ग्रल्थकार महोदय स्टयं विकासबाद पृ० २१ 
में कहते हैं कि 'न्यून से न्‍्यून इतना तो हमको मानना ही पड़ता है कि वैज्ञानिकों ने अब तक ऐसी कोई रीति आविष्कृत 
नहीं की, जिससे इन परिवतेनों को वे परीक्षणों द्वारा सिद्ध कर सकें और न उतको अब तक यह्‌ ज्ञात हुआ है कि 
इस प्रकार के परिवतंत के नियम क्या हैं! ? वैज्ञासिकों को परिवरतेन के नियम मालूम नहीं--यह सान्ुम नहीं कि 
परिवतंत कंसे होता. है और परिवतंद होते किसी ते देखा तहीं अर्थात्‌ यह आज तक किसी ने नहीं देखा कि अमुक 
प्राणी का अमृक प्राणी बन गया । ऐसी दशा में परिवर्तन, सिवा कल्पना और अनुमान के और कुछ भी सिद्ध नहीं होता । 
विकासवाद को जीव की उत्पत्ति, प्राणियों की उत्पत्ति और जातियों की उत्पत्ति को अच्छी तरह सिद्ध करना 
चाहिये था, पर उसने अब तक एक विषय को भी जच्छी तरह आरोपित तहीं किया ! इस बिज्ञात के प्रखर पण्डित 
यही कहते हैं कि इतका रहस्य हमको ज्ञात नहीं है । जीव की उत्पत्ति और प्राणियों के शरीर-परिवतेत के विषय में 


श्श्ध बंधिक सम्पत्ति 


विक्ासताद के शेखक ही ने कह दिया है कि वैज्ञानिक इसे नहीं जानते । परथिवी पर प्राणियों की उत्पत्ति के विषय में 
थॉए्सन कहता है कि विज्ञाद के द्वारा हम नहों आगते कि पूृथिवी पर जीवछारी प्राणियों की सृष्टि कंसे हुई # । 
दूसरा विद्वात भी कहता है कि “इस उजाड़ पृथिवी पर प्राणी कंसे उत्पन्न हुए ? इस प्रश्न का हम यही उत्तर देते हैं 
कि हम लोग नहीं जानते 4 + इसी तरह एक तीसरा विद्वान कहता है कि 'हम लोग विकास के उत्पादक तत्त्व के 
विषय में निश्चित रूप से बहुत हो थोड़ा जानते हैं। हम लोगों को ढारबिन के ही शब्दों में स्वीकार करना चाहिये 
कि एक जाति से दूसरी उपजाति की भिन्नता के नियमों के विषय में हम लोग कुछ नहीं जानते” | । 


न तों विज्ञान को जीव की उतत्ति ज्ञात है, न प्राणियों की उत्पत्ति का पता है और न एक जाति से दूसरी 
जाति के उत्पन्न होने के नियमों का ज्ञान है। तब फिर नहीं ज्ञात होता कि विकास किस प्रकार आरोपित किया 
जाता है ? यहाँ तक हमने विकासवाद की साधारण आलोचना की, अब आगे दिखलाना चाहते हैं कि विकासवाद 
प्राणियों की उत्पत्ति में किन किन शास्त्रों का उपयोग करता है। विकासवाद के लेखक ने लिखा है कि विकासवाद 
को सिद्ध करने के लिये प्राणियों के जो प्रमाण प्रस्तुत किए जाते हैं, उतमें निम्नलिखित पाँच विभाग हैं-- 


१. जातिविभागशःत्र ((8557768६460. ) 

२. तुलनात्मक शरीर-रत्तना-शास्त्र ((0707997867ए78 7860779. ) 

३. गर्मवृद्धिशात्र (4079008 9.) 

४. लुप्त जच्तु-शाज (+8/8९०7॥0)02 ५.) 

५. भौगोलिक दिभागबाज ((602/% 970» 280 0 प्रध07. ) 

जाति-विभाग-शास्त्र । 
समस्त चेतन पदार्थों को उनके साधम्यं-बेधम्पतुसार बड़ी या छोटी जातियों में बाँट देना इस शास्त्र का उद्देश्य 

है । जातिधिभाग कई प्रकार का होता है, पर वेज्ञानिकों ने स्थिर किया है कि अन्तःशरीर-रचना पर ही वर्गीकरण 
करना चाहिए | समस्त चेतत पदार्थ दो बड़े ब्गों (#वाष्ट४0058) में बे हैं। इनमें एक प्राणिवर्ग है और दूसरा 
वनस्पति वर्ग । वनस्पतिवर्ग को विकासवाद के लेखक ने छोड़ दिया है, इसलिए हम भी उसे छोड़ देते हैं। अब 
रहा प्राणिवर्ग । उसके भी दो विभाग (5प्रफ- के 800708) हैं। एक पृष्ठ-बंशधारी प्राणियों का और दूसरा 
पृष्ठवंशहीन प्राणियों का। इन दोनों विभाशों को अंगरेजी में ( ७८७४९०७०७/॥६४) और (7ए2"६०07280९४) कहते 
हैं; पृष्ठवंशविहीनों की पाँच श्रेणियाँ (((88888 ) हैं । विकासबाद के लेखक ने उनके नाम अँगरेजी में इस प्रकार 
दिये हैं--() 7000209, (2) (70०४सशाद्वा0, (8) 302॥77046777868, (4) #॥77९!०७, और 
(5) 0|0808, प्रृष्ठतंशधारियों को भी पाँच श्रेणियाँ बतलाते हैं। उनके नाम मत्स्य [४78॥68] मण्डक 
[एफ छा 8], सर्णुशील [॥6088 |, पक्षी [23748] और स्तनवारी [ /७8॥॥7&!8] हैं। इन 
बिमातों में मी श्रेणी [९७88 |, कक्षा [(0706+ |, वंश [#&ए58]9], जाति [0७7पए8] और उपजातियाँ 
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तुलनात्मक शरोर रचनाशास््र १२९ 


[5%6८७३] हैं। यहाँ हम लेंडी कुत्ते के उदाहरण से दिखलाते हैं कि इस वर्भीकरण में उसका स्थान कहाँ है । 
खेंडी कुत्ता प्राणिवर्गं, पृष्ठवंशधारी विभाग, स्तनघारी श्रेणी, मांसभक्षी कक्षा, श्वावंश (भेड़िया श्ूगालादि), कुत्ता 


जाति और लेंडी उपजाति का है। इस वर्गोकरण से पता लग जाता है कि कौन प्राणी किस जाति का है । इस 
वर्गीकरण का वर्णन विकासवाद में पृ० ३९ से ४१ तक आया है । 


विकासवादी, प्राणियोंके वर्ग जलचर, नभचर, स्थरूचर या अण्डज, पिण्डज, उद्धिज्ज, ऊष्मज था नीचे शिर, 
भाड़े शिर, खड़े शिर अथवा वृक्ष, पशु, मनुष्य इस प्रकार नहीं करते । वे कहते हैं कि भीतरी रचना से ही शुद्ध वर्ग 
बन सकते हैं, किन्तु अब नवीन विज्ञान ने इसे भी अशुद्ध ठहराया है। जब से खून की परीक्षा का सिलसिला जारी 
हुआ है, तब से उपयु क्त वर्गविन्यास गलत सिद्ध हो रहा है। अब तक लोग गिनीफाउल को मुर्गी के किस्म का सम- 
भते थे, पर अब खून की परीक्षा से वह शुतुमु ग॑ की जाति का माछृूम होता है । इसी तरह भालू को लोग कुत्त की 
श्रेणी का समझते थे । विकासवाद के लेखक ने भी उसे श्वाजाति में ही गिना है, पर उसके रुधिर की परीक्षा से 
बह सील आदि की माँति जलजन्तु साबित हो रहा है । 

जब से खून की परीक्षा निकली है, तब से पुराना बर्गभेद तो नष्ट हो ही गया है; किस्तु दरपरवा विकासवाद 
की जड़ ही कट गई है। जब बिकासबाद एक ही प्रकार के मूल प्राणी से समस्त भूमंडल के प्राणियों की उत्पत्ति 
मानता है, जब वह उनमें तात्तिक भेद नहीं मानता, जब सबके संस्थान एक समान मिनता है और जब सब एक ही 
तरीके से त्रिकसित हुए मानता है; तब इन सबके रुघिरकण एक ही बमावट के क्‍यों नहीं होते ? क्यों किसी जाति के 
प्राणी का रुधिरकण गोल, किसी का चपढा और किसी का वतु लाकार होता है? यह रुघिर का पृथक्त्व सिद्ध करता 
है कि प्रत्येक जाति का शरीर भिन्न भिन्न प्रकार के रुघिरकणों से बना है, इसलिए यह निश्चित होता है कि समस्त 
जातियाँ एक ही प्रकार के प्राणी से विकसित नहीं हुईं, प्रत्युत सबकी उत्पसि अलग अलग हुई है । यह थोड़ी-सी 
गर्गीकरण-शाज्ञ की आलोचना हुई। अब आगे तुलनात्मक दरीररचना-शासत्र पर विचार करके देखते हैं कि उससे 
विकासवाद को कहाँ तक पुष्टि मिलती है । 

तुलनात्मक शरीर-रचना-शाख्र 

विकासवाद के लेखक महोदय ने अपने भ्रन्थ में इस शास्त्र का वर्णन पृष्ठ ४२ से ५६ तक और २०० से 
२६८ तक इस प्रकार किया है कि वर्गीकरण निश्चित करने के लिए इस शास्त्र से बहुत कुछ सामग्री प्रात होती है। 
भाह्य रूप में अत्यन्त भिन्नता होने पर सी कई प्राणियों का जातिविभाग इस शाज्त्र ने एक ही वर्ग में किया है। अन्त 
रीय रचनासाम्य पर ही इसका फंसला किया जाता है। 'वभगीदड़, छल और गौ अनुक्रम से नसचर, जलूचर और 
भुमिच्र होने पर तीनों कः एक ही कक्षा में समावेश क्विया गया है। बाह्य आकार भिन्न होने पर भी आन्तर रचतासाम्प 
से तीनों को स्तनघारी कक्षा में रक्‍्खा गया है। इस शार्र से विकास के प्रमाण इस प्रकार एकत्रित किये जाते हैं कि 
अनेक जाति के कुत्तों में साधम्ये वैधम्यं दोनों मौजूद हैं। साधम्यें से सब कुत्ते एक ही हैं और वंधस्यें से बुलडाग, 
ताजी और लेंडी आदि अलग अलग हैं, कितु हैं सत् एक ही पूर्व पुरुष की सन्‍्तति । इसी तरह लोमड़ी-श्युगाल और 
भेड़िया बेषम्य से अलग अलग हैं, पर मांसमक्षण आदि साम्य से एक ही पूब पुरुष की सम्तति प्रतीत होते हैं । बिल्ली 
बनबिलाव अलग अलग होते हुए भी एक ही हैं । इसी सरह घीता, व्याप्न और सिह भी अलग अलग होते हुए भी 
एक हैं। इन सबका मॉसाहारी और स्तनघारी कक्षा में समावेश होता है। इसमें से व्याप्र तथा सिंह के मेल से और ॒ु 
भेडिये तथा कुत्ते के मेल से सत्तति भी होती है। मालू भी मांसमक्षक प्राणी है। इसकी अन्तरंचना कुश्ते बिल्ली की 
रचना से भुछ पृथक्‌ है, पर इसका मेल उन्हीं के साथ मिलता है। मांसभक्षकों यें बिज्जू, नेवछा, ऊदबिलाव अलग 
अलग होते हुए भी एक ही प्रकार के हैं। ह्व ल मछली भी मांसमक्षक है। यह जम्तु पहले स्थछचारी था। इसका अब 
पाती ही घर हो गया, है ।:,इसके पर कमजोर और नाव के चप्पू की भाँति हो गये हैं । शरीर में बल भी बहुत कम 
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रह गया है । थे स्तनघारी-मासभक्षो प्राणी हैं । स्तन घारियों के तीकणदन्तियों में एक दल चूहा, छछू दर, घुसे, गिल- 
हरी, शशक और स्थाही का है । ये कुतरतवाल हान से ते: गदम्ती कहलाते है। इन कुतरनेबाल जानवरा में ही 
उठती गिलहरी भी है । चसगीदड़ भी इसी जाति का है, किन्तु ये दोनों उड़नेवाल हू । इलके पैरों की रचता जमीन पर 
लतवाडे जानवरों के अपऊे पैर के साशान होती है । अतः विकासबाद का ये सबसे उत्तम प्रमाण है। सत धारियों में 
गौ, अण्त, हाथी. ऊंट, हिरन, गेंडा ; और दरियाई घोड़ा ("कुछ छताक्ाताएपहे आदि हैं। इसके सुम या 
खर होते हैं। इन जानवरों के खर-सम्बन्धी साधम्य के ऋई प्रमाण मिलते हैं। होथा के परचों उँगलियाँ, दापीर नामी 
जानवर के बार, मैंडे के लीन और ऊँट के दो और घोड़े के एक ही होती हैं । यह उंगलियों के क्रम क्रम छास से 
विकास का कितना जच्छा प्रमाण मिलता है ? आस्ट्र डिश का कॉगर नी विकास का अच्छा प्रमाण है | कागर का 
मादा के पैड से एक थैली होतो है । माता बच्चों को पँदा करके इसी थेली में रख लेती है । इस धूलो में स्तन होते 
हैं। बच्चे बड़े होते पर इससे बाहर निकल आंत हैं तरठ का एक जानवर अमेरीका में होता हैं, जिसका ताम 
आओपोसम' है| इसकी मादा के पेट में भी एक अली होती है ! इसके सिवा डक बिल! और ईकड्ता' नामी दो और 
स्तनघारी जस्तु हैं ' इसमें विज्ञेषता यह है कि मे अप्डे इसे हैं, परन्तु अन्डों को पेंट में रखने के लिए इनके पास भा 
उपयुक्त थेंढी होती हैं। इस तरह स्व रियों में देखा गया कि कई पूणे जराथुज, कई कॉगरू के महंत अज 
जरायूज और कई डकॉबल की भाँति अण्डल हैँ । थे स्तववारियां और अण्डजओं के म् ग्रवर्ती प्राणी हैं । यहाँ तक 
स्तनधारियों का वणणन हुआ 








अब एच्ठवंशधारियों वी दूसरी श्रेणी +पक्षियों का वर्णन करते हैं। पक्षा भी कई प्रकार के हैं। कोई दाना 
खुगनेताले, कीई मांस खानिवाडे कई बाही मे तैरतेवाले हैं। परिस्थिति के अनुसार इनकी चोंच, पर और 
सिल्लीदार पञ्जों को बनावद होती है । आस्ट्रेलिया, जफरीका, स्वूजीलेंड और अमसेरका का रहनेवाला पिग्विन 
पक्षी भी विकास का अच्छा प्रमाण है । जहाँ है. बहाँकोई दूयरा पक्षी नहीं रहता, इसलिए इसकी 
उड़ने की शक्ति नष्ड हो गई है । यह पानी में तरता हैं, इसॉलए इसके पर साव ऊे चप्युओं को तरह पानी काटने- 
वाले हो गये हैं। शुतुर्म गे और मोर की भी उड़ने की शक्ति केभ हो गई है, क्योंकि इनको कियों पक्षी का डर नहीं 
रहा | यह परिस्थिति से प्रात विकास का उदाहरण 

पीठ-हड्डीवालों में तीसरी श्रेणी सपंणशीलों को है। इ 
आदि हैं। इनमें से मोह की अनेक जादियाँ हैँ। गोह की एजे 
पिछले चारों पैर नहीं होते । सर्प को सब जानते हीं हैं, कि 


[ में गोह, साँप, अजगर, नाकूं, मगरमच्छ और कहुंवा 
ति में आगेवाले पर नहीं होते | दूधरी जाति में अगले 
बह वितता पर का हैं। ये भी विकास के हा शमाज हैं । 
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४५ ० मे 20 2220 27, 02% 622 | मण्ड्रय: आफ व ध्सका जीवन ज्तस कहा की विशित के । लड़ अपर 
पीछ की हड्डीवाछे जीवों में बची लगी मण्डेदव की ढे। इसका जीवनचारज जड़ा है। वर्चित्र हैं । बढ अपनी 


वंदायश से लिकर थुवाबत्था तक के चरित्र से जाहिर कर देता ६ कि किस प्रकार मछलियों स उसकी उत्पर्ति हुई है । 
पहिले वह गलफड़ों से श्वास लेता हैं, (जैसे मछली | फिर मुख से । पहले उसके पू छ हं तो है ( जेस मछली के ), 
फिर गायब हो जाती 

पाँचवीं श्रेणी मछलियों को है । सभी जातते हैं कि मछलियाँ भो हजारों प्रकार के जिससे सहज हो 
विकास का अनुम!तत करने को काफो संभावना है जाती 


यहाँ तक पीठ की हंड्डीवाले जानबरों का बणन हुआ। इनके आगे अस्थिरहित प्राणियों का वर्णन हैं। उनमें मी 
विकास के प्रमाण भरे हुए हैं । इन प्राणियों के शरीर जोड़दार जोड़ों (पर्वों) से बने होते हैं। फानखजुरा, विच्छ मकड़ी, 
भौंय और तवैया आदि प्राणी इसी विभाग के हैं। इसमें मिश्नदा होते हुए भी सब के शरीर छोटी छोटी गाँठों से ही 
बने होते हैं । इस साम्य से यही पाया जाता है, कि सब एक हो मुल प्राणी से विकसित हुए हैं। इनक आगे अत्यन्त 
सूक्ष्म हैडा और अभीबा आदि प्राणी हैँ। इनक भी पोषण, भ्वासोच्छुवांस, मलविसजेन, रक्तप्रसारण, प्ररण, आधारस्थान, 
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ज्ञानेतन्तु और प्रसव आदि आठों संस्थान होते हैं । जिससे ऊँचे दर्जे के प्राणियों से इनका मेल मिलता है | यहाँ तक 
इन समस्त प्राणियों का वंशवृक्ष देकर दिखलाया गया, कि सब प्राणी वेधम्यंयुक्त होते हुए भी साधर्म्य से खाली नहीं 
हैं। इन सब प्राणियों को यदि क्रम से रखखा जाय, तो पहिले अमीबा, फिर हैड़ा, फिर कानखजूरे आदि जाति के 
जोड़ोंवाले कीड़े, उसके बाद हंड्डीवाली मछली, फिर मण्डुक, फिर सर्प, फिर पक्षी और अन्त में स्तनघारियों का 
स्थान है। इनकी आक्ृति में विभिन्नता का कारण विकास है । अच्छे यन्त्र के बन जाने पर जिस प्रकार पुराने ढड्ध 
के यन्त्र अलग हो जाते हैं, उसी तरह योग्य प्राणियों के उत्पन्न होने से अयोग्य पीछे रह जाते हैं और नई नई 
जातियाँ बन जाती हैं। पिछली जातियों के अवशिष्ट अवयव इस बात की साक्षी दे रहे हैं। मनुष्य भी स्तनघारियों 
की ही श्रेणी का जन्तु है। वनमनुष्य, बन्दर और लीवर आदि जातियाँ इस श्रेणी की भी मौजूद हैं, अतः इसकी 
उत्पत्ति को विकासवाद से अलग समझने की कोई आवश्यकता नहीं है । 


विकासवाद की समालोचना 

इस समस्त वर्णन में यहाँ हमें यह देखना है, कि विकासवाद को सिद्ध करनेबाली कौन कौन-सी बातें मिलीं । 
हमारी समझ से इस वर्णन में विकास को सहायता देनेवाली पाँच बातें हैं-- (१) सब प्राणियों का अन्तरीय रचना 
से ही मिलान होता है, बाह्य रचना से नहीं । (२) भत्स्थ, मण्हूक, सर्पणशील, पक्षी और स्तनघारियों तथा अमीबा 
आदि कीटों तक के शरीरों की तुलना से यही प्रतीत होता है, कि सब एक ही प्रकार की बनावटबाले हैं । 
(३) ओपोसम, डकबिल, पेग्वित, मोर, छ्वल आदि के देखने से ज्ञात होता है, कि परिस्थिति के कारण उनके शरीरों 
में ह्वासविकास' हुआ है और हास-विकास ही दो भिन्न-भिन्न योनियों को एक में जोड़नेवाला है । (४) कई एक 
भिन्न-भिन्न जातियों के संयोग से संतौत का होना भी पाया जाता है । उससे भी ज्ञात होता है कि वे एक ही वंच के 
हैं। (५) प्राणियों की उत्पत्ति का यह क्रम ज्ञात होता है, कि यन्त्र की तरह पहले सादी रचना के, फिर क्लिष्ट 
रचना के प्राणी हुए । अर्थात्‌ पहले एक कोष्ठधारी अमीबा, फिर दो कोष्ठ का हैड़ा, फिर छोटे कृमि, फिर जोड़ों- 
वाले कीड़े, फिर हड्डीवाले मत्स्य, फिर मण्डुक, फिर सर्पणशील, फिर पक्षी और अन्त में स्तनधारी हुए। अगर 
हमने निष्कर्ष निकालने में गलती नहीं की तो पिछले दोनों शास्त्रों का यही मत है। आगे हम क्रम से इन पाँचों 
बातों की समालोचना फरते हैं । ! 

(१) शरीर की अन्तररचना का भिलान ही ठीक है । भले हो, इसमें हमको कुछ उज्ध नहीं है, किन्तु हम 
देखते हैं कि इस शरीरतुलनाशास्त्र में तो सब बाहरी दिखाव से ही श्रेणियाँ निश्चित की गई हैं । स्तनधारियों की 
श्रेणी स्तनों को देखकर ही निश्चित की गई है। यह बाह्य रचना है, अन्तररचना नहीं । माँस खाना, जीभ से पानी 
पीना, मैथुन-समय में बंध जाना, पसीना न आना, अंधेरे में देखना आदि भी सब बाहरी ही लक्षण हैं। तीक्षणदस्तियों 
की कक्षा भी तो दाँत देखकर ही बनी है, जो बिलकुल ही बाहर की घटना है। सर्पणशीलता अर्थात्‌ लज क्ाल भी 
तो बाहरी ही दिलावा है। चिड़ियों का तैरमा भर्थाव्‌ पाँव की भिल्ली और मांस खानेबालों की टेढ़ी भोंच 
आदि भी सो सब बाहरी ही रचना है। जोड़वाल़े कीड़ों तक का वर्गीकरण भी तो बाहर की ही रखना देखकर 
किया राया है। जब शुरू से आखिर तक सारा विभाग-क्रम बाह्य रखना पर ही अवलम्वित है, तब क्यों वब्यथे कहा 
जाता है, कि सब्तरीय रचना पर ही वर्सविभाग किया गया है? छल, चमगीदड़ और गौ के स्ततों को ही देखकर 
सो हम सबको एक कहा गया है। श्मगीयड़ के दाँत ही देखकर तो इसकी गिलती स्वनधारियों की तीक्षणदसबाछी 
पंक्ति में हुई है, परन्तु इस विज्ञान ते जहाँ बाह्य भ्राकृति से काम नहीं लिया, वहीं पर गलती हुई है। ऊपर हम अभी 
लिख आए हैं, कि भाकू और गरिनीफाउल की श्रेणी बताते में भूछ हुई है और उस भूल को अब दधिरशास्त्र दुशस्‍्त 
कर रहा है। फहने का मतलब यह कि इस प्रकार की अन्तरी रचना पर बिलकुल ही बर्गविभाग नहीं हो सकता । 

अन्दर हड्डियाँ हैं, नस नाड़ी हैं, यक्ृत्‌ प्लीहा हैं और गर्भाशय भादि अनेक यन्त्र हैं, पर क्या ये सब अस्थिविहीत 
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कीड़ों में कोई दिखला सकता हैं ? कभी नहीं । कुत्ते की जिल्ना से पाती पीने की और गौ की धूट बाँघधकर पानी 
पीने की केवल अन्तररचता ही देखो तो कभी न कह सकोगे, कि ये दोनों स्तनधारी हैं। कहते का मतलब यह कि 
अन्तररचना बड़ी जटिल है। उसके द्वारा वर्गेविभाग कभी सत्य रत्य हो ही नहीं सकता । 

(२) अमीबा से स्तनघारियों तक की रचना-साम्य का सिद्धान्त भी गलत है। अभी हम ऊपर लिख आये हैं, 
कि बिन हड्डीवालों और हड्डीवालों के बीच में इतना अन्तर है कि विकासवाद और योरप का सारा विज्ञान, यदि 
जमीन और आसमान को एक कर दे, तो मी वह सिद्ध नहीं कर सकता कि इनका परस्पर कुछ भी सम्बन्ध है । 
अस्थिसंयुक्त प्राणियों का अस्थिहीन प्राणियों के साथ कुछ भी मेल नहीं है, अतः वे एक दूसरे का बिकास नहीं हो 
सकते । अस्थिहीनों में अस्थियाँ कैसे उत्पन्न हुई ? जब इस प्रश्न पर बिचार किया जाता है, तो बड़े बड़े विकास- 
वादियों के दिमाग भी चक्कर खाने लगते हैं। अस्थियों के उत्पन्न होने की चार ही कल्पनाएँ की जा सकती हैं-- 
(१) प्राणियों की मानसिक प्रेरणा से अस्थियाँ बन गईं; (२) कठोर काम करते करते जिस प्रकार मनुष्य के 
शरीर में घट्ट पड़ जाते हैं, उसी प्रकार श्रम करने से प्राणियों के भीतर अस्थियाँ उत्पन्न हो गईं; (३) जब ऐसी 
खुराक खाई जाने लगी, जिसमें चुने का भाग अधिक था, तब हड्डियाँ पैदा हो गई और (४) शरीर के अन्दर के अन्य 
अवयब ही-तस नाड़ी ही हृ्डियाँ बन गईं । अब देखना चाहिये कि इन चारों कल्पनाओं में कुछ भी तत्त्व है या नहीं । 

मन का असर उस चीज पर पड़ता है, जिसका मन से संबंध हो । हड्डी का मन से बिलकुल संबंध नहीं है । 
दाँत में सुई चुमाने से मन पर कुछ भी असर नही होता । अतः मानसिक प्रेरणा के कारण अस्थियों की उत्पत्ति नहीं 
हो सकती । श्रम के द्वारा पड़े हुए घट्टों का दृष्टान्त भी ठीक नहीं है । क्योंकि घट्टा बाहरी रगड़ से चमड़े पर ही पड़ता 
है, अर्दर नहीं । इसी तरह भोजन से भी हड्डी उत्पन्न नहीं हो सकती । चुनेबाले पदार्थों को जाने दीजिये | हम यहाँ 
उन प्राणियों का जिक्र करना चाहते हैं, जो सदेव हड्डी पैदा करनेवाली ही खूराक खाते हैं, पर उनके शरीर में हड्डी उत्पन्न 
नहीं होती । सभी जानते है कि मनुष्यों और पशुओं के शरीरों में उत्तका खून ही हड्डी उत्पन्न करता है, परन्तु लीखों 
और जुओं की चपदे और किलनों की लाखों पीढ़ियाँ मनुष्यों और पशुओं का हड्डी बनानेबाला खून पीते बीत गई, 
पर इनके शरीरों में हड्डियाँ उत्पन्न न हुईं | खटमलों और जोकों ने खुन पी पीकर लोगों को सुखा दिया, पर उनके 
शरीरों में हड्डियाँ उत्पन्न न हुईं । चीटियों ने मनों हडियाँ चुन खाई, पर वे अपने दरीरों में हड्डियाँ उत्पन्न न कर 
सकी, इसलिए खुराक से भी हड्डियों की उत्पत्ति सिद्ध नहीं हो सकती । 

शरीर की दूसरी चौजें--नस, नाड़ी आदि के हड्डी हो जाने की कल्पना भी युक्तिहीन है । बच्चों के मुंह में 
पहिले दाँत नहीं होते । कुछ दिन के बाद धीरे घीौरे निकलते हैं। कल्पना क्रो कि कोई नस, नाड़ी दाँत बन गई, 
किन्तु थोड़े ही दिनों में वे सब दांत गिर जाते हैं । पर गिरते समय दाँतों की जड़ों में लगी हुई कोई नस, नाड़ी आज 
तक किसी कौ नहीं दिखी । ये गिरे हुए दाँत कुछ दिन के बाद फिर निकलते हैं । यदि मान लें:कि पहिली नस, नाड़ी 
चली गई तो यह दूसरी कहाँ से आ गई ? थोड़े दिन में वृद्धावस्था के आते ही ये दाँत फिर गिर जाते हैं। उस समय 
में भी कोई नस, नाड़ी नहीं निकलती । सैंकड़ों आदर्मियों के दात डॉक्टर निकाल डालते हैं, पर उनके साथ कोई 
दूसरी चीज नहीं निकलती । दौत तो कीलों की तरह अलग अलग गड़े हुए हैं। शरीर के कित्ती सरे भज्जञ से उनका 
कुछ बास्ता नहीं है। दाँतों की ही तरह शरीर के अन्दर का सारा अस्थिपञूजर बिलकुल अलग बना हुआ है। उसका 


बास्ता शरीर के किसी मांस, नस, नाड़ी और चमड़े आदि से कुछ भी नहीं है। अर्थात्‌ कोई पदार्थ उससे जुड़ा हुआ- 
मिला हल इसलिए यहाँ अब फिर प्रश्न होता है. कि ऐसी निराली चीज को अस्थिबिहीन प्राणियों ने कंसे 
प्रात्त कर लिया ! 


स्थुल और गौलमाल के शब्दों में अर्थात्‌ बिकासवाद के खारा शब्दों में कहें तो कह सकते हैं, कि अस्थिविहीन 
प्राणियों में हृड्डियों को 'परिस्थिति' ने उत्पन्न कर दिया, किन्तु दुःख के साथ कहना पड़ता है, कि परिस्थिति भी हड्डी की 
बनानेवाली नहीं है। भाई जौर बहन एक ही परिस्थिति में उत्पन्न होते और बढ़ते हैं, पर बहत के मुह पर डाढ़ी मूछ 
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का नाम भी नहीं होता । हाथी और हथिनी एक ही परिस्थिति में हैं, पर हथिनी के मुह में बड़े दाँत नहीं होते । 
मोर ओर मयूरी, मुर्गा और मुर्गी दोनों एक ही परिस्थिति में होते हैं, पर मयूरी ओर मुर्गी के वे सुन्दर पर और 
कलगी नहीं है, जो मोर और मुर्गे के होती है । क्या एक ही स्थान में पैदा हुए स्त्री-पुरुष की परिस्थिति में भी कोई 
ऐसा अंतर हैं, कि दो में से एक तो हड्डी बना सके, पर दूसरा न बना सके ? शास्त्रकार कहते हैं कि--- 
यदा नार्यावपेयातां वृषस्यन्त्यों कथझचन । 
मुझचन्त्यों शुक्रमन्योन्यमनत्थिस्तत्र जायते ।। ( सुश्रु त, शा० स्था० अ० २ ) 
अर्थात्‌ जब दो स्त्रियाँ परस्पर मेश्ुुन करके वीय॑ छोड़ती हैं और' वह वीय॑ किसी के गर्भ में घारित हौ जाता 
है तो बिना हड्डी का लड़का पंदा होता है । फिर कहते हैं कि--- 
ऋतुस्ताता तु या नारी स्वप्ने मैथुनंमाजहेत्‌ । 
आतंव॑ घायुरादाय कुक्षो गर्भ करोति हि ॥। 
सासि सासि विवर्धेत गभिण्या गर्भ लक्षणम्‌ । 
कललं जायते तस्या वर्जित पैतुकंगुण : ॥। (सु० शा० स्था० अ० २) 
अर्थात्‌ ऋतुस्नान की हुई स्त्री स्वप्न में मेधुन करती है और आतंव, वायु द्वारा खिच कर गर्भ में घारित 
हो ता है । वह गर्भ के लक्षणों से युक्त महीने महीने बढ़ता है और अच्त में पिता के गुणों से रहित केवल सांसपिण्ड 
कलल उत्पन्न होता है। आगे पिता के ग्रुण को कहते हैं कि--- 
केश: श्मक्र्‌ श्र लोमानि नखा दन्ता: सिरास्तथा । 
धमन्यास्ल्तायव: शुक्रतेतानि पितुजानि हि॥ (सु० अ० २ ) 
अर्थात्‌ केश, लोम, डाढ़ी, मूछ, नख, दन्त, सिरा, घमनी, स्तायु और शुक्र ये पिता के अंश से उत्पन्न होते हैं । इस 
कारण से स्त्री के डाढ़ी, मूछ, मयूरी के पूछ, मुर्गी के कलगी और हथिनी के दाँत नहीं होते । अब प्रश्न है कि क्‍यों 
पुरुष के ये कठिन पदार्थ होते हैं और क्‍यों स्त्री के नहीं होते ? साथ ही यह भी प्रश्न है कि एक कोष्ठघारी अभीबा 
में स्त्री कौन और पुरुष कौन है ? तथा किस प्रकार उनका वंश चलता है ? और आगे चलकर किस प्रकार, क्‍यों और 
कब नर ओर:मादा दो भिन्न भिन्न वर्ग कायम होते हैं? और फिर किस प्रकार आगे चलकर अस्थिविहीन प्राणी 
अस्थियुक्त होते हैं? विकासवाद के पास इनका यथार्थ उत्तर नहीं है। ऊपर जो कुछ कहा गया हैं उससे स्पष्ट हो 
जाता है कि अस्थि आप ही आप उत्पन्न नहीं हो सकती, अत: शरीरतुलना की दृष्टि से अस्थिविह्वीनों का और 
अस्थियुक्तों का कोई संबंध नहीं है । 
कहा जाता है कि एककोष्ठ का अमीबा आगे चलकर दो कोष्ठ का हैड़ा बन गप्रा अर्थात्‌ विकासवाद के 
सिद्धांतानुसार हमेशा कोष्ठ दूने परिमाण से (एक के दो, दो के चार, चार के आठ और आठ के सोलह) बढ़ते हैं 
# | इस सिद्धांत से प्रत्येक उत्तर उत्तर की योनियाँ, आकार और वजन में एक से दुनी और दूनी से चौगुनी आदि होनी 
चाहिये थीं, पर ऐसा देखने में नहीं आता । अमीबा हर जगह से अन्दर छेद कर लेता है । इससे वह एककोष्ठ का भी 
भ्रतीत नहीं होता । अगर एक कोष्ठ हर जगह से फटता है तो उसका चेतन रस-प्रोटोप्लाज्म बह जाना चाहिए, 
कितु ऐसा भी नहीं होता । इस तरह से अमीबा से लेकर जोड़वालों तक और अध्थिहीनों से लेकर अस्थिवालों तक 
कोई शारीरिक तुलमा दिखलाई नहीं पड़ती । हम अभी नहीं पूछना चाहते, कि स्तनों का विज्ञान क्‍या है ? किन्तु 
छुलनात्मक हष्टि से यह अवश्य पूछना चाहते हैं, कि स्तनधारी नरों में घोड़े के स्तन क्‍यों नहीं होते ? कोई जबाब 
नहीं । इस तरह से हमने यहाँ तक देखा कि अमीबा के आकारप्रकार का ज्ञान अब तक वैज्ञानिकों को नही है! वे 


# झ्ारंभ में अण्डा केवल एक कोष्ठवाला है और इस अवस्था से आगे अण्डे की वृद्धि शुरू हो जाती है । एक 
के दो, दो के चार, चार के आठ, झाठ के सोलह इस प्रकार कोष्ठों की संख्या बढ़ती है । विकासवाद पृष्ठ ६५ । 
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नहीं जानते कि वह एक कोष्ठवाला है या अनेक कोष्ठदाला । वे यह भी नहीं जातते कि कोष्ट का क्‍या विज्ञान है और 
उनमें तर-सादे का क्या सिद्धांत है ? उनको इस बात का पता नहीं है, कि हमेशा दने ओष्ठों से उत्तर बोनियों का 
होना किस प्रकार सिद्ध होता है? कृमियों के बाद जोड़वालों और अषस्थिवालों के बीच कोई प्राणी है या नहीं, 
विकासवादी नहीं जानते ! अस्थि की उत्पत्ति विकास के द्वार! असंभव है । घोड़े के स्तनों का अभाव सिलसिला भंग 
करता है अर्थात्‌ अमीबा से लेकर स्तनधारियों की शरीरतुलुता में उपयुक्त अनेकों दोप हैं---विष्न है, अतः यह 
शासत्र विकास का पोषक नहीं है 
(३) परिस्थिति से प्राणियों के अ्ों का हछास और विकास बताया जाता है और कहा जाता हैं कि ओपोसम, 
डकबिल, पेंग्विल, मोर, छ्वोल और शुतर्मु गे श्ादि के शरीरों में ऐसे चिल्न पाये जाते हैं, जिनसे ज्ञात होता है कि 
परिस्थिति के ही कारण उनके शरीरों में हास अथवा विक्रास हुआ है। विकासवादी कहते हैं कि इस प्राणियों के 
देखते से यह मालूम हो जाप्ता है, कि किस प्रकार प्राणियों के झरीर में फेरफर होता है । हम कहते हैं कि विकास- 
वादियों ने कहाँ से किस्त प्रमाण के आधार से कल्पका करली कि उत्त प्राणियों के अद्धों में परिस्थिति के कारण हृपस 
विकास हुआ है ? जिस प्राणी को परमेश्वर ने जिस प्रकार का पेदा शिया है, वह उठी प्रकार का है ! ढया अधिकार 
है कि कोई यह कहे कि हल के पर कमजोर हो गये ? और क्या अधिकार है कि कोई यह कहे कि सोर और शुतु- 
मुंगें के पर कमजोर हो गये हैं ? हूँ ल के पर जब एती' में तरने का बरावर काम दे रहे हैं, तब उसके लिये यह 
कृत्पना करना कि वह पहिले स्शजचारी थी कौर अत पानी में रहने से उसके पर कमजोर हो गये हैं, बिहकुल गलत 
हैं। कँसे जाना गया कि बढ़ पहिले स्थलचादी थी और उसके पर झजबूत शे ? इसी तरह भोर और शु्तुम मे है 
लडौल में बड़े हैं। इनको पक्षियों से डर नहीं है । जरिम्दों से फ़चने के लिए उतके पास पर हैं ही। ऐसो दक्षा में 
यह कहना कि सनके पर परिस्यिति के कारण कग्मजोश हो गये. मिरी कल्पना है । आज नी मोर को ऊतसा पकड़ 






से पर कअजोर हो गये ? भला पर जझी जीज को कसी कोई विकभ्मा होने देश! 
पक्षियों से स्ततघारियों की उत्पि अही जाती है, पर गला सोशो तो सही कि निस लड़ने की अथूरी 
विमानवधिद्या से मनुष्य कृता् हो रहे हैं, रसको ईश्वर से 
पक्षियों का कोई शत्र नहीं है ? पटि सब भी वश शौजूद हैं को सन्‍्होंने किस आशः पर अण्ते पर बरजाद करके पशुओं 
का स्वरूप घारण किया ? हम्त तो कहते हैं दस प्रकार पी : 
स्थिति से हाफ गायब नहों होते और व पे अखछ कहा का होना गदि परिस्थिति पर होता 
तो हथिनी के भी बड़े उात होते । वर्योझकि हाथी लोर इथिदी दोनों की परिस्थिति समाद है, इसलिए परिस्थिति 
के कारण घारीरों में छास और विकाए का जोना सिद्ध गहीं डोता ! शरीर तो परमेश्वर की औऑसर से सुखदुःख भोगने 
के लिए शिलता है। प्रत्येक प्राणी अपनी योगि में ऐदा होकर असुक वर्षो तदा उस दारीर के सहारे सुल्त दु:ख मोगता है। 
व्किासवादवालों ने जो वर्मीकिरण किया है, तह केवक इसलिए कि तिकासवाद सरल हो जाय | उस्गथा रस 


कर नोच डालता है, तब कंसे अनुमान कर लिया गया कि उसकः झोईदाइ नहीं रहा और उड़ने का काम न पड़ने 
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दाकद पी पक्की कया यों ही खो देह ? क्‍या दस सपस 





3. । हम पहज ऋअह झाये हैं कि परि- 


में कूछ मी दम नहीं है । क्वास-विकास का क्ोतदा दिखलाकर धर्मों का वह अंतर पूरा करने की कोशिश की गई 
है, जो हमने अभी असीबा भौर हेड के बीच, वस्थि सौर अस्थिवालों के बीच, तशा घोड़े और अन्य स्तनवारियों 
के बीच दिखलाया है ! समस्त जातियाँ जिनकी जाति, आयु और भोग अलण अजग नियत हैं, वे सन ईररकुत, 
बिल्कुल स्वतंत्र और भिन्न भिन्न जातियाँ हैं। उनके शरीरों में जो छास-विकास दिखता है वह परिस्थिति आदि से 
नहीं हुआ, प्रत्युत उनके पूर्वकर्मामुसार ईश्वरीय व्यदस्था से सूखदु:ख भोगने के लिए हुआ है । 

(४) भिन्न लिन्न हो जातियों के मिद्ण से मी बश चलनेवाला सिर्धाल ठीक नहीं है । क्योंकि जिन भिन्न भिन्न 
दो जातियों श्रण से बंता चलता है, के दी जातियाँ नहीं; पत्युद एक हो जाति के दो विभक्त प्राणी है! बिल्कुल दी 


॥॒ 


विकासबादकी समालोचना श्व््‌ 


भिन्न भिन्न दो जातियों के मिश्रण से सन्‍्तति नहीं होती । शायद कहीं होती है तो वंश नहीं चलता । अर्थात्‌ कुछ 
जातियों का मैथुन निरर्थक होता है, कुछ के सन्‍्तान होती है । पर वंश अथ वि सच्तान के सन्तान नहीं होती और कुछ 
के वंश भी चलता है | वंश चलने का नमूना अब तक देखा नहीं गया । हाँ सुनते हैं कि व्याज्न और सिंह के तथा 
कुत्ते और भेड़िये के संयोग से सल्तति हो जाती है। विक्रासवाद के लेखक पृष्ठ ५० में लिखते हैं, कि "सिह तथा 
व्याप्त के मेल से सन्‍्तति हो जाती है ! इस प्रकार की सम्तति के होने का कारण यही हो सकता है कि इन दोनों का 
उद्गम-स्थान एक ही हो । यदि इन दोनों का उद्गस-स्थान एक ही न होता तो इस प्रकार कौ सन्‍्तति की संभावना 
कभी भी नहीं होती । भेड़िये तथा कुत्ते के मेल से भी सब्तति हो जाती है। शिकारी लोग इस प्रकार से पैदा हुए 
कुत्तों को अधिक चाहते हैं, क्योंकि इन कुत्तों में श्वा जाति की स्वामि भक्ति के साथ भेड़िये की शुरता भी आ जाती है! । 


यहाँ यही सूचित होता है कि केवल सब्तति ही होतो है । उस किस्म का वंश नहीं चलता । यह नमूना घोड़े 
और गधे से उत्पन्न हुए खच्चर में तथा कलमी आम और पंबन्द बेर में बहुत अच्छी तरह से दिखछाई पड़ता है । धोड़े 
गधे के भेल से सन्‍्तति तो होठी है, अर्थात्‌ खच्चर तो होता है, पर आगे खतन्चर का वंश नहीं चलता । इसी तरह पैबन्द 
बेर की गुठली से भी फिर वृक्ष नहीं होता | इससे समभना चाहिये कि वे सजातीय नहीं हैं, किन्तु व्याध्र और सिह 
से--कुत्ते और भेड़िये से--वंश चलता है। इसी तरह कलमी आम की गुठली के बोने से वृक्ष होता है, फल भी 
लगते हैं । इससे वे सजातीय होते हैं, परन्तु आगे चलकर यह मिश्र-योनिज जाति यूल जाति के रूप की हो जाती 
है । अर्थात्‌ वह या तो घीरे घीरे व्याध्न की अथवा सिंह की शकल की हो जाती है । इसी तरह कलमी आम घौरे 
धीरे छोटा होता हुआ उसी टूल्मी आम के आकार का हो जाता है, जिसमें कलस लगाई गई थी । वक्त दोनों सूरतों 
से विकास को सहारा नहीं मिलता । विकास की खूबी तो अलग जाति उत्पन्न करने में है--वंश चलाने में है, केवल 
बच्चा पैदा करा देने में नहीं । बच्चा तो दो ख्तरियाँ मिलकर भी पैदा कर देती हैं, पर क्या वह कोई बच्चा है ? जब 
उसमें हड्डी वहीं, जान नहीं और वंश चछाने की शक्ति तहीं; तब केवल कुछ न कुछ पैदा कर देने से ही क्या फायदा ? 


सुना गया है कि अभेरिका में छूधर बरबेंक नामी विद्वान ने बहुत से वृक्षों की कलमों से अनेक प्रकार के फल- 
इल उत्पन्न कर दिये हैं। हम मानते हैं कि सजातीय भिश्वण से सन्‍्तत्ति होती है, दंश चल सकता है। बरबेंक ने 
सजातीय वृक्षों से अवश्य ऐसा कर दिया होगा । हमारी तो व्याख्या ही है कि 'सम्धनप्रसवा त्मिका जाति: अर्थात्‌ जाति 
वही है जिस में प्रसवसमानता हो | यह प्रसवसाम्य अब्य दों बातों की आवश्यकता रखता है । शाज््र में कहा है कि 
'सत्ति यूले तदहिपाकों जात्यायुर्भोगा:' अर्थात्‌ पूरव॑जन्म के कर्मों का फल जाति, भोग और आयु द्वारा मिलता है। जाति 
वह है जिसके परस्पर मेल से सन्तत्ति हो। यह झ्न्तति उन्हीं में होगी जिनका भोग और आयु भी समान होगी । 
यह कभी न होगा कि जो प्राणी मांस खानेवाला है, उसका संयोग थास खानेवाले से हो जाय, थौर घंश चल पड़े ; 
तथा यह भी कमी न होगा कि जिन दो जातियों के सेल से बंश हुआ है, उनमें एक की आयु प्राय: ३० वर्ष है और 
दूसरी की १६ की । कहने का मतरूब यह कि जिनका प्रसव समान होगा उनका भोग भी समान होगा और आयु भी 
समान होगी, क्‍योंकि शरीर कम मोगने के लिए मिला है। साथ ही उसकी भियाद भी मुकरंर है कि इतने वर्ष 
तक इस झरीर से अमुक भोग भोगे जाय॑ । 


भोगों के विषय में परिस्थिति के बहाने कहा जा सकता है, कि अमुक जाति को जब जीने के लिए उसकी 
खुराक व मिली तो वह सांस खाने लगी, पर क्या कोई कारण विकःसवाद बतला सकता है, कि प्रत्येक जाति की 
आयु भिन्न भिन्न क्यों मुकर्रर है ? अधिक परिचय न होने के कारण हम लोगों को नहीं मालूम होता कि कौत प्राणी 
कितने दिन तक जीता है, पर म्ुव्य, बन्दर, गाय, बकरी, ऊँठ, गा औौर छोढे छोटे कीड़ों में आयु का महाव्‌ अन्तर 
है । ऐसी दक्षा में यह प्रश्त आप ही आप उपस्थित होता है कि क्‍यों मनुष्य सौ वर्ष तक जीनेवाला प्राणी है और 


१३६ ' वेदिक प्षम्पत्ति 


क्‍यों अन्य प्राणी भी अमुक समय तक ही जीते हैं ? # इसका उत्तर बिकासवाद के विज्ञान से बाहर है । इतना ही 
नहीं, किन्तु जब कभी विकासवाद इसका उत्तर देने की चेष्टा करेगा, उसको अपना सिद्धान्त तुरन्त ही बदलना पड़ेगा, 
क्योंकि संसार में प्राणियों की आयु का क्रम महा विलक्षण है । 

विकासवाद मानता है, कि पृष्ठवंशघारियों में सर्पणशीलों की श्रेणी है; जिसमें कछुवा और सर्प भी है । 
आयु:शाख्तियों का कहना है कि कछुवा १५० वर्ष और सर्प १२० वर्ष जीता है। विकासवाद कहता है कि सपंणशील 
ही विकसित होकर पक्षी हो गये हैं । पक्षियों में ही कबुतर है, जो ८ ही वर्ष जीता है। कहा जाता है, कि इन्हीं 
पक्षियों का विकास स्तनघारी हैं, जिनमें आयुःशासत्र के अनुसार शशक 5। झुत्ता १४ घोड़ा ३९, वानर २१ और 
मनुष्य १०० वर्ष जीता है-+। यहाँ स्पष्ट ही देख रहे हैं कि विकास में आयु का छ्लास है । कछुवा १५० वर्ष जोर 
सर्प १२० ब्ष जीता है, पर जीवनसंग्राम में इनको पराजित करनेवाला योग्य पक्षी कबूतर ८ ही वर्ष जीता है। 
इससे भी अधिक योग्य स्तनघारी शशक, कुत्ता. और घोड़ा मी क्रम से 5, ९४ और ३२ ही वर्ष जीते हैं । मनुष्यों से 
उतरकर और अब आणियों से श्रेष्ठ वानर भी २१“ही वर्ष जीता है। यद्यपि इतना योग्य हो जानें और इतनी उन्नति 
के बांदें मैनैपैय ही १०० वर्ष जीता है, पर फिर शक मद और कछुए की उमर तक नहीं पहुँचता । 

विकासवाद कहता है कि जीवनसंग्राम में योग्य ही रह जाते हैं। उन्हीं से नवीन जातियों का प्रादुर्माव होता 
है, पर हमारी समझ में नहीं आता कि विकसित होकर प्राणियों ने कौन-सा छाम किया, कौन-सी-योग्यता प्राप्त की ? 
जीने के लिये संग्राम किया, योग्यता प्रात की और रूप भी बदल डाला, किन्तु मृत्यु के अषिक निकट पहुँच गये । 
जो पहिले के हैं और सरल रचना के हैं, वे अधिक दिन जीते हैं, पर जो बिल रचना के हैं और बाद के हैं, वे कम 
दिन जीते हैं| विकासवाद ने क्या यही मद्दीनों का सुधार किया : कि पहले जो मशीन १५० वर्ष टिकती थी, अब 
यही सुधरी हुई मशीन ८ ही वर्ष रहती है ? अच्छा यान्त्रिक विकास है ! ! 

सपंणशील ही पक्षी हो गये | ठीक, हो जायें, पर जोड़वाले कीड़ों के--भौंरा, ततैया, मक्‍ली आदि के--पंख 
कँसे हो गये और उड़नेवाली मछलियों के पर कैसे लग गये ? इनके साथ पक्षियों के शरीर की तुलना किस प्रकार 
होगी और इन कृमियों तथा मछलियों के साथ पक्षियों का कैसे संबंध लगेगा ? क्‍या कोई पक्षी इन पक्षघारी कीड़ों 
और मछलियों से वंश स्थापित कर सकता है ? क्या बंदर और मनुष्य से बंश स्थापित हो सकता है और चझक 
सकता है ? कदापि नहीं | 

(५) कहा जाता है कि प्राणियों की उत्पत्ति, सादी रचना से क्लिष्ट रचत्ता के क्रम से होती है। यह हमें मान्य 
है कि पहले सादी रचना के प्राणी होते हैं, फिर क्लिष्ट रचना के, किन्तु यह मान्य नहीं है कि वही सादी रचनावाले 
ही! क्लिष्ट रचनावाले हो जाते हैं, क्योंकि कीट अवस्चा में ही पक्षियों की सी क्लिप्टरचना उड़नेवाले कीड़ों और 
मक्तल्ियों की देखी जाती है । कानखजूरे की सी क्लिष्ट रचना साँप की नहीं है और न तितली जैसी कारीगरी कौवे 
में ही पाई जाती है, पर विकासवाद कहता है कि तितली और कानखज़ूरा, कोबे ओर सप्प से पूर्व ही उत्पन्न हो 
ग़ये थे ! ' ऐसी दशा में खादी और किम्ष्ट रचना का कुछ भी मूल्य कहीं रहता । या याए दशा में सादी और क्लिष्ट रचना का कुछ भी मूल्य नहीं रहता । यदि विकासवाद तितली आदि की 








# शतभायुमंनुष्याणां गजातां परम स्मृतम्‌ । अतुस्तिशित वर्बाणामश्वस्यथायु: पर स्मृतम्‌ ।॥॥ 
वर्श्धावशरति वर्षाणि परमायुव्‌ बोष्ट्रयो: १ ( शुक्रनीति ) 
समाधब्टिठ भा मशुणकरिरयां पञ्चल च गिशा । हवाला हा्ज्िशित्‌ यरकरभयों: पह्चकृति: । 
विरूपासाप्यायुव वमहिषयोहाद्श शुनां ६ स्मृ्त छागावीणां बशक सहिता: घट, च परमम्‌ | ( बृहज्ञातक ) 
+ प्राणी-->क्षशक, कबूतर, बाबर, कुत्ता, बकरा, बिलार, घोड़ा, मनुष्य, हाथी, सर्प, कछुवा 
एक मिनट में श्रास--३े५. ३६ रे१ रे६. रेड इशइयतञयव३8१३६ हैरे है? 8: हे 28 कर 
आयु वर्ब--- ८. ८५ २१ १४ है३१ १३ ४५० (१०० १०० १६० १५० ५ 
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रचना को विल्ठ रचना न कहकर केवल अस्थिवाले प्राणियों को ही क्लिष्ट रचनावाले कहता है तो कहे, परन्तु देखने 
में तो अस्थिवाले मनुष्यों की रचना से वृक्षों की ही रचना अधिक क्लिष्ट है । क्योंकि वृक्षों प्रें अस्थिपंजरों के स्थान में 
अनेक डॉलियाँ और शाखायें, पत्तें, फूल, फल तथा देखने भ्रौर श्वास लेनेवाले अंग ऐसे अनोखे हैं कि मनुष्य का शरीर 
उसकी कारीगरी के सामने कुछ मी नहीं है। वृक्ष के एक फूल पर, उसके रंग, बनावट और सुगन्‍्ध पर मनुष्य की 
दरीर-रचना निछावर है, अतः मनुष्य वृक्षों के साथ कुछ भी मुकाबिला नहीं कर सकता, पर पशुओं और पक्षियों 
की जेंसी स्वतन्त्रता तथा मनुष्य जैसा ज्ञान विज्ञान वृक्षों में नहीं है, इसलिए हम उन्हें सादी रचनावाले कहते हैं । 
सृष्टि का यह नियम है कि पहिले मोग्य और फिर भोक्ता उत्पन्न होता है। कर्मानुसार प्राणी ही भोग्य और 
भोक्ता होता है। सादी रचतावाले भोग्य और क्लिष्ट रचनावाले भोक्ता होते हैं। यदि ऐसा न हो तो कोई मोग्य 
किसी के काम ही न आवे । वनस्पति यदि भाग जाय तो पशु कैसे जियें ? और घोड़ा यदि मनुष्य से अधिक बुद्धि- 
मान्‌ हो जाय तो उसको सवारी का काम कौत दे ? इस व्यवस्था के अनुसार सबसे पहिले वनस्पति, फिर पशु 
(जिनमें हाथी से क्ृमि पर्यन्त सम्मिलित हैं) और अन्त में मनुष्य पैदा हुए । इस प्रकार की उत्पत्ति हमको स्वेथा 
मान्य है। यह उत्पत्ति नई नहीं, किन्तु वेदानुकूल होने से महा प्राचीन है*। ) 
तुलनात्मक शरीर-रचना-शास्त्र में हमने जिन पांच बातों को विकासवाद का पोषक देखा था, यहाँ तक उनकी 
विस्तृत समालोचना करके, जिस नतीजे पर पहुँचे हैं, वह पढ़नेवालों के सामने है। याद रखने के लिए यहाँ फिर दोहरा 
देना चाहते हैं कि विकासवाद ने यहाँ तक न तो विकास को अच्छी तरह आरोपित ही किया है और न कोई 
प्रभाण ही दिया है। इस मिर्बंलता को स्मरण करते हुए विकासवाद के लेखक पृष्ठ ७७ में खुद ही कहते हैं, कि 
हरीर-रचना-शास्‍्त्र में प्राणियों की रचना के सम्बन्ध में जो सामान्य तत्त्व हुए, उनके जानने के लिए अनुमान 
प्रमाण से ही अधिकतर काम लेना पड़ा | क्योंकि भिन्न २ प्राणियों की रचना में जो समानतायें तथा भेद प्रतीत 
हुए, उन पर विचार करके शास्ज्रीय तथा ताकिक हौली से अनुमात लगाकर ही परिस्थिति के अनुरूप विकास को 
सिद्ध करना पड़ा । प्रत्यक्ष प्रमाण का बहाँ कुछ वह नहीं चला! । ग्रस्थकार के:कहने का मतलब स्पष्ट है कि अब तक 


विकासबवाद की सिद्धि नहीं हुई । 
भौगोलिक विभागशास्त्र । है 
विकासवाद के कर्ता ने इस शास्त्र को अभ्त में लिखा है, पर हम इसको छुलना-शाखसत्र के बाद इसलिए लिखते 


हैं कि यह भी एक प्रकार से तुलना-शाज््र का ही अफू है, इससे भी विकासवाद का स्वरूपमात्र ही ज्ञात होता है । 
विकासवाद के लेखक ने इस शास्त्र का वर्णन अपने : ग्रन्थ में पृष्ठ १४० से १५० तक किया है । उसी का सार नीचे 
देकर हम इसकी आलोचना करेंगे। यह शास्त्र विकासवाद में क्या काम देता है, इसके लिए आप लिखते हैं कि 'किस 
किस प्रकार के प्राणी कहाँ कहाँ विद्यमान थे और कहाँ कहाँ वर्तमान समय में विद्यमान हैं, इसकी खोज करके 
साधारण सिद्धान्त बना देता, इस शास्त्र का काम है | इसके आगे आप कहते हैं कि, अब तक यह ज्ञात हुआ है कि 
संसार के प्राणी जितने और जिस प्रकार के आज विद्यमान हैं, उनका अस्तित्व अनादि काल से नहीं है । इस पृथिवी' 
पर प्राणियों की उत्पत्ति जब शुरू हुई थी, तब पहले बहुत ही सीदी-सादी (57707]6) रचना के प्राणी उत्पन्न हुए 
थे । पश्चात्‌ जैसी जैसी परिस्थिति बदलती गई, उसके अनुकूल मधिक बिलप्ट ((077|6५5) रचना के भिन्न भिन्न 
प्राणी उद्भूत हुए । 

प्ारत में व्याप्न, सिह तथा हाथी होते हैं, पर ये इृजूलैंड में नहीं होते । साँप, बिच्छू तथा गर्मी में पैदा होनेवाले 
अभय प्राणी भी वोरप के शीत देक्षों में नहीं होते । जिराफ अफरीका में और मोर भारत में ही. होता है । इसी तरह 


# सम्भूतं पृथदाज्यमु। (यजु० ३१॥६) 
पशु स्ताॉश्नके वायब्यानारध्या प्रास्याश्व ये । (यजु० ३१।६) 
१८ तेम देवाइ्मयजम्त सांध्याऋषयश्न ये ।. (यजु० ३१॥६ ) 





६३८ बदिक सस्पष्त 


अंगरेज, जापानी, सोठी कादि भी अपने अपने देश में ही हंते हैं जर रंग रूप में एक दूसरे से भिन्न हैं । क्योंकि जेसी 
सिद्नतायें प्राणियों और वनस्पर्तियों में है, बसी ही मनुष्यों में मो हैं । आस्ट्रेलिया में योरोपवासियों के जानें के पूे 
खरगोश नहीं थे । वहाँ उनके लायक जल वायु था, परन्तु उनके वहाँ पहुँचने बल प्रतिबन्धक समुद्र था। इसी से दे 
पहिले वहाँ नहीं पहुँच सके । जब यहें प्रतिबर्ध हटाकर जहाओं के द्वारा खरगोश वहाँ पहुँचाए गए तो वहाँ भी द्ठा 
गए ! अर्थात्‌ जब तक कोई श्राणी कहीं न पहुँच और वहाँ अपनी सन्तति का बिल्तार न करे, तब तक आप ही आप 
फोई प्राणों कहीं पंदा नहीं हा जाता । 

गेलापेगस द्वीप विचित्र प्राणियों के लिए असिद्ध है। वहाँ गोह, गिरगिट, छिपकली और सर्च तथा पक्षी श्रेणी 
के जन्तु बहुत हैं । इस प्रकार के जन्तु अफरीका, भारतवर्ष और अमेरिका में भी विद्यमान है, पर सबकी अपेक्षा 
अनेरिका के प्राणियों६के साथ इने गेलापेगसवाल प्राणियों का अधिक सेल है | इसका कारण य॑ ही है कि ये अमेरिका- 
5 


निवासियों के अनुबंधज हैं | इस दीप के निकट अमेरिका ही है, जिससे ज्ञात होता है, कि कभी पूर्व में जब अमेरिका 
मर इस द्वीप की भूमि मिली रही होगी, तव अगेरिका से जाकर ये प्राणी वहां रहने लगे होंगे । एक होप से दूसरे 
भ॑ और दूसरे से तीसर में बसे, इसलिए परिस्थिति बदलने के कारण थोड़ा सा भिन्नत्व पाया जाता है। अन्यया ने 
सब एक हीं पूर्वजों की सनन्‍्तति है । ओजसं होप अफरीका के वावब्य में हैं। वहां के प्राणियों को अफरीका के प्राणियों 
; साथ बहुत समता है। इसी तरह पेसिफिक महासागर में वहुत से द्वीप हैं। इनमें घोंघों की अनेक जातियाँ हूँ । 
भूगमंशास्री बतलाते हैं कि धूवे काल में इत द्ीपसमूहों को जनीव एक में जुड़ी थी। अर्थात्‌ वह द्वीपसमूह नहीं, किन्तु 
महाद्वीप था ; इसी से सब बोंवों का मेल | सौर सब एक ही पिता की सन्तति हैं। 

तात्पर्य यह कि किमन्हीं दो प्रदेशों के ए'मियों की मिन्नता और सभावता उन दोनों प्रदेशों की दुरता व विकेटता 


५ 


पर अवलम्धित है। बदि दोगों देश दूर होंदे, सिशन्नता अधिक होगी और नजदीक होंगे सो समता अधिक होगी । 
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किन्तु कभी कमी दूरस्थ प्रादेशिक आणियों में अधिक सभानठा होती है जैसे अटेत और जापान देश में यद्चापि बहुत 
अन्तर है, पर इन दोनों देशों के प्राणियों भें बहुत बड़ा साभ्य हैं, किन्तु आस्ट्रेलिया और न्यूजी लण्ड बहुत पास पास 
हैं, पर वहाँ के प्राणियों में महान बंषम्ध /। इसका कारण यह है 
प्रहिबन्धक है | एदि दा तजदोक स्थानों का कोई, पहाड़ जुदा करे तो एक जगह के नदी चाकेवली मछलियों जैसी 
होंदी वैसी दूसरी जयहवाली न होंगी ! क्योकि पर्दतों का लाँच कर मशलियाँ नहीं जा सकतीं, इसीलिए समीप 
होते हुए भी कभी कभी एकच्चा नहीं हो सकती, (कल्तु देश दूर होते पर भी यदि गभनायमन रहें तो समता अधिक 
हो सकती है । दर प्रकार के प्रमाणों को देखकर ही विकासवादों मुक्तेकण्ड से कहते हैं कि सब प्रकार के जीवित 
प्राणी एक ही जाति के आद्ववंशर्जी से सत्तांत अनुसन्तति द्वॉरा उत्पक्ष हुए हैँ और इनक वर्तमात मि्न भिन्न रूप 
परिस्थिति के अनुरूष बने हुए हैं । 

इस शास्त्र के यहाँ तक के वर्णन से पर॑च ही बातें विकास के अनुकूल प्रतीत्त होती हैं। (१) पहिले प्राणी सादी 
रचना ये, फिर क्लिप्ठ रचना के हुए; (२) कोई आणी जब तबा एक स्थान से दूसरे स्थात में न जाय तब तक बहू 
वहाँ ही उत्पन्न नहीं हो सकता; (३) मिश्न भिन्न देशों के प्राणियों में जो समता है, बहु उनके एक ही वंश में 
होने की सूचना है, (४) समानता का कारण न दूरता है, न तिकद॒ता, प्रस्युत बंध और परिष्थिति ही है और 
(५) परिस्थिति के ही कारण घूल प्राणी की अनेक गझांखायें होकर अनेक योनियाँ हो गई हैं । 

हमारा अनुमान है कि हरने इस प्रकरण का सारांश लिया है ) यद्यपि इन पाँसखों बातों में से प्रायः सभी का 
जवाब पिछले पष्ठों में हो छुका है, तथापि हम फिर से इनका क्रम से उत्तर देता चाहते हैं। यह प्रकरण कुछ काट 
छाँट के बाद हमारे ही अनुदूछ है । यदि यह बात सिद्ध हो. » के सब प्राणी एक ही मूल प्राणी से विकसित होकर 
इतनी जातियों में विभक्त नहीं हुए, प्रत्युत प्रत्येक जाति के पृथक्‌ पृथक्‌ पूर्वज ही एक समान से सारे संसार में फैले 
हैं तो हमारा आगे चलकर तिर्णय करने का बह बॉभा हलका हो जायगा कि सारी मनुष्य जातियाँ एक ही पूर्वजों 
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अथवा विकार द्वारा अनेक देशों में अलग अलग विकसित हुई हैँ । हमारा आशय एक रीति से तो पूर्ण है । क्योंकि 
विकासवाद समस्त प्राणियों को एक स्थान में ही पैदा हुए अमीबा की सन्तति मानता है। हाँ, इतनी बात अवश्य 
निकल जाने योग्य है कि एक ही प्राणी से परिस्थिति के अनुसार इतनी जातियाँ हो गईं ॥ आगे हम क्रम से उत्तर 
देने की कोशिश करते हैं और देखते हैं, कि हमारा अनुमान कहाँ तक ठीक है । 

(१) पहिले प्राणी सोदी रचना के थे फिर सद्भीण रचना के हुए । पिछले पृष्ठों में इस पर काफी प्रकाश पड़ 
छुका है | वहाँ सादेपन, क्लिष्टता और कारीगरी तथा उपयोगिता आदि सभी बातों को दिखलाकर कह दिया गया है 
कि भोक्ता से मोग्य प्रथम होता है । इसी क्रम के कारण भोग्य को सादा और मभोक्ता को क्लिष्ट कह सकते हैं, १रल्तु 
विकासवादी जिस प्रकार की सादगी और क्लिष्ठवा बततते हैं, उसमें कुछ भी सत्यता नहीं है । 

(२) प्राणी जब तक एक स्थान से दूसरे स्थान में नहीं जाते, तब तक वे वहाँ आप ही आप उत्पन्न नहीं हो 
सकते । यदि आप ही आप उत्पन्न हो सकते, तो आस्ट्र लिया में खरगोश पहिले ही पैदा हो जाते + क्योंकि बहाँ का 
जल यायु उनके अनुकूल था, पर जब तक वहाँ उन्हें कोई नहीं ले गया, तब तक वे आप ही आप वहाँ उत्पन्न नहीं 
हो सके | मारत का मोर अब तक दूसरी जगह बहुत कम पहुँचा है, अतः उसकी रुन्‍्तति भी दूसरी जगह नहीं हुई । 
पर जहाँ पहुँचा है, बहाँ सन्‍्तति भी हुई है। अर्थात्‌ जब तक कोई प्राणी कहीं न जाय तब तक आप'ही आप उसकी 
उत्पत्ति वहाँ नहीं होदी । अब तक कोई नई जाति आप ही आप पैदा नहीं हुई । यह विकासबाद के लिये बड़ी मयद्भुर 
बात है । जब हर जगह प्रकृति मौजूद है, हर जगह प्राणियों के लिये जलवायु अनुकूल हो जाता है, तब क्या कारण है कि 
किसी स्थान में नया अमीबा पैदा होकर घीरे-घीरे वह कौई नई जाति नहीं बना डालते ? क्‍यों उसी पुरानी ही सृष्टि के 
प्राणियाँ में विकासवाद की स्वच्छन्द प्रकृति भाथा मार रही है ? परन्तु क्या प्रकृति चैतन्य बना सकती है ? नहीं । 

(३) भिन्न मिन्न देशी के प्राणियों में जो समता है बह उनके एक ही वंश के होने की सूचता है, परन्तु इसमें 
भेद है। भिन्न २ देशों के प्राणियों की समता यदि इस प्रकार की जाय कि बिल्ली और कुत्ता दोनों स्तनघारी मांस*« 
मक्षी हैं, अतः एक देश की बिल्‍ली और दूसरे देश के कुत्ते को देखकर कह दिया जाय कि दोनों प्राणी एक ही पिता 
की सम्तान हैं, तो ठीक नहीं, किन्तु, यदि बुलडाँग, ताजी और लेंडी कुत्तों को देखकर कहा जाय कि ये एक ही पिता 
के पुत्र हैं, तो बिलकुल सत्य है। भर्थात्‌ खाली रचना देखकर ही एक होने का अयुमान ने कर छेना चाहिये, प्रत्युत 
समान प्रसव, समात मोग और समान आयु का जब पूरा! मेल मिल जाय (चाहे आकृति मिले या ने मिले) तो समक्ष 
लेना जाहिये कि वे एक ही पिता की सन्तत्ति हैं । 

डारवित की टेरोडेल्फिगों में जब खर्वाकार मनुष्य मिले तो वह उन्हें पहिचान ही न सका कि ये भी मनुष्य ही 
हैं, किम्तु जब उसते गौरेला और चिपांजी आदि वनमनुष्यों को देखा तो चिल्ला उठा कि ये भी एक प्रकार के मनुष्य 
ही हैं। डारविन के इस भ्रम:का कारण यही था कि उसने केवल आाक्ृतिसाम्य पर ही भरोसा कर लिया था, किन्तु दृष्टि- 
नियम ने समान प्रसव का सिद्धान्त सामने रखकर उसके इस ज्रभ को हुटा दिया और सिद्ध कर दिया कि खर्वाकार 
और दीर्घाकार मनुष्यों के संयोग से सन्‍्तति होती है और मनुष्यों तथा बनमनुष्यों के योग से सन्तति नहीं होती, 
अतः पहिछे दोनों एक जाति के हैं और दूसरे भिन्न जाति के | इसी तरह यद्यपि घोड़े ओर गधे में बतमतुष्यों से भी 
अधिक समानता है, दोनों के योग से बंश नहीं चछूता, इसलिए दोनों एक जाति के प्राणी नहीं है। इस प्रकार की 
छानदीन से देखना चाहिए कि किस जाति का कौन प्राणी कहाँ है ? हमें यह तो स्वीकार है कि एक ही जगह से 
प्राणियों ने जा जाकर संसार मर को आबाद किया है, किन्तु यह स्वीकार तहीं है कि सब जातियाँ एक प्राणी 
(अ्मीबा) का विकास हैं। हम तो यही मानते हैं कि सब जतियों के पूृषंज आदि में अलग अछग ही उत्पन्न हुए। 

(४) समानता का कारण न दूरता है न निकटता, प्रत्युत मंद और परिस्थिति ही कारण है। सीदी, चीनी और 
भारतवासी परिस्थिति के कारण ही रंग रूप में भिन्न हैं, पर एक ही वंध् के होते के कारण, एक दूसरे से हजारों कोस 
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को दूरी पर रहते हुए मी सब में समान प्रसव, समान सोंग और समान आयु पाई जाती है । यदि कोई पूछे कि क्‍यों 
सब का समान प्रसव, समान भोग और समान आयु है तो यही उत्तर दिया जा सकता है कि सब एक ही पूव॑जों के 
वंशज हैं । रही परिस्थिति की बाद, सो उसका भी खुलासा इसी सिद्धान्त से हो जाता है। सीदी, चीनो, रेड इण्डिन 
यन और जम॑नों में जो अन्तर है; बुलडॉग, त्ताजी और लेंडी कुत्ते में जो फर्क हैं और बंलर, अरब भ्रौर कच्छी घोड़े 
मरे जो भेद है, यही परिस्थित्ति या जलवायु अबबा €प्रए77097070 का अन्तर कहलात्ता है। परिस्थिति से इतना 
ही भेद होता है--परिस्थिति साँप का ऊंट नहीं बना सकती । 

(५) मूल प्राणी की ही अनेक शाखाएँ हो गईं, यह ठीक नहीं । क्योंकि यदि एक ही प्राणी का परिह्थिति के 
कारण यन्त्रों की तरह अनेक योगियों में बिमक्त होना माने तो नीचे लिखी अनेकों दिवकरतें सामने आती हैं-- 

१. एक कोष्ठ के अभीब्रा में स्त्री पुरुष दो भेद ऊकंसे हो गये ? 

२. यदि अभोया के ब।द दो कोण्ठ का हैडा हुआ तो क्रम से उत्तर उत्तर समस्त योनियाँ पूने परिसाण से क्यों 
सहाँ शक़ती ? 

३. पक्षघ्रारी प्राणी तो सर्पणशीलों के जाव होना घाहिए था, पूर्व महों, तब कृमियों में पक्ष (१९) कंसे उत्पन्न 
हो भयगे 7 

४. अस्थियों की उत्पत्ति केसे हुई और अध्थिविहोनों से अस्थिवालों फी उश्पक्ति कंसे हुई ? 

४. जब पक्षी, अलजग्तु और कोड़े तक मांस लातेवाले पाये जाते हैं, तब मांसाहारियों कर समावेश स्तमघारियों 
में ही क्यों किया गया ? 

६. एक हो परिस्थिति में उत्पन्न होनेवाले णोड़ों में से स्थियों के डाड़ी, मुछ, ममूरी के लम्भी पूछ, मुर्गो के 
शिर कली ओर हुथिनी के बड़े दाल बयों नहीं होते 

७; प्राणियों में बातों की संख्या न्युनाधिक क्यों है ? क्यों घास जावेबाले स्ततधारियों में गाय भेंस के कपर 
वात नहीं होते ? क्यों घोड़े के ऊपर के बाँत होते हैं और क्यों कुत्तों के दृथ को दाँत नहीं गिरते ? 

८ घोई के स्तन क्‍यों नहीं होते ” बैल के स्तन अण्डकाशों के पास बयों होते हैं और पुदणों में श्तव फिस 
प्रयोजन के लिए हैं ? 

६. पोड़े के पेर में परी के चिएहु क्यों हैं? बच्चा पेदा होते समय घोड़ी भी जीम ढपों गिर जाती 
है और दूसरे जानघरों फी जीभ क्यों नहीं गिरती ? 

१०. स्श्री-जाति अस्थिवों को क्यों उत्पन्त लहीं कर सफसी ? 

११. यदि यरतऋ्र के सिद्धास्त पर प्राणियों का विकास हुआ, तो कछुणे और सांप की अपेक्षा पक्षी और ह्तगधारी 
बयों फम जीते हैं ? इसी तरहु अधिक जोनेबाले फा कम जीनेवालों से पर्भवास कम छयों है ? 


ये दिक्‍कतें हैं, जो एक ही प्राणी से विकसित होकर अत्य प्राणी के बनने में सामने आती हैं! इनके सिया भर भी 
बहुत सी बातें हैं जो आगे चलकर ज्ञात होंगी और माछूम होगा कि एक ही प्राणी परिस्थिति से विकसित होकर अन्य 
जाति नहीं हो सकता । कोई प्राणी मपनी मूल जाति से इतना दूर हो द्वी नहीं सकता कि समान प्रसव, समान भोग और 
समान आयु का सिक्मिका भी बन्द हो जाय । स्त्री और पुदष-नर और मादा-को बनावट ने परिस्थिति के सिद्धान्त 
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का खण्डन कर दिया है। इसी तरह ऊपर की ग्यारह बातों ने एक जाति से दूसरी जाति के सम्बन्ध को खण्डित कर 
दिया है, अतएवं यह बात समूल नष्ट हो गई कि एक ही मूल प्राणी परिस्थिति के कारण अनेक योनियों-जातियों-- 
में विभक्त हो जाता है। आयु के प्रश्न से यान्त्रिक सिद्धान्त भी गिर गया है और साबित हो गया है कि प्राणियों का 
विकास यान्त्रिक सिद्धान्त के अनुसार भी नहीं हुआ । यहाँ तक हमने इस भौगोलिक शास्त्र की समालोचना करके 
देखा कि यह शास्त्र यदि फिजूल बातों को छोड़ दे तो यह शुद्ध वैदिक सिद्धान्त वर सकता है कि परमात्मा ने सब 
प्राणियों के पूर्वजों को अलग अलग एक ही स्थान में पैदा किया । यहीं से वे सब देशों में फैले और परिस्थिति से 
यद्यपि कुछ भेद हुआ, पर समान प्रसव, समान मोग और समान आयु अब भी कायम है। 
जुप्त जन्तुशास्त्र 
 विकासवाद के लेखक महोदय ने इसका वर्णन पृ० १०४ से १४० तक किया है। यहाँ हम उसी का सारांश देते 
हैं। आप कहते हैं कि पृथिवी की तहों में छुप् हुए पत्थरमय प्राणियों की खोज करके वर्तमान समय के विद्यमान 
प्राणियों तक एक श्यद्धला बनाने का कार्य इस शास्त्र द्वारा होता है । श्द्भुला कड़ियों की होती है, पर इसकी 
बहुत सी कड़ियां नहीं मिलती | पुराने समय में उन कड़ियों को पूर्ण करनेवाले प्राणी मौजूद थे, पर आज वे नहीं हैं । 
कड़ियाँ क्‍यों छत हो गईं ? इस प्रश्न की यहाँ कोई आवश्यकता नहीं । इस शास्त्र का यही मतलूब है कि उन लुप 
कड़ियों को ढूंढ ढूंढकर इकट्ठा करना । इसमें बहुत सा काम हुआ है और सफलता भी हुई है । विज्ञानवेत्ताओं का 
मत है कि विकास की सत्यता इसी शास्त्र पर अवलम्बित है। यदि इस शास्त्र ने लुप्त कड़ियाँ पूर्ण न कर दीं तो 
विकास पर विश्वास न रहेगा । तथापि लुप्त जन्तुशास्त्र से गर्मशास्त्र (जो आग्रे लिखा जायगा) के प्रमाण अधिक 
बलवान हैं। क्‍योंकि गर्म में परिवतंन स्पष्ट दिखलाई पड़ते हैं और समस्त परिवतंन एक ही प्राणी के गर्म में स्पष्ठ हो 
जाते हैं। यह ल्त जन्तुशास्त्र एक सौ वर्ष से काम कर रहा है। इसने अब तक बहुत सा कार्य कर डाला है । एल० 
स्यूजियम में घोड़े की, साउथ केन्सिग्टन में हाथीदांतों की, ब्रसेल्स में इग्वेनोडस (]25800व 0ए8 ) की और क्रिस्टल 
पेलेस, न्यूयार्क, लन्दन तथा जेना (90॥&) में अन्य अन्य प्राणियों की वंशपरम्परा प्रस्तरीभत प्राप्त अस्थियों रा 
बड़ी स्पष्ट रीति से एकत्रित की गई है । घोड़े की समस्त कड़ियाँ ठीक हो गई हैं। आकिओष्टेरिक्स (&72)8९- 
070९४ ६) नामी एक ऐसा प्राणी मिला है, जिससे सर्पवर्ग और पक्षीवर्ग के बीच की कड़ी भी सिद्ध हो जाती है । 
अस्थिविहीन और अस्थिसहित ऐसे दो प्रकार के प्राणी हैं । बिना हड्डीवाले मरकर मिट्टी में मिल जाते हैं, पर 
इड्डीवालों की हड्डियाँ मिट्टी से बरबाद नहीं होतीं। वे हजारों वर्ष हो जाने पर भी मिलती हैं । इन्हीं प्राचीन 
प्रस्तरीभत हड्डियों को 'फौसील' कहते हैं। उचित था कि ये फौसीऊ सब कड़ियों को पूर्ण कर देते, पर पृथिवी के 
बहुत बड़े भाग में समुद्र होने के कारण, शीत उष्ण कटिबन्धों में सर्दी गर्मी को अधिकता के कारण और अगेकत 
प्राणियों के अत्यन्त निचली तहों में होने के कारण खुदाई का काम हो ही नहीं सकता । अच्छे स्थानों से भी हडियाँ 
प्रायः कुत्ते, गीध, श्वूगाल आदि उठा ले जाते हैं। इस प्रकार के भौगभिक ((००)०९०७)) और प्राणिविदयक 
(870]027८&) ) कारण हैं, जिनसे लुत जन्तुशासत्र के प्रमाण पूर्णतया नहीं मिछ सकते । प्राकृतिक परिवर्तनों अर्थात 
चदी के कटाव से प्राणियों के शरीर बह जाते हैं, अग्निप्रपातों से जल जाते हैं और पृथिवी के ऊपरी तहों के दबाव 
से निचले तह पिधल जाते हैं और उनमें पड़े हुए फोसोील भो पिघल जाते हैं । रहे बिना हड़ीवाले, वे तो गछ कर 
मिट्टी हो ही गये, अत: उनके भी मिलने की कोई आशय नहीं है । 
पृथिवी की भिन्न भिन्न तहों में जो अन्वेषण हुआ है, प्राप्त प्राणियों के आपेक्षिक समयों का निश्चय करना छप्त 
जन्तुशात्न का मुख्य कर्तव्य है, पर पृथिवी की आयु का निश्चय करने के लिए वैज्ञानिकों के शास काल्पतिक सिद्धास्तों 
के सिया कोई प्रबल साधन नहीं है । पृथिवी की आयु के विधय में भूगर्मशास्त्र के अनुसार प्राणियों की उत्पत्ति से 
आज तक दक्ष करोड़ वर्ष हुए । सायंसवाले सूर्य की गर्मी आदि से जो समय निकालते हैं, वह इससे कम है, किन्‍्तू 
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पेरी नामक प्रोफेसर ने रेडियम की स्तरो निकाला है, वह इससे बहुत अधिक है । भूगरम-विद्या के अनुसार 
पृथिवी के तहों की संख्या चार है | पहि बसे निचली तह में हड़ीरहित प्राणी होंगे, पर अब नहीं हैं ! द्वितीय 
चट्टान में प्राणी हैं, पर मत्थय और मजक श्रेणी के ही हैं । तृतीय चट्टान में उच्चत प्राणी मी पाये जाते हैं और चतुर्थ 
में तो वत्तमानकाल के सभी प्राणी मिलते हैं । ये प्रमाण विकासवाद के उसी प्रकार पोषक हैं, जिस प्रकार पहिले तीन 
शास्त्रों हारा बतलाया गया है | अर्थात्‌ पहिले बिना हड्डीवाले, फिर मत्स्थ, मण्डूक आदि हंड्डीवाले, फिर सर्प आदि, 
फिर पक्षी और अल में स्तनघारों हुए। जिस काह में जो प्राणी थे, और बड़े बड़े दीर्घकाय थे। उन्हीं की 
अनेक उपजातियाँ विद्यमान थीं और भीमकाय थीं। जब मत्स्य थीं, तब सब ही मत्स्य थीं और जब सर्प थे तब सब 
सर्प ही सर्प थे । उस समय अनेक जाति की छिपकलियाँ थीं, जो अस्मी मन की बतलाई जाती हैं। उतकी हड्डियों से 
यह बात सिद्ध की जाती है। हंड़ियाँ ही नहीं, प्रत्युव मिश्र देश की ममी की भाँति अनेक प्राणियों के शरीर ऐसे मिले 
हैं, जिनमें मांस, चमे, नस, ताड़ी सभी अवयवब ज्यों के त्यों मौजूद हैं । मत्स्यपुराण में इनेबाले सर्पों की कथा गलत 
नहीं है । इन सर्पश्ने जी के पक्षियों से ही पक्षियों की उत्पत्ति हुई है। जमेनी में प्रस्तरीभूत घोंघों के कबच जो मिन्न 
भिन्न तहों में पाये जाते है, उतसे विकास का ऋम बहुत अच्छा दिखलाई पड़दा है। घोड़े के विकास के भी प्रमाण 
मिले हैं । भिक्त भिन्न तहों में मिछे हुए प्राणियों के पन्‍जों और सुमों के मिलान से सिद्ध होता है कि घोड़ा किन 
प्राणियों से विकतित होकर इस रूप में आया है । ऊपर की तहों में वर्तेमान आकार का ही घोड़ा मिलता है, पर 
मध्यखण्ड में वह तीन और चार उंगलीवाछा मिलता है, तथा अत्यन्त निचली तहों में उसका आकार शशक के समान 
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तरह इस जानवर की भी उंगलियाँ का कम से होकर बीच की उँगली टाप छन गई हैं। घोड़ों के आदि पूर्वज 
का अब तक पता नहीं लगा, परन्‍्त ज्ञात होता है कि बहू परव उँगलीवाछा था। इसी तरह द्वाथी और हिरन के 
ज्ञाद्य वंशजों से लेकर बतेमात समय तक की शिकाइप्रसमणवा ज्ञात होती 
लुत कड़ियों को बेंगोजी में ४8877 (४59 कहते हैं । इसका प्रसिद्ध उदाहरण 'ओप्टेरिक्स' आणी है । सह 
पंखयुक्त उदयेवाला सप है! इसका शिर छोटा, जबड़ा बड़ा और गाँव आदि तो सर्प के से हैं, परन्तु पंख तथा पंख की 
पाँचों उंगलियाँ अर्थात्‌ पठ्जे आदि अज्भ पश्चियों के के हैं । इडी प्रकार का दूसरा प्राणी 'देरोंडेव्िदल' (7 ९7०वै्न- 
ऊँगली बहुत वढ़ी हुई है, जिध्से पंख की सहारा मिल्नता है । इसमें सर्प, पक्षी 
स्टनधार्यों की थोड़ीसी बातें घिली हुई हैं। इसी अदार का हेल्पेरोनिस तथा प्रथम कहे हुए कौंगरू और ओपोसम 
भादि हैं, जो इस शास्त्र की ढंढततलाश के सहायक हैं । 
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इस शास्त्र का जो यारांश अब तक वर्णित हुआ है, उसमें विकासदाद को पुष्ठ करनेवाली मुख्य सात बातें प्रात 
होती हैं। (१) इसी शास्त्र पर विकासवाद अवलगब्बित है, पर अनेके कारणों से सारी पृथिदी में दबे हुए प्राणियों 
की प्राप्ति नहीं हो सकती; (२) घोड़े की सब कड़ियाँ मिल गई हैं; (३) पशु मी भी मिली है; (४) तहों के 
हिसाब पे एफ जाति ये दूसरी जाति के प्राणियों के बरतने के समय को बतलाना इस झास्त्र का काम है, पर पृथिवी 
की अगयु ही अभी संदिग्ध दशा में हैं; (५) तहों के हिसाब से श्री पहिले बिना हड्डीवाके, फिर हडडीवाले पाये जाते 
हैं; (६) जिस सशय जो प्राणी थे, वही वही थे और भीमकाय थे; (७) उड़नेवाली सन्धियोनियाँ और मत्स्यपुराण 
के सप भी थे। थदि हृष्टिदोष महीं हज तो कह हैं के इस शास्त्र के वर्णन में यही बातें उतछब्ध होती हैं और 
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विकास की साधक बाघक हैं । जब हम क्रम रे इसकी आकोचनः करते हैं। 


पृथ्िबी मर की ज्ञाच नहीं हो सकती कौर प्रत्म पर पूर्ण खुदाई भी नहीं हो सकती । खुदाई होने पर भी उसा जगह 
हें प्राणियों की अगव्यिपानता हो सकती है, भथदा पिणल जाना आदि भी हो सकता हैं। सारांश यह कि सब प्राणियों की 
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अस्थियाँ नहीं मिल सकती । तब इसी शास्त्र पर सब कुछ अवलम्बित है, इस प्रकार का महत्त्व देते की क्या आवश्यकता है? 
अस्थियों के मेल का धिद्धांत गलत है । कल्पना करो कि एक प्रकार के प्राणी ऊँसे कि घोड़ा, गधा और जैबरा! 
आदि एक ही स्वान में मिलें, तो विकासवाद यही कहेगा कि है तीनों पझजर एक ही हैं | क्योंकि तीनों के पज्जर में 
कुछ भेद नहीं है, पर वास्तव में ये तीनों एक नहीं हैं । वे मिन्न २ जाति के हैं, क्योंकि घोड़े गधे के योग से वंश नहीं 
चलता, अतएव केवल अस्थियों का मेल-मिलाकर कड़ियों की श्वद्,ुला दिखलाना बहुत बड़ी गलती का काम है । 
(२) धोड़े की कड़ियाँ मिल गई हैं, यह बात भी गलत है। इसी तरह यह भी गलत है कि हिरत और हाथी 
आदि की भी कड़ियाँ मिल गई हैं। विकाप्तवादियों को घोड़े की कड़ियों पर बहुत बड़ा विश्वास है, अत: हम यहां 
आधुनिक जाँच से दिखलाना चाहते हैं कि यह कितना मिथ्पा सिद्धास्त है? विकासवादियों ने योरप और अमेरिका 
की खुदाई से मिले हुए भिन्न-भिन्न समयों के प्राणियों की एक विचित्र जाति के पऊजरों से पह दिखलाने की कोशिश 
की है कि ये सब अश्व जाति के पूर्वंज हैं और अश्व के विकास की कड़ियाँ है। हक्सले महोदय ने एक बार अपने 
लेक्चर में इन जन्तुओं का जिक्र किया था, तब से यह एक ठतिद्धास्त बन गया है + । 
परन्तु वर्तेमातः जाँच से इसका खण्डन हो जाता है। सर जे० डब्लू डासन ने अपने “मॉडर्न आइडिया ऑफ 
इवोल्युशन' में अच्छी तरह धिद्ध कर दिया है कि अमेरिका और योरप के इन जन्‍्तुओं में, जिनको घोड़ों का पृ्वेज 
कहा जाता है, परस्पर कुछ भी सम्बन्ध नहीं है ८ । 
घोड़ा बड़ा ही विचित्र जानवर हैं। पाँच बातें उसको तृणाहारी पशुओं से जुदा करती हैं ! 
६१) उसके तीचे ऊपर दोनों तरफ दाँठ होते हैं ; 
(२) घोड़ी प्रसव के समय अपनी पहिली जिह्ठा गिरा देती है; 
(३) घोड़े के अगले पैरों की गाँठों पर चिह्न होठे हैं, जिनको परों का निशान कहा जाता है; 
(४) नर घोड़ों के स्तन नहीं होते और 
(५) सुर की जगह टाप होती है । 


नन-_-»>-0न- «५ 
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पाध्ट 


६ह्ड वैदिक सम्पत्ति 


कहा जाता है कि घोड़ों के पूर्वजों के परों में भी पाँच पाँच उँगलियाँ थीं, पाँचों में से चार गायब हो मईं और 
पाँचवी मध्यम दाप बन गई, परन्तु जब गाय मैंस की उँगलियों का प्रश्न आता है तो कहा जाता है कि उनकी 
वाँचों में से चार भौजूद हैं । एक बीच की गायब हो गई । जो मौजूद हैं, उनमें से दो तो फटे हुए दो खुर बतलाए 
जाते हैं और दो ऊपर उठी हुई मदतखुरी बतलाई जाती हैं। अर्थात्‌ गाय भैंस के खुरों में प्रत्यक्ष बीच की उँगली 
का स्थान खाली है, परन्तु जब घोड़े का प्रश्व आता है, तो कहा जाता है कि सब उँगलियाँ गायब हो गईं । सिर्फ 
बीच की मध्यम ही शेष रह गई है | कैसा उलटा पलदा बिता नियम का विचित्र बिकास है ? किसी में सब मायब 
होकर बीच की रहती है और' किसी में सब रहती हैं; पर बीच की गायब होती है । 


ऊण्र जैसे कहां गया था कि गधे, खच्चर, घोड़े और जेबरे के पञ>जर में घोखा हो सकता है--बनबिलाव और 
चीते के बच्चे के पठजर में घोखा हो सकता है, इसी तरह प्रायः सभी पण्जर मिलानबाली जातियों को एक ही जाति 
स्थिर करने में धोखा हो सकता है। मि० डे बवाटरफेगस अपने 'लेस अम्यूलस डे डारबिन! ग्रथ में लिखते हैं कि 
बोड़ों की कड़ियाँ तो इस प्रकार के जिन्दा जानवरों से पूरी होती हैं और न प्रस्तरीभूत अस्थिपजञ्जरों से ही । ऐसे 
प्राणियों का स॒स्तित्व तो केवल कल्पनामात्र है! | । इसी तरह म्यूजियम की बात का खंडत करते हुए नवम्बर सत्र 
१६२२ के न्यू एज (७७ ४2९) तामक पत्र में जोन्स बोसन (०7९४ 0७807 ) कहते हैं कि ब्रिटिश म्यू- 
जियम (अजायबघर) का अध्यक्ष डॉक्टर ऐश्रिज (£0748०) कहता है, कि इस ब्रिटिश म्यूजियम में एक कण 
भी ऐसा नहीं है, जो यह सिद्ध कर सके कि जातियों (8]9९८[68 ) में परिवर्तत हुआ है । विकासविषयक दक्ष में नौ 
दातें व्यर्थ और निस्पार हैं। इनके परीक्षणों का आधार सत्यता और निरीक्षण पर बिल्कुल अबलम्बित नहीं है। 
संसार भर में कोई भी सामान ऐसा नहीं है, जो विकास की सहायता करता हो“ इस प्रकार की ढूंढ़ तलाशों से पुराने 
जमाने का यह अनुमान अब रद हो गया है कि लत जस्तुशास्त्र की खोज से प्राणियों की कड़ियाँ मिल जायेंगी । 


(३) पशुओं की ममी.भी मिली हैं! इनके विषय में कहा जाता है कि हजारों वर्ष पूर्व बर्फ के पड़ने से 
बहुत से प्राणी ज्यों के त्यीं दब गये थे और वे आज भी कभी कभी मृत, किन्तु ताजे शरीर की दशा में मिल जाते हैं । 
मिल जाँय, यह विषय हमारे इस प्रकरण में बाधक नहीं है । एक भ्रकार से साधक तो है, क्योंकि उस जमाने का 
कोई ऐसा प्राणी नहीं मिलता कि कड़ी विठलाई जा सके । 


४) पृथिवी की तहों के हिसाद से प्राणियों के थुगों की कल्पना की जाती है, परस्तु विज्ञान की यह अधघूरी 
शाखा भी विकासवाद को कभी सरसब्ज न होने देगी । अब ठक पृथिवी की तहों की आयु का ठीक ठीक हिसाब नहीं 
बैठा । पिछले पृष्ठों में हम दिखला आगे हैं कवि पृथिवी की आयु मिकालने सें कितना मतभेद है। यदि भूय मंवादी थोड़ा 
समय बतलाते हैं, तो रेडियमवाले उसे बहुट ज्यादा कहते हैं और तीसरे बीच ही में गोते खाते हैं । हमारा विश्वास 
है कि यह हिसाब कभी भी:सही दे होना ! यह जब कभी इन तरीकों से निश्चित किया जायगा, तब अनुमान पर ही 
कल्पित होगा, परम्तु स्मरण रखना चाहिए कि सही आयु हमेशा जन्मपत्र-इतिहास से ही जानी जाती है, कल्पना 
से नहीं, दाँत बाल देखकर नहीं । वहीं में दबे हुए प्राणियों का अन्तर जानने के लिए उचित था कि तहों की आयु 
सही होती, पर जब पृथिवी की ही बांयु चिश्चित नहीं है, तब एक तह के बाद दूसरे तहवाले प्राणी कितने दिन में 
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खुप्त जन्तुशास्त्र श्ड् 


हुए, जानने का अब और कौनसा साधन हो सकता है ? यिज्ञानवेत्ता यह नहीं कह सकते कि मनुष्य का प्रादुमवि 
कितने वर्ष पूर्व हुआ और उसके पूर्ष नरवानरों (वनमनुष्यों) को हुए कितने दिन हुए । अर्थात्‌ विकासवादियों के 
पास समस्त कड़ियों की वर्षसंख्या मिलाकर पृथिवी की आयु के साथ मेल बंठा लेने का कोई साधन नहीं है । क्‍योंकि 
यूथिवी की अभुक बनावट किन साधनों से होती है और वे साधन किन कारणों से उत्पन्न होते हैं, ये बातें अब तक 
वर्तमान वेज्ञानिकों को नहीं सूफी । यदि विज्ञान को जगत्‌ की रचना के कारणों का श्ञाग होता और कारणों की 
गति, शक्ति और परिणाम के माप का ज्ञान होता तो पृथिवी की आयु तुरन्त ही निकल आतो ; परन्तु ये सब बातें 
मनुष्य के दिमाग से सही सद्गी निकल ही नहीं सकतीं, अतः कल्पना द्वारा निकाला हुआ समय विश्वास योग्य नहीं है । 


अग्रस्त सन्‌ १६२३ के *थियोसोफिकल पाथ' में हैनसन्‌ ते लिखा है कि 'मेवादा (०४७०७) में जॉन टी रीड 
को एक आदमी का पदचिज्न और एक अच्छी प्रकार बना हुआ जूते का तला मिला है, जिसे वह अपने चट्टान विषयक 
भूगर्मविद्यासम्बन्धी ज्ञान से ५० लाख वर्ष का पुराना बतलाता है। इसमें ऐसी सिछाई, धागों के मरोड़, सीने के 
छेद और घागों के माप मिले हैं, जो आजकल के अच्छे से अच्छे बने हुए जूतों से पक्के और सुक्ष्म हैं! । 

इस वर्णन से प्रकट होता है कि ५० लाख बर्ष पूर्व तो मनुष्य जूते पहनता था और लोहे की सुई बनाने, सूत 
बताने और जूते को तापकर सिलाई करने का ज्ञान प्रास कर शुका था | विकासवाद के अनुसार तो यह शान उसको 
भीरे धीरे बहुत दित में आ पाया होगा, इसलिए उसकी उत्पत्ति का समय इस जूते के कार से बहुँत दिन पूर् ही 
सामना भाहिये | इस विचार के अनुसार हम यदि मलुष्य की उत्पत्ति को एक करोड़ वर्ष पूर्व भाते और हैकल की 
'घां४079 0 ०ए०बर४ं णा* के पृष्ठ २९५ में लिखी हुई प्राणियों की २१ कड़ियों के बाद मनुष्य की उत्पत्ति ३ 
माने और प्रत्येक कड़ी को एक करोड़ वर्ष का समय दें तो प्रथम प्राणी की उत्पत्ति से भनुष्य की उत्पत्ति तक बाईस 
करोड़ और आज तक तेईस करोड़ वर्ष होते हैं। लो० तिलक के गीतारहस्प में शॉक्टर गेडों (09808 ए) की साक्षी 
से लिखा है कि 'मछली से मनुष्य होने में ५६ लाख ७५ हजार पीढ़ियाँ बीती” । इतती ही पीढ़ियाँ अमीधा से मछली 
हीमे में भी बीती होंगी ! अर्थात्‌ अमीबा से आज तक छगभग एक करीड़ पीढ़ियाँ बीत चुकी । कोई पीढ़ी एक दिन 
और कोई सौ वर्ष जीती है । यदि सबका औसत २५ वर्ष मान लें तो इस हिसाव से मी प्राणियों के प्रादुर्भाव के 
समय को आज तक २४ करोड़ वर्ष होते हैं । यह तो निश्चित ही है कि पृथिवी के हो चुकने के करोड़ों बर्ष बाद प्राणी 
हुए ओर प्राणियों की उत्पत्ति से आज तक २३ करोड़ वर्ष होते हैं। ऐसी सूरत में यह संस्था विज्ञान और विकास- 
बादियों की रूगाई हुई संख्या से बहुत आगे निकल जाती है । विकासवाद के कर्ता विकासवाद में पृथिवी की उत्त 
तहों की आयु जिनमें प्राणी हैं, केबल १० करोड़ यर्ष की लिखते हैं। ऐसी दया में यह विकास सबय की हृष्टि ते 
कितना लचषर है, यह स्पष्ट है। 


(५) पहिले बिन हड्डीवाले फिर हड्डीवाछे हुए । क्षर्थात्‌ पहिले सादी, फिर विलष्ट रचना के हुए। सच पूछा 
जाय तो विकासवाद में हतती ही सो सत्यता है, जिसको बार बार लिखा जाता है। कौन कहता है कि ५ हले सादी 
रचना के प्राणी नहीं हुए ? हम तो कहते हैं कि पहिले सादी रचता के प्राणी हुए, पर सादी से हमारा अभिप्राय 


#. 4. 07४8, 2. 5786 0९७॥९९ एस6ए8] 87748, 3, ४६7४०९॥९० एलंच्रा४एक 87॥70 5, 
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झमीबा नहीं, किन्तु वनस्पति है । अमीबा सांदी रचना का प्राणी नई है । बढ़ तो बड़ी ही विनष्ठ रचनायुक्त है । 
अपने शरीर में हर जगह से छिद्र कर छेमा क्या कोई सहज बात है ? अमीबा सादी रचना का नहीं है। सादी रचना 
की तो वनस्पति है, अतः वह पहिले हुई । उसके बाद पशु हुए और फिर मनुष्य हुए । प्ुओं में भी मांसाहारियों 
के पहिले घाम खानेवाले हुए । मांसाहारी जलचर, तमचर और स्थलचर तथा कीटों में मी पाए जाते हैं, अतः चारों 
प्रकार के पशुओं में मांसाहारी पहिले नहीं हुए । इस प्रकार से सादी और क्लिष्ठ रचना का यहं। अभिष्नाय हो तो 
हमें स्वीकृत हैं । क्योंकि हम तो भोग्य को सादी और भोक्ता को क्लि्ठ कहते हैं। 

निचली तहों में हृड्टियाँ नहीं मिलती । इससे कहा जाता हैं. कि पढ़िले हड़ीवाले नहीं हुए। हम कहते हैं इस 
सिद्धान्त में बहुत दम नहीं है | पुथिवी के दबाव से मिचले तहें पिघ्र जाती हैं और उनके साथ ही हृड्टियाँ भी फिघल 
जाती हैं । यह बाव विकासवाद पृष्ठ १२३ में ही लिखी हुईं है, अतः विचलो तहों में हड्डियाँ नहीं मिलती, इसलिए 
पहिले हष्टियाँ नहीं थीं, यह स्थापना ही गलत है । यदि यह मान भी लें कि पहिले बिना हंड्डीवाे ही हुए | तो इससे 
यह तो नहीं सिद्ध होता कि बिना हड्डीवाले ही हड्डीवाले हो गये । ऊपर हम अनेकों प्रमाणों से लिख आये हैं कि हड्डी 
आप ही आप नहीं ऐदा हो सकती, अतः बिना हड्डीवालों से हृड्डीकले उत्पन्न हो नहीं ही से कते । ऐसी दशा में 
इससे भी विकासवाद को कुछ लाम नहीं हो सकता । | 

(६) जिस समय जो प्राणी थे, अपनी उपजातियों के साथ बड़ी थे और मीमकाय थे | यदि यह बात सत्य हों 
तो उनसे पंदा हुए. प्राणियों को होना ही न चाहिये, किन्तु सबसे अवम उत्पन्न हुए एककरोष्ठ के प्राणी भी अब तक 
मौजूद हैं और अंतिम प्राणी मचुष्य से भी अधिक हैं। इससे भी ऊपर की बात सत्य नहीं शात होतो । प्ृथिवी के 
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खोदने से भी यह बात नहीं पाई जाती । जिय तह में जो हड्डियाँ पाई जाती हैं, वह तह इस सिद्धान्ताजुसार उस अकार 
के जन्तुओं से पटी रहनी चाहिये थी, पर ऐसा नहीं हैं! बड़ी मुश्किल से छोदने पर भी बहुत थोड़े जर्तु एक अंकार 
के मिलते हैं। रहा दीर्घकाय प्राणियों का होता; इसे हम भी सत्य सानते हैं। हमार! भी ख्याल है कि प्रारम्मिक 
प्राणियों भें कुछ योनियाँ वहुत बड़े दरीरबाली थीं, किन्तु यह सिद्धान्त तो विकासवाद के|विरुद्ध है। विकास तो बहुंते 
छोटे छोटे प्राणियों से आरम्भ मानता है। छोटे प्राणी एकदम ऐसे दीघ्ेक्राय हो गये कि अस्सी मन की छितकली हो 
गई | वृक्ष ऐसे बड़े कि ख़दानों से कोयला देनेवाले पहाड़ बन गये ! पर उसी नियम से आरम्भिक मनुष्य की लाएें 
ऐसी न मिलीं, जो कम से कम ताड़ के वृक्ष के बराबर तो होतीं ! क्यों छिपकली बढ़ी और आदि प्राणी अमीबा न 
बढ़ा तया अन्तिम प्राणी मनुष्य भी ने बढ़ा ? व्यों भैंस कै बराबर चीटियाँ देखने को नहीं मिलती ? आज तो जीवित 
प्राणियों में कोई भी प्राणी बैसा भीमकाय नहीं है । हमारा ती विश्वास है कि जो योनियाँ भीमकाय थीं और जिनके 
बंश का अब पता नहीं मिलता, वे सपरिवार नप्ठ हो गईं । 

किन्तु विकासवाद कहता है कि ये भोसकाय प्राणी जी अधीबा का ही विकास थे और परिस्थिति प्रतिकूल 
होने से नष्ट हो गये । हम स्मरण दिलाते हैं कि यदि यह बात सत्य हैं तो विकासबाद का यास्टत्रिक सिद्धान्त यहाँ 
फिर असत्य ठहर रहा है | यहाँ विकास स्पश्न मान रहा है कि दीब॑ प्राणी नष्ट हो गये, पर अल्पकाय जी रहे हैं । 
जिस प्रकार दीर्घजीवी कछूवे ने अल्पजीवी कबूतर को उत्पन्न किया, उसी तरह भीमकाय छिपकली ने अल्पकाय 
छिपकली उत्पन्न की । कछुवा तो भल! कहीं कहीं पाया भी जाता है, पर अस्सी मन की छिपकली का तो कहीं नाम 
निशान भी नहीं है । ऐसी दक्शा में ग्रह यन्त्रों का सुधार कहा जामगा या बिगाड़ ? दोर्घ शरीरवाले प्राणी न किसी 
का विकास थे और न वर्तमान प्राणी किसी का हास हैं। जिस कमंफल के कारण जितना बड़ा शरीर जितने दिन के 
लिए उन्होंने पाया था, वह भोग भोगकर बे चले गये । भव जिन शरीरों के योग्य संसार है, वे शेष बचे हुए हैं मोर 
कुर्मफल मोग रहे हैं । इसमें न कहीं विकास की बात है, न छ्वास की + 

[७) सन्धिय्रोतियों और मत्स्थपुराण के सर्पों का सहारा बेकार है। विकासवादी सन्धियोनियों की सिंद्धि पर ही 
विकास की सिद्धि मान बैड़े हैं, किन्तु हम अनेक बार कह ज्के हैं कि उस प्रकार के प्राणियों को सन्धियोनि्याँ सांनते का 
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किसी को क्या अधिकार है ? क्‍यों विचित्र गढ़न को मध्यस्थ कड़ी ( (88078 !£) कहा जाता है और 
क्यों चमगीदड़ को पशु और पक्षी के बीच का माना जाता है? पक्षी एकदम चमगीदह होकर स्तनधारी हो गये या 
घीरे धीरे ? यदि घीरे घीरे मानो तो इस प्रकार की आगे पीछे की हजारों कड़ियाँ दिखलःनी पड़ेंगी । यह मानने से 
काम न चलेगा कि हजारों कड़ियाँ आगे पीछे दोनों ओर की नष्ट हो गईं। भला पहिली कड़ियाँ तो पिछली कड़ियों 
से कमजोर थीं--अयोग्य थीं--इसलिए नष्ट हो गईं; पर पिछली क्‍यों नष्ट हो गईं ? वे तो विकसित होकर मजबूत 
बनी थीं ? वर्तमान चमगीदड़ से उत्तर की कड़ियाँ सबल थीं, वे तो नष्ट हो गईं! सिर्फ वर्तमान चमगीदड़ ही 
अगली पिछली पीढ़ियों को पीछे हटाकर खुद बच गया, इसे कौन मानेगा ? 


पुराणों में भी उड़नेवाले सर्प लिखे हैं और उड़नेवाले सर्पों की हृड्डियाँ भी मिल गई हैं, इसलिए विकास शोर 
पुराण दोनों की जम गई 'परस्परं प्रशंसन्ति प्रहो रूपमहो ध्वनि: /” पर पुराणों में तो घोड़ों के उड़ने की बात लिखी 
है और पहाड़ों के उड़ने का भी वर्णन है । आल्हुखण्ड में लिखा है कि महोबे के ऊदऊूसिह का घोड़ा बेंदुला भी उड़ता 
था, तो क्‍या यह सब सत्य है ? जिस प्रकार ये बातें सब मिथ्या हैं, बसे ही साँप के उड़ने की बातें भी हैं। कोई 
कोई तो अब भी कहते हैं कि जब साँप के पर निकल आते हैं तो वह मलग्राधिरि में जाकर चंदन में लिपट जाता है 
और उड़ने के समप जो कोई उसकी छाया में पड़ जाता है उसे पक्षाघात हो जाता है, पर क्‍या यह बात सत्य है ? 
नहीं, बात तो असल यह है कि वेदों में अश्व और सुपर्ण किरणों को कहते हैं। सुपर्ण पक्षी को मी कहते हैं। वह 
उड़ता भी है । इस अश्व और सृपर्ण की एकता के कारण पुराणों ने जब सुपणें को उड़नेवाला लिखा तो अश्वों को 
भी उड़नेवाला लिख दिया । इसी तरह वेदों में बादलों और पहाड़ों के एक ही नाम होने से शोर बादलों के उड़ने 
से पुराणों में पहाड़ भी उड़नेवाले लिख दिये गये हैं । अहि भी बादल का ही नाम है। बादल उड़ता ही है, इसलिए 
अहि--सर्पको भी उड़नेवाला लिख दिया गया है, परन्तु विकासवाद तो उड़नेवाले सर्पों के बाद, पक्षिओं के बाद 
झौर बहुत से स्तनधारियों के बाद मनुष्य की उत्पति मानता है । ऐसी दशा में आप ही आए प्रश्न होता है, कि जब 
मनुष्य उड़नेवाले सर्पों के लाखों वर्ष. बाद हुआ, तो सर्पों को उड़ते हुए देखा किसने, जिसके आधार पर पुराण लिखे गये « 


बात तो असल यह है कि मध्यस्थ कड़ियों की कल्पना ही भिथ्या है। सन्धियोनियाँ विकास की मध्यम कड़ियाँ 
नहीं हैं । वे स्वयं एक स्वतनत्र जाति के प्राणी हैं, जो कर्मफल भोग रहे हैं। यहाँ तक हमने इस छुत्त जन्तुशास्त् के एक 
एक आरोप की आलोचना करके देखा कि विकासवाँद को सिद्ध करनेवाली कोई बात प्राप्त नहीं होती १ पिछले छ्ास्रों 
के अनुसार यह शास्त्र भी केवल सादी रचना, क्लिष्ट रचना, और मध्यम कड़ियों की ओर इशारा करके ही विकास- 
बांद मान लेने के लिए दबाव डालता है, किन्तु ये दोनों बातें निर्जीव, असत्य और केवल कल्पना के आघार पर 
अस्तित्व रखनेवाली हैं। अतः प्रमाणकोटि में उनका समावेश नहीं हो सकता । इस शाख््र द्वारा भी विकासवाद के 
लेखक कुछ साबित नहीं कर सके । 


विकासयाद पृष्ठ १०८ में वे स्वयं स्वीकार करते हैं, कि 'जब हम ड॒त जन्तुशास्त्र के इतिहासप्रदर्शक पत्रों की 
ओर दृष्टि फेरते हैं तो प्रतीत हाता है कि इस शास्त्र की अवस्था और भी अधिक शोचनीय है । लुप्त जन्तुशासत्र द्वारा 
प्राप्त होनेवाले विकाससम्बन्धी इतिहास के न केवल पृष्ठों के पृष्ठ, परन्तु अध्यायों के अध्याय गायब हैं। यही कारण 
है कि इस छत जन्तुशास्त्र के अन्वेषण अधिक भ्रम में डालनेवाले हैं। गर्भवृद्धिशाज द्वारा तथा छुप्त जन्तुशात्र द्वारा 
विकास का जो संक्षित इतिहास दीखता है, उसमें अधिक सयौक्तिक तथा मान्य कौनसा है, इस पर यदि विवाद हो 
तो हमको कहना पड़ेगा, कि गर्भवृद्धिशादत्र द्वारा भिलनेवाला इतिहास अधिक बलवाद है। यहाँ ग्रन्थकार को स्वयं 
इस लुप्त जन्तुशाज्ञ के प्रमाणों में अधिक सयोक्तिकता तथा मान्यता नहीं दीखती, भ्रतः अब इस विषय में हमें मी 
कुछ कहना नहीं है । आगे गर्मशासत्र को भी देखें जिस पर ग्रन्थकार को अधिक मरोसा है । 


१४४ वंदिक सम्पत्ति 
गर्भशास्त्र 


विकासवाद में इस विषय का वर्ण न पृष्ठ 5५१ से १६ तक है । उसी का सार हम यहाँ छिखकर आलोचना 
करेंगे । ग्रन्थवकार कहते हैं, कि गर्मंघारण से जन्म तक और जन्म से अवस्था की पूर्णता तक प्राणियों की शरीररचता 
के जितने परिवतेन हैं, उन समस्त परिवतेनों का इस शास्त्र द्वारा बोध होता है। प्राणी जिस प्रकार अमीबा, 
हाइड्रा, जोड़वाछा, मछली, मण्डुक, सर्पणशील, पक्षी और स्तनधारी हुआ है, उसी तरह गर्म में मी ये समस्त 
परिवतंन दिखलाई पड़ते हैं। वही समस्त निरीक्षण इस शास्त्र द्वारा दिखलाये जाते हैं । सबसे प्रथम मण्डूकों के इति- 
हास से विकाप्त के प्रमाण उपस्थित करते हैं । पानी में पड़े हुए पत्तों वा लकड़ी पर चिपटे हुए जो लसदार, काले, 
चिकने पिप्ड दिखलाई पड़ते हैं, वही मण्डूकों के अण्डे हैं । तीन चार दिन में ये पिड पूंछदार और चपटे शिरवाले हो 
जाते हैं, फिर इनके गले के पास मछलियों की तरह श्वास लेने के लिए गलफड़ वन जाते हैं। इतनी क्रिया अंडे में 
ही हो जाती है। इसके बाद अंडों को फोड़कर बच्चे पानी में तैरने छगते हैं। ये उत्त समय गलफड़ों से ही. श्ास 
लेते हैं और पूंछ भी होती है | एक प्रकार से ये मछली जैसे ही होते हैं । शीतऋतु के आते ही ये बन्द जगहों में 
छिप जाते हैं और वर्षा के थारम्म होते ही फिर बढ़ने लगते हैं । धीरे धीरे पूंछ गायब हो जाती है, पैर फूट निकलते 
हैं, फेफड़े बनने लगते हैं और गलफड़ों से श्वास लेना वन्द हो जाता है । अब वे पूरे मेंढक बन जाते हैं । 

यह इतिहास बतलाता है, कि प्रत्येक प्राणी को अपनी उन्नति का--विक/स का->पूरा चक्र घूमना पड़ता है ! 
प्र्वात्‌ जिस जिस जाति में घूमता हुआ वह प्राणी जिस अन्तिम जाति में पहुँच है, उस पहुँचनेवाले की सन्‍्तति को 
मी गर्म से लेकर वृद्धि तक के समय में ही वह साश चक्र घूमना पड़ता है। मुर्गी का इतिहास भी यही बतछाता है । 
मुर्गी का अंडा भी एक कोष्ठ से ही आरम्म होता है। इसके अंडे के भीतर ही मछलियों के से गलफड़ होते हैं । 
गलफड़ की ये दर्जे अंडे से बाहर आने पर मी गले के पास बनी रहती हैं। इससे भी यही अनुमाव निकलता है, कि 
पक्षी मी मछली और मण्डुकों में होता हुआ ही पक्षी हुआ है । यद्यपि गर्भ के परिवर्तन बहुत संक्षिप्त होते हैं तो मी 
वे अपनी पूर्व पीढ़ियों का सब इतिहास दिखला देते हैं : घूकर, गौ, शशक और मनुष्य आदि स्तनधारियों के गर्म सब 
एक ही प्रणाली से विकतित होते हैं। मानवगर्भ मी पहिले मछली, फिर मण्डुक, फिर सर्प, फिर पक्षी के आकार का 
हीकर, तब स्तनधारियों की अवस्था में आता है । इससे यही ज्ञात होता है, कि मनुष्य का इन योतनियों से सम्बन्ध 
है । चाहे लाखों वर्ष लग गये हों, पर मनुष्य की उन्नदि अमीबा से ही हुई है, यह प्रत्यक्ष प्रमाण है इससे अधिक प्रकृति 
हमें और क्या प्रमाण दे सकती है ? कीड़ों के प्रथम पिंड सब एक ही समान होते हैं । उस दशा में यह नहीं पहिचाना 
जाता कि यह आकार तितली, मौंरा, ततैया अथवा कानखज़ूरे में से किसका है। तितली और रेशम के कीड़े जो 
अपनी टुद्धि में अनेक रूप दिखलाते हैं, वे मी प्राथमिक दक्षा में एक ही प्तमान रहते हैं। इससे यही अनुमान होता 
है, कि ये सब एक पूर्वज की सन्‍्तति हैं और अपनी पीढ़ियों का पुरा चक्कर लगा रहे हैं | गर्म के बढ़ने का क्रम यह 
है, कि वह पहिले एककोष्ठवाला होता है । फिर एक के दो हो जाते हैं | दो के चार, चार के आठ और आठ के सोलह 
कोष्ठ हो जाते हैं । अर्थात्‌ कोष्ठ सर्देव दूने क्रम से बढ़ते हैं। इसी प्रकार अण्डा भी दूने क्रम से बढ़ता है । अमीबा 
एक कोष्ठधारी और हाइड्रा दो कोष्ठघधारी है अर्थात्‌ प्राणियों-की वृद्धि मी डूने क्रम से ही होती है । इस शास्त्र से 
मी. यही प्चित.होता है, कि पहिले प्राणी सरल रचना के और पश्चात्‌ क्लिप्ट रचना के होते हैं । 

यहाँ तक के इस सारांश से हम विकासगद को पुष्ट करनेवाली दो ही बातें पाते हैं । (१ )जिस नियम सै प्राणियों की 
उत्पत्ति होत॑ है, कही मियम गर्म का मी है। एक कोष्ठवाले अमीबा से बढ़कर जिस' अकार समस्त प्राणी बने हैं, उसी 
प्रकार गर्म मो एककफोष्ठ से आरम्स होकर मछली, मण्डुक,'सर्ण और पक्षियों की शकलों में घूृमत/ हुआ रंतनंधारी होता 
है।(२) मुर्गो और मेंढक का: इतिहास उसका: प्रत्यक्ष प्रमाण है । शूकर, शशक्त, गो और मनुष्य के गर्मों के मिलान पे मी 


गर्मेशॉस्थ्र श्डःह्‌ 


यही बात पाई जाती है । कीडों के*आरम्मिक विड मीं यही सूदित करते हैं। अर्थात्‌ गर्म के बढ़ने का क्रम 
बतलाता है कि किस प्रकार परिबतेन होकर 'एक जांति से (सरी जाते का निर्माण होता है और किस प्रकार गर्म, 
अपनी पिछली पीढियों का चक्कर छुगाकर ही वर्ममान आराकृति का प्राणी बनता है । इन दोनसे, बातों का सारांश 
इतना ही है, कि पहिले सादी रचना और फिर क्लिष्ट रचनां होती है, तथा गर्भावस्‍था में प्रत्येक शणी सांदी ये 
विलप्ठ रचना का चक्कर लगा जाता है + 

यहाँ हम क्रम से इन दोनों बातों की आलोचना करते हैं + 

(१) हम आरम्म से ही इस बात्त को कहते हुए आरहे हैं कि पहिले सादे और फिर क्लिष्ट प्राणी उत्पन्त होते 
हैं, पर वादों से हीं क्लिप्ट नहीं बस जाति, प्रत्युत वे अपने अपने भिरन मभिन्‍त आदि-पूर्वजों से ही उत्पन्न होते हैं । 
इसका कारण भोग्य और भोक्ता को संबंध है । गर्भ में जो सादी रचता क अनन्तर क्लिष्ट रचना दिखलाई पड़ती है, 
उसका फारण विकास की उत्पत्ति का पुनर्दशेन नहीं है, भ्रत्युत यन्त्र के बनाने क। एक साधारण नियम है । कोई भी 
न्‍त्र बनाया जाय, उक्षके बारीक ओर क्ल्ट पुर्जों के अटकाने के लिय एक सीधा सादा आधार अवश्य चाहिये । 
उदाहरण के लिए वतंमात चरखे को लीजिए । चरखे के कारीगर ने गरारो में तरितओं को डालकर रक्खा | किस 
चीज में रक्खा ? साधारण सीधे एक रूल जैसे डंडे में । इसके बाद दो खूटे गाबे गये । कहाँ गाड़े गये ? एक सीधी 
सादी पटिया पर । यह पदिया ही इस चरखा ग्रम्त्र का मूल है। इसी में खूटे गाड़े गये और इसी में बह यन्त्र 
रक्‍्खा गया, जो एक गरारी के साथ तल्तियों को जोड़ऊ+र पहिले रकखा गया था | तकुबा के पासवाले छोटे बडे सब 
पुर्जे भी एक छोटी सी सादी पटिय। में ही गड़े हुए हैं । अर्थात्‌ सबसे पहिले एक सीधा सादा, किन्तु मजबूत आधार 
बनाया जाता है। उसी पर सूक्ष्म तथा विलष्ट पुज गाड़े जाते हैं । चाहे जो यन्त्र हो, वह इसी सिद्धान्त पर बनता है। 

मनुष्य का गरार भी एक यन्त्र है। इसके सूक्ष्म और क्लष्ट पुओं के लिये सबसे पहिल पीठ की हड्डी ही 
ब्रनाई जाती है। उसी को विकासवादी मछली कहने जगते हैं। उसी में जब शिर और हाथ पैर जोड़े गए तो 
मण्डुक कहने लगे । क्या शिर और हाथ पंर हृदय और फुफ्फुस जादि यन्त्र बिना पीठ की हड्डी के किसे अकार एक में 
जोड़े जा सकते हैं ? कया बिकासबादी कोई ऐस! यस्त्र दिखला सकते हैं, जिसके सूक्ष्म आर किलष्ठ पुर्जे किसी आधारं 
पर रक्ले बिना यस्त्र होकर काः दे रहे हों ? क्या ; मनुष्य-शरीर के अनेक अवयवों को, बिना पीठ की हड्डी के, 
अलग अलग रखकर, शरारपञअजर का कास के लायक बना लेंगे ? कमी नहीं। छोटे छोटे कीड़ों में भी जोड़ों का 
आधार बताया गया है। यही आधार रीढ़ की हड्डी का काम देता है, अतएव जा रचना गम में होती है; बह 
प्राणियों की पीढ़ियों का चक्कर नही, प्रत्युत यन्त्ररचता के नियमों का चक्‍कर है और अत्यन्त भावश्यक है । 

यह हम पहिले ही छिख आये हैं कि कोई भी प्राणी सादा! नहीं है। जिस अमीबा को बिलकुल सादा कहा 
जाता है, वह महान क्लिष्ट है। किस प्रकार उसके समस्त बारीक अबयव' उतने ही छोटे स्थान में रक्‍्ले गयें हैं! 
बालों में होनेवाली लीख को था खटमल को था चींटी को सादी रचनावाला प्राणी किसे प्रकार कहा जाता है ? 
उसमें मनुष्य शरीर से अधिक कारीगरी और क्ल्ठता है, अतएब प्राणियों में न कोई सादा है और न कोई क्लिष्ट । 
हमारी इस बात को याश्नात्त्य बेज्ञानिक भी दूसरे शब्दों में इसी तरह कहते हैं। 'मेस्युअल ऑफ जोलोजी” के पृष्ठ 
& -१२ में मि० निकलसन्‌ कहते हैं कि 'अमीबा नामक क्षुद्र जत्तु एक अकल्प्य सूक्ष्म कण ही' है, परन्तु उसकी 
पाचनदाक्ति क्लिए से क्लिष्ट रचनावाले प्राणियों की पावनक्तिया के यनत्रों से कम नहीं है । यह अपने अन्दर भोजन 
लेता है और बिना किसी पृथक अवयव के पचा जाता है। सबसे बड़ी बात तो यह है, कि वह अपना भोजन पसन्द 
करने का अद्भू ,त-शक्ति रखता है। वह भोजन में से पोषक भाग रख लेता है और अनुपयोगी माग निकाल डालता है! । 

इसी प्रकार के सूक्ष्म जन्तुओं के विषय में प्राणियों के वर्गीकरण की भूमिका पृष्ठ १०--११ में हकक्‍्सले कहते 
हैं, कि'प्रेगारिनौर्श बे के जन्हुओं से भीचे दर्जे के अन्य जस्तु नहीं हैं,” परन्तु रोजोपीड़ाबग्ग के सूक्ष्म जस्तु उनसे 


१५० बेदिक सम्पत्ति 


भी अधिक सादी रचना के हैं । सूक्ष्मदर्शन यर्त्र से देखा यया है, कि इनमें शरोर जँसी कोई गढ़न होती ही नहीं । 
ये तो पतला किया हुआ सरेस का एक परमाणु जंसे ही हैं, परन्तु इनमें भी जीवनशक्ति के समस्त गुण विद्यमान हैं । 
ये अपने ही जैसे प्राणी से उत्पन्न होते हैं, मोजन पच्रा सकते हैं और हलचल कर सकते हैं। यही नहीं, किन्तु ये 
अपने घुसने की छींट, जो बिछ॒कुल ही विलष्ट रचना युक्त होती है, बना लेते हैं। जेली का यह एक कण प्राकृतिक 
शक्तियों को इस प्रकार काबू में करके ऐसी गणितयुक्त रचना (छींट) बना सकता है; यद्यपि खुद रचता-रहित और 
अवयव-हीन है । मेरे लिए यह विथय असाधारण सारणयुक्त है । इन बातों से कौत जान सकता है, कि इनके अन्दर 
बिलष्ट रचना नहीं है ? सादी और क्लिष्ट रचना का अभिप्राय ही दूसरा है। सादे का मतलब भोज्य और बिलष्ट 
का मतलब भोक्ता है। भोग्य मोक्ता में ज्ञान और कर्म का सिद्धान्त काम कर रहा है । ज्ञान और कर्म के उसूल से 
वृक्ष, ज्ञान और कर्म दोनों से हीन हैं। पशु शानद्वीन, किन्तु कर्मयुक्त हैं और मनुष्य ज्ञान, कर्म दोनों से युक्त हैं, 
इसीलिए इनमें एक दूसरे का भोग्य और मोक्ता है। वृक्ष कर्मज्ञानशुन्य हैं, अतः कर्सवाले पशुओं के मोग्य हैं । 
किन्तु मनुष्य ज्ञान और कर्म दोनों में अष्ठ है, अतः कर्म से वृक्षों पर ओर ज्ञान से पशुओं पर हुकूमत करता और 
उनको भोगता है। तात्पर्य यह कि पहिले वृक्ष, णिर पशु, फिर मनुष्य को उत्पन्न होना चाहिए और इसी 
क्रम से सृष्टि हुई है। 

विकासवादी यह साबित करते हैं, कि पहिले सादी रचनावाले हुए, फिर क्लिप्ठ रचनावाले, यद्यपि इसको वे 
अच्छी रीति से बतला नहीं सकते, तथापि हम इसे स्वीकार करते हैं, पर क्या इस स्थूल बात को भी साबित 
करने की आवश्यकता है--बार बार कहने की जहू्त है कि वृक्ष के बाद पशु हुए ? क्‍या कभी किसी जमाने में 
कोई ऐसा भी मूर्ख था, जिसने यह कहा हो कि वनस्पति के पहिले पशु हुए ? अथवा बतस्पति या पशुओं के पहिले 
मनुष्य हुए ? किन्तु हाँ, यह विकासवादी कहते हैं, कि वनस्पति और पदु साथ ही साथ हुए । हम कहते हैं यह 
गलत है। वृक्ष पहिले हुए । यदि प्राणियों की उत्पत्ति का चक्कर गर्म में लगता है, तो गर्म में मनुष्य प्राणी द्वार के 
बल उलटा क्‍यों लटका रहता है ? विकासवादी नहीं जानते, पर यह वृक्षों का नमूना है कि ज्ञानकर्मेरहित वृक्ष 
प्रधोशिरवाले हैं । पैदा होकर लड़का आड़ा शाड़ा हाथ पर से चलता है, यह कर्मयुक्त ज्ञानरहित पशु दशा है, परल्तु 
ज्ञान उदय होते ही वह खड़ा होकर मनुष्य हो जाता है। यह है कारण गर्भ में तीचे शिर का और यह है प्रमाण 
वृक्षों की पहिली उत्पत्ति का। जब से नवीन विज्ञान ने ढूंढ तलाश का फैंलाव किया है, तब से विद्वाद्‌ मालने 
छगे हैं, कि पहिले वनस्पति हुई # । कहने का भतलब यह कि सादी और बिलष्ट रचना का जो यथार्थ भाव है बह यह हूँ । 


(३२) हूसरी बात गर्म में पिछछी योनियों के चक्कर की है। अभी ऊपर मुर्गी का इतिहास दिया गया है । 
मुर्गी पक्षीजाति का प्राणी है। इसके पूर्व मछली, मण्डूक और सर्पजाति के प्राणी हो हके हैं। मुर्गी के गलफड़ों ने 
मछुछी का आकार दिखलकाया और पैर तथा शिर के फूटने पर मान लो कि उसने मेंढक की लकल भी कर दी, 
पर तीसरी नकल सर्पणशीलों की उसने क्या दिखलाई ? पक्षी सर्पों के बहुत नजदीक हैं। वे उन्हीं से पक्षी हुए हैं, 
अछएवं चाहिए था कि उनमें सर्पणक्षीलों के गुण विशेष हों, पर क्‍या सर्पणशीलों के दाँत पक्षियों के मुँह में दिख- 
लाई पड़ते हैं? चमगीदड़ को छोड़कर अन्यों में तहीं, परन्तु चअमगीबड़ सपंणशीलों से पक्षी नहीं हो ९<हा, वह तो 
पशुओं से पक्षी हो रहा हूँ । क्योंकि उसके कान ओर स्तन हैं। इससे ज्ञात हुआ कि मुर्गी में सर्पणशीलों के गुण 
नहीं है। तब पिछली योनियों का चक्कर कंसा ? मुर्गी के पास सिर्फ दर्जो को देखकर इतनी बड़ी हवाई इमारत 
खड़ी करना कितना मयंकर है ? यह सहज द्वी अनुमान किया जा सकता है । 
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शर्भशास्त्र १५१ 


मण्डुक की जो वृद्धि होती है, वह बिल्कुल यान्त्रिक सिद्धांघ के छनुसार ही होती है । मण्डुक यदि मछली 
होता तो उसके पैर न होते। गलफड़ों से वह श्वास उस समय लेता है, जिस समय बढ़ता है । उसकी यह वृद्धि की 
अवस्था गर्भावस्‍था ही है । गर्भावस्‍था में तो मनुष्य का बच्चा भी नाछ के द्वारा प्राण और पोषण पाता है तो क्‍या 
वह मी मछली ही है ? यदि ऐसा होता तो सभी बच्चे पहिले गलफड़ों से ही श्वास लेते । क्योंकि समी का विकास 
मछली से हुआ है, पर मनुष्य और पश्ुओं के बच्चे माता से छगे हुए नाल के द्वारा प्राण पाते हैं। ऐसी सूरत में 
विकास का प्रमाण व्यापक नहीं रहता । क्‍योंकि गर्म के नियम दूसरे और दाहर के दूसरे हैं । 

पशुओं और मनुष्यों के गर्भो की तुलना भी वही यांत्रिक सिद्धांत बतलाती है । सब पहिले रीढ़ की हंड़ी से ही 
आरंभ करते हैं। उसी को विकासवादी मछली की शकल बतलाते हैं । पैर और शिर के होते ही मण्डुक कहने लगते 
हैं, पर सर्पणशीलों के दाँत और उड़नेवालों के पर, मनुष्यों और:पशुओं के गर्म में नहीं देखे गए । इस चक्कर में इन 
दोनों विभागों के लक्षण क्‍यों नहीं दीखते ? विकरासवादियों के पास इसका उत्तर नही है। इस गर्मवृद्धि सेनतो 
यही बात साबित होंती,है, कि यह क्रम: क्रम से प्राणियों की उत्पत्ति की नकल है और न यही सिद्ध होता है, कि यह 
पिछली पीढ़ियों और जातियों का वक्कर ही है । 

हमने तुलनात्मक शरीर रचनाशाज्र मेँजैसे आयु की अनियमता का:हृष्टात दिया था, उपी प्रकार प्राणियों के 
गर्भवास की अवधि में भी कोई नियम नहीं है । स्तनघारियों में घोड़ी १२ महीने में, गाय € महीने में, मेंस दस 
महीने में, वानर ४ महीने में और मनुष्य € महीने में बच्चा पैदा करता है। चार महीने से १२ महीने तक की 
मियाद है। यह नियम न तो शरीर की मजबूती पर है और न आयु पर। धोड़ा मनुष्य से बल में अधिक है, पर 
आयु में कम और गर्भवास में अधिक है। कछुआ आयु में अधिक है, बल में कम है और गर्मबास में तो बहुत ही 
फम है। क्‍या कोई विकासवादी इस अव्यवस्थित क्रम का कारण बतला सकता है ? नहीं । 

गर्भ के अन्दर बेंधी हुई गठरी के अनुसार रहने पर भी कोई अज्भ न तो एक दूसरे से चिपकता है, न लिकम्मा 
होता है ! यद्यपि बाहर ऐसा होने पर सब अज्भ निकम्मे हो जाते हैं। कया इस मेद का कारण कोई बतलछा सकता 
है? नहीं। गर्भ की विचित्रता और महत्ता तथा उस कारीगर की कारीगरी क्या तुच्छ मनुष्य की बुद्धि में आने 
योग्य है ? ऊपर जिन प्राणियों के चक्कर पर गर्म का इतना बड़ा नियम कह डाला गया है, उस इतिहास पर विज्ञा- 
नवेत्ताओं को ही[पूरी तसल्ली नहीं है। विकासवाद के लेखक पृष्ठ ६ में खुद कहते हैं, कि जैसा कि हक्सले तथा हैकल 
ने लिखा है, कि यह इतिहास इतना संक्षेप करके लिखा हुआ है कि इसके प्रत्येक वाक्य का भाष्य और उन पर व्या- 
ल्‍या करने में तो बड़ा विस्तृत प्रस्थ बन जायथगा । इस अण्डल्थ वा गर्भस्थ वृद्धि में जो इतिहास लिखा हुआ है, उस 
में कमी कभी पंक्तियाँ, पूरे पैरेग्राफ और कमी पृष्ठों के पृष्ठ छूटे हुए हैं। इतना ही नहीं, परन्तु कभी कभी प्रक्षित 
प्रकरण भी इसमें डाले हुए दृष्टिगोचर होते हैं' । यह है उस शास्त्र की दशा जिस पर पूरा भरोसा था। जिस प्रकार 
छुत जन्तुशासत्र में अध्याय के अध्याय गायब बतलाये गये थे, उसी तरह ण्हाँ भी पृष्ठ के पृष्ठ गायब हैं। भला छत 
जम्तु में तो यह बहाना था कि सारी पृथिवी खोदी नहीं गई, किन्तु गरम-इतिहास के पन्ने के पन्ने क्यों गायब हैं ? 
गर्भपरम्परा तो अमीबा से लेकर मनुष्य पर्यंत चली आ रही है, फिर बीच में पन्न क्‍यों गायब हुए ? 

हकक्‍सले महोदय यह भी कहते हैं कि उस इतिहास में प्रक्षेप भी किया हुआ है। गजब हो गया! यदि गर्भ- 
हतिहास प्राणियों के विकासक्रम की पाठमाला है, तो इसमें प्रक्षेप कहाँ से आया ? बीच में गर्म बेसिलसिले क्यों 
भासित होने लगा ? मण्डुक से सपंणशील होकर पक्षी होना था, पर सर्प की हालतों का पता नहीं । बीच में पुच्छ- 
छतारा की शकलें क्‍यों दिखने लगीं.? इस शास्त्र में तो ऐसा न होना चाहिए। इस भयानक अडचन का जवाब 
विकासवद के ज्ञाता पृष्ठ €१ में यह देते हैं, कि “इस गर्मस्थ अवस्था के इतिहास में जहाँ जहाँ समानताएँ समाप्त 
होकर भिन्न भिन्न मार्गों का अवलम्बन किया हुआ प्रतीत होता है, बहा बे स्थान बतलाते हैं, 7क यहाँ यहाँ 


श्श्र वेटिक ,ध्र्पत्ति 


प्राणियों ने परिस्थिति के अनुसार भिन्न मिन्न मार्गों में बलता आरंभ किया! ! आपके कहने का मतलब है कि धास 
खानेवाले स्तनथारियों के बाद जहाँ से मांस खानेवाले स्तनघारियों की मांस खाने की प्रवृत्ति हुई बढ्रीं प्रक्षेप प्रतीत 
होता है । यह बड़ी भद्दी रफुगरी है। क्या घास खानेवाले एकदम मांस खालेवाले ही गये ? क्‍या गाय के बछड़ों में 
से एक भेडिया हो गया ? यदि विकासत्राद ऐसा मानता हो, तब तो उसे आँख के सामने ही सव कुछ साबित करना 
चाहिए । पर यदि वहाँ भी क्रम क्रम से विकास माना जाय तो इस प्रकार झा भेद न पड़ना चाहिए । मछली से 
मेंढक होना जितना कठिन है, उतना बछड़े का भेड़िया होता कठिन नहीं है । 

ऊपर विकासबाद ने यह दिखलाने का यत्न किया है कि मेंढक गर्भ में मछली बन गया, अतः अब उपशाखाओं 
में चलकर पृथक मार्ग अवलूम्बन करने का बहाना बतलाना ठीक नहीं । अच्छा यह तो प्रक्षेप का बहाना हुआ, पर 
पृष्ठों के पृष्ठ लुप्त क्यों हैं ? भरुर्गी गमविस्था में सपंणशीलों के दाँत क्‍यों नहीं दिखलाती ? कुछ भी जवाब नहीं । 
बात तो असल यह है कि प्रत्येक जाति के गम स्वतन्त्र रीति से अमृक अमृक समय से बनते हैं। वहाँ न प्राणियों 
की पीढ़ियों का चक्कर है, न जातियों का इतिहास है। हार मानकर अन्त में विकासवाद के लेखक भी पृ० ८५१ में 
कहते हैं कि 'किसी प्राणी की गर्भावस्‍था का इतिहास पूर्णतत्रा हम नहीं जानते और तक्िसी प्राणी की गर्भावस्‍था 
के सब परिवर्तन देखे गये हैं। अथवा न उनका सार्थेक कारण पूर्णतया बतलाया जा सकता है! । चलो छूट्टी 
हुई । जिस शास्त्र पर इतना भरोसा था वह भी गया, अतः अब हम भी इसकी समाछोचता यहीं समा करते हैं 
और आगे मनुष्य को उत्पत्ति पर बिचार करते हैं । 


मनुष्य की उत्पत्ति 

अब तक विकास का स्वरूप और उसके प्रमाणों का वर्णन हुआ और समालोचना से उसका जो कुछ परिणाम 
निकला, उसे दुबारा कहते की आवश्यकता तहीं। यह समभवा चाहिए कि विकास और उसके प्रमाण बनलाते में 
विकासवाद के लेखक ने कोई कोताही की है । बे स्वयं पृ० १४४ में कहते हैं कि “प्राणियों को शरीर-रचना, वृद्धि 
तथा चट्टानवर्ती प्रस्तरीभूत शरीरों का जिस प्रकार हमने वर्णन किया, उससे थदि अविक विस्तारपूर्वक तथा अधिक 
सूक्ष्मता के साथ हम वर्णन करते, तथापि हमारा यह धिचार हैं कि विकास की वास्तबिशता तथा प्रत्यक्षता अच्छे 
प्रकार कदाचित ही स्पष्ट होती/ । सत्य है, विकासवाद के पास सिर्फ तीन ही बातें हैं। एक तो पृथिवी की निचली 
और ऊपर की ठहों से यह दिखला देना कि पहिले सादी रखना हुई और फिर क्लिप्ठ । दूसरी यह कि गर्भ में प्रत्येक 
प्राणी उर* सादी रचना से आरम्भ करके पूरे शरीर अति क्लिट रचता तक अपनी पूर्व जातियों का चक्कर लगा 
आदा है छोर तीसरी यह कि मध्यम कड्टियाँ भी देखने को मिलती हैं । बस इसके सिवा विकासबाद के पास और कुछ 
भी सामग्री नहीं है। विकासवाद के लेखक ने ही छम्त जस्सुशात्न को सा्कता पर असस्तोष प्रकट किया है और गर्भ- 
शास्त्र के लिए भी कह दिया है कि इसका पूरा ज्ञान नहीं है; क्योंकि गर्म-इतिहास के पृष्ठ गायब हैं । ऐसी दशा में 
मध्यम कड़िमों का कुछ मूल्य ही नहीं रहता, अतएवं बाप जो कहते हैं कि विकास की वास्तविकता तथा प्रत्यक्षता 
कदाचित्‌ ही स्पष्ट होती' बहुत ठीक है । आगे हम मनुध्य के विकास पर ग्रन्धकार का मत लिखकर समालोचना 
करते हैं । ग्रंथकार ने इस प्रकरण को पृष्ठ २०० से २६० तक लिखा है | जिसका सारांश इस प्रकार है-- 

(१) ऊपर के वर्णन के पश्चात्‌ अब हमारा अधिकार और कतंब्य हो गया है, कि मनुष्य की उत्पत्ति पर भी 
विचार करे, किन्तु मनुष्य ने जो अपने त'ई श्रोष्ठ मान लिया है, यह एक बड़ी अड़चन है ! 

(२) तुलनात्मक दृष्टि से मनुष्य की दरीर-रचना, गर्मपरिवंतन, चट्टानवर्ती प्रात मनुष्य के अवयव और यंत्र 
की मांति मनुष्य का भी उन्हीं थकृतिक नियमों के अधीन रहना जिनके अधीन अस्य प्राणी हैं। 

(३) मनुष्य का शरीर भी उन्हीं पदार्थों से बना है, जिनसे अन्य प्राणी बने हैं । उसके भी वही आठ संस्थार 
हैं। शरीर कोष्ठों से और कोष्ठ प्रोटोप्लाल्म से बने हैं । जिस तत्त्व पर पृष्ठबंधधारियों की रचना हुई है, उसी तत्त्व 


मनुष्य, की उत्पत्ति १४६ 


पर मनुष्य को भी रचना हैं, अतः पृष्ठ-वंश के स्तनघारियों में ही मनुष्य की मी ग्रिसती करनी चाहिए । €तनधारी 
श्रेणी की बन्दर-कक्षावाली वनमनुष्य उपजाति में ही भनुष्य का स्थान है । 


(४) वामरकक्षा की ८ विश्येषताएँ हैं-- (8) गर्म नाल भिल्ली से सम्बन्ध रखता है, (2) हाथों और 
पेरों के अंगूठे चारों ओर फिर सकते हैं, जिससे पैर से भी पकड़ सकते हैं, (() ये वृक्षों पर रहते हैं, (/0) इनके 
भी दूध के और स्थिर दाँत होते हैं, (8) वानरकक्षा के भिन्न बंशों में दाँतों की संख्या नियत होती है, (?) हाथ 


में पाँच ही उँगलियाँ होती हैं। नाखून तथा पंजे भी होते हैं, (७) हँसली की अस्थियाँ हढ़ और उन्नत होती हैं, 
(8) प्रत्येक के दो ही स्तन होते है । 


(५) पूर्णतया सीधे खड़े होकर चलना, मस्तिष्क का बहुत विकास, वाणी द्वारा बोलने की शक्ति और विचार 
करने को शक्ति ये चार मनुष्य की विश्वेषताएँ हैं । 


(६) पहिली दोनों विशेषताएँ तात्तविक नहीं, प्रत्युत परिणाम की हैं । अर्थात्‌ छोटाई बड़ाई का ही अन्तर 
है । खड़े होकर चलना भी मस्तिष्क की ही उन्नति का परिणाम है। 

(७) बानरों की जातियाँ, उपजातियाँ तथा वंश अनेक हैं। 'लीमर' अधंबन्दर है, जो हाथ पैर से ही बन्दर 
प्रतीत होता है । 'मार्मोॉसिट' भी आकार में लीमर सहश ही होता है, पर वानरों से अधिक मिलता है । इनके नाखून 
पंजेदार होते हैं और सामान्य बन्दरों को सब लोग जानते ही हैं । 


(५) वनमनुष्य भी वानर-कक्षा का ही वंश है। इसके चार प्रकार हैं--गिबन, ओरांग, ओटांग, चिपांजी ओर 
गोरिला । इनके दाँत मनुष्यों के दाँतों के समान होते हैं। नाक नीचे की ओर झुकी होती है, पर अन्दर की ओर दो 
छिद्र नहीं होते । इनके हाथ, पैरों से अधिक लम्बे होते हैं। गाल की थैली और पूंछ बिलकुल नहीं होती । 

(६) गिबन जाति की मादा अपने बच्चे का मुँह धोती है। चिपांजी अपने शरीर से बहते हुए खून को दबाकर 
बन्द करने की चेष्टा करता है। वैज्ञानिकों का मत है कि चिपांजी की बुद्धि नव महीने के बालक के समान होती है । 


(१०) मनुष्य की खास विशेषताएँ दो ही हैं। मस्तिष्क का बहुत बिकास और खड़े होकर चलना । खड़े 
होकर चलने का भी कारण मस्तिष्क का ही विकास है । वनमनुष्य खड़े हो सकते हैं, पर झुके हुए रहते हैं । 

(११) मनुष्य के खड़े होने से ही आँत उतरने की बीमारी होती है । मनुष्य और चिपांजी कै मस्तिष्क की 
तुलना करने से ज्ञात होता है कि दोनों में परिणाम का ही अन्तर है। मनुष्य का मस्तिष्क स्पष्ट होता है और 
चिपांजी का अस्पष्ट । यही हाल हाथ पैरों का भी है। बन्दर पैर से वस्तु उठा लेता है, इसी तरह एक जेंगली स्त्री 
मी पैर से उठा लेती है। सक्‍लडाढ़ मनुष्य के देर से आती है और छोटी होती है, पर गोरिला की बड़ी बलवान 
और शीघ्र निकलनेवाली होती है। असभ्य जातियों में भी यह डाढ़ शीघ्र निकलती है। मनुष्य के शरीर में बाल 
बिलकुल नहीं होते, पर किसी किसी के कानों और कन्धों में होते हैं। जापान के एन्यू लोगों के शरीर पर बाल बहुत 
होते हैं। मिस्‌ जुलिया पास्ट्राना बहुत बालवालो प्रसिद्ध है। सारांश यह कि मनुष्य का इन प्राणियों से कोई 
तात्तिविक भेद नहीं है। भेद केवल परिमाण का है--कम ज्यादा का है । 


(:२) मलुष्य के शरीर में अवशिष्टाज़् अर्थात्‌ पुरानी योनियों के कई जज अब तक पाये जाते हैं। मनुष्य 
अपनी इच्छा से शरीर की खाल नहीं हिला सकते, यद्यपि हिलानेवाली नसे मौजूद हैं। शिर के चाँद की चमड़ी भी 
सब भनुष्य नहीं हिला सकते, पर कोई कोई हिला सकते हैं। कान भी सब नहीं फड़फड़ा सकते, पर कोई कोई 
फड़फड़ा सकते हैं। नाक से सूंघधकर भी सब मनुष्य नहीं पहिचान सकते, पर कोई कोई पहिचान सकते हैं । मनुष्य 
रोएँ नहीं खड़े कर सकता, यद्यपि रोएँ खड़े करने बाली ससें मौजूद हैं । इस प्रकार के अजुछ पशुओं में पूरे काम कर 
२० 
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रहे हैं। यद्यपि वे मनुष्य से धीरे घीरे गायब हो रहे हैं, तथापि किसी किसी में मौजूद हैं । भौंहें चढ़ाना, माथा 
सिकौडना, औठ, गाल और नाक को मनमाता नचाना मनुष्य में अब तक बना हुआ है । ह है 

(१३) अन्ननलिका के अन्त में 3 हरा ्विणा है [९॥ पड नामी एक थैली है, जो जानवरों को काम 
देती है, पर मनुष्य के लिए तो बिलकुल हो निष्प्रयोजन है । निष्प्रयोजन ही नहीं, किन्तु यदि उसमें गुठलू आदि 
कठोर पदार्थ चला जाय तो मनुष्य के छिए घातक हो जाती है | छटे महीने गरभे में मनुष्य का सारा शरीर बालों से 
छा जाता है, जो वानर का पूर्वरूप है । बन्दर के बच्चे माँ के पेट में लिपटे रहते हैं, अतः जन्म होते ही बालक के 
हाथ की मुद्ठी इतनी मजबुत होती हैं कि वह रस्सी पक्रढ़कर लटका रह सकता है । 


(१४) मनुष्य की रीढ़ की अन्तिम गाँठ ऑस्काक्सिक्स (0800०८ए5) कहलाती है। इसी को पूंछ का 
चिह्न कहा जाता है। पूंछवाले मनुष्यों में यह गाँठ ८-१० इंच तक बढ़ी हुई पाई जाती है । यह केवल मांसस्तायु-युक्त 
होती है । इसमें हड़ी नहीं होती । पु 

(१५) मनुष्य की अस्थियाँ तीसरी चट्टानों में ही मिलती हैं । पढ़िले मनुष्य की ऐसी ऐसी जातियाँ हो गई है, 
जितका अब संसार में तामोनिशान भी नहीं है । जावः द्वीप में एक खोपड़ी मिली है, जो जँगली मनुष्य की खोपड़ी 
से अवनत और वनमनुष्य की खोपड़ी से उन्नत है । यह वनमनृष्य और मनुष्य के बीच की कड़ी अनुमान की जाती है । 

(१६) जो लीख आदि प्राणी मनुष्य के शरीर में होते हैं, वही पशुओं के शरीरों में भी होते हैं। चूहों का रोग मनु- 
ष्यों को भी होता है। ऐसा कोई रोग नहीं जो मनुष्यों को होता हो और पश्चुओं को नहीं । इलाज भी दोनों का एक 
ही हैं, । नशा भी दोतों को होता है। किसी का रुघिरकृण गोल, किसी का दी बतुंल और किसी का चपटा होता है । 

(१७) स्थाही के १०, चूदी के ८५, कुतिया और गिलहरी के ८, बिल्ली और रीछ के ६ और सब तृष्णाहारी 
तीक्षणदन्तियों के ४ स्तन होते हैं, परन्तु लमेती की एक स्त्री के ४, जापान देश की एक स्त्री के ६ और पॉलेंड के एक 
; के १० स्तन हैं। यहाँ तक मनुष्य के बिक्ास पर विफासद्गद के लेखक ने प्रमाण और युक्तियाँ उपस्थित को 
हैं, किल्तु यदि विचार से देखो तो यह सारी इमारत अनुमान वर ही खड़ी हुई है। प्रत्यक्ष परीक्षण का इसमें कहीं 
नाम नहीं है । जो गो, हम इन सब बातों का उसी क्रम से उत्तर देते हैं । 


स्त्री 


(१) मनुष्य की उच्च कल्पना ने डारवित, हकतले और हेकल आदि पर कुछ भी असर नहीं किया । इस समय 
भी छाखों आदमी अपने पूर्वजों को वन्दर ही समझते हैं । सत्य विचार करने वालों ने हमारे देश में तो कभी इस 
प्रकार का मिथ्या दम्भ किया ही नहीं । एक कवि की उक्ति है क्रि 'पशुततम की पनही बने नरतन कछू न होय । 
अर्थात्‌ प[द्ु शरीर से तो जूते बतते हैं, पर मनुष्प्-शरीर तो बिलकुछ ही निकम्मा है ' यहाँ पश्चु से भी उसका दर्जा 
नीचा किया गया है, किन्तु कब ? जब वह परमेश्वर की आराधता नहीं करता । कहने का मतलब यह क्रि मनुष्य ने 
निष्कारण ही अपने को बड़ा नहीं माव लिया । विकासवाद के लेखक स्वयं पृ० २३६ में कहते हैं कि 'तिम पर भी यह 
नहीं समझता चाहिये कि इसमें और मनुष्य में कुछ भेद ही नहीं है । मनुष्य को सब प्राणियों में जो उच्च स्थान प्राप्त 
हुआ है, उसका कारण उसके ज्ञानतस्तुओं का विकास है। यद्यवि गोरिला शरीर, बल, हाथ, पेर और छाती आदि में 
मनुष्य को हरा सकता है, किन्तु बुद्धिबल में बह मनुष्य से बहुत कम है, इसी से वह मनुष्य के अधीन हो जाता है । 

(२) तुलनात्मक हृष्टि से मनुष्य की रचना, गर्भपरिवर्तन, चट्टानों में मिले हुए मनुष्य-अवबब और यान्त्रिक 
नियमों से अन्य प्राणियों की भाँति इसे भी अपना स्वरूप प्रात करना आदि जितनी बातें लिखी गई हैं, इन सबका 
उत्तर अन्य पशुओं के वर्णन के साथ आ गया है । बिकासवाद के लेखक ते स्वयं पाँचों शास्त्रीय प्रमाणों में अपनी 
असमर्थता दिखलाई है । प्रत्येक विभाग में कल्पना और अनुमान के अतिरिक्त जरा भी परीक्षण से काम नहीं लिया 


गया झौर परिस्थिति से यनन्‍्त्रों की माँति प्राणियों का परिवर्तित होता भी सिद्ध नहीं हुआ, अतः अब यहाँ वही 
बातें फिर लिखना बेकार है । 


मनुष्यकां उत्पांत्त श्श्५्‌ 


(३) मनुष्य का शरीर भी उन्हीं पदार्थों से बना है, जिनसे अन्य प्राणी बने हैं।उसके भी दारीर में 
आठ संस्थान हैं। कोष्ठ और कोष्ठान्तर्गत प्रोटोप्लाज्म भी वेसा ही है और पृष्ठवंशधारी की स्तनवाली श्रेणी में 
उसका स्थान है । इन बातों में से बहुत सी बातों का उत्तर पिछले पृष्ठों में हो चुका है। हमारे यहाँ यह शरीर, 
/क्षिति, जल, पावक, गगन, समोरा। पठचरचित यह अधम शरीरा' माना गया है । आठ संस्थान न हों तो वह प्राणी 
ही नहीं कहला सकता । 


हमने पहिले ही कोष्ठ और कोष्ठान्तगंत प्रोटोप्लाज्म की असलियत बतला दी है। यहाँ इतना बिशेष समभना 
चाहिये कि अमीबा एककोप्ठघारी कहा जाता है | उसके एक ही कोष्ठ में आठों काम होते हैं, पर जब वह एक से दो 
होता है, तो उसी के अन्दर एक दूसरा कोष्ठ तैयार हो जाता है और अलग होने के पहिले तक दोनों कोष्ठ एक ही में 
रहते हैं । ऐसी दशा में उसे एककोष्ठधारी क्‍यों कहा जाता है? इसी तरह कई कोष्ठवाले प्राणी के प्रत्येक कोष्ठ 
अमीबा की भाँति आठों काम अलग अलग नहीं करते । भिन्न भिन्न कोप्ठों के काम भिन्न भिन्न हो जाते हैं। ऐसी दशा 
में किस आधार से कहा जाता है कि ये कोष्ठ भी अमीबा के ही जैसे कोष्ठ हैं ? अनेक कोण्ठवाले प्राणियों में मेँ माल 
पाया जाता है और सब कोष्ठों को सेमालनेबाला कोई एक ही कोष्ठ विदित होता है । क्योंकि यदि सब कोष्ठ प्रबन्ध 
करने लगें तो शरीर में अव्यवस्था हो जाय, पर हम शरीरों में व्यवस्था देखते हैं। इससे ज्ञात होता है कि व्यवस्था 
किसी एक ही स्थान में है । तब सब कोष्ठ चेतन हैं ऐसा क्‍यों कहा जाता है ? कोष्ठों के अन्दर का रस कभी चंतन्य 
का कारण नहीं हो सकता । ज्ञानशक्ति, संयुक्त पदार्थ से उत्पन्न नहीं हो सकती । क्योंकि अनेक संयुक्त चेतन्यों से व्यबस्था 
का बिधात होता है । इसी तरह भनुष्य हड्डीबालों में से स्तनघारियों की श्रेणी का भले हो, पर न तो इनमें से किसी 
के संयोग से इसका वंश चलता है, न किसी के साथ आयु मिलती है, न भोग मिलता है और न गर्मभवास का समय 
ही मिलता है । ऐसी दशा में उसको पशुओं के साथ माना अन्याय ही प्रतीत होता है । 


संसार में मनुष्य को छोड़कर जितने प्राणी हैं, उन सबके बालों में, पैदा होने से मृत्यु तक, किसी प्रकार का 
परिवतंन नहीं होता | जो गाय जिस रंग की पैदा होती है, आजीवन उसी रंग की रहती है | यही हाल ऊंट, धोड़ा, 
गघा, बैल, भैंस, बकरी, भेड़ी आदि का है ! बन्दर और वनभनुष्य भी जिस रंग का पैदा होता है, आजीवन उसी रंग 
का रहता है, पर मनुष्य के बालों का रंग जिन्दगी मर में चार बार चार तरह का पलटता है ! पंदा होने के समय 
सुनहरी रंग, जवानी में काला और वृद्धावस्था में सफेद होता है, तथा अत्यन्त वृद्धा कथा में पिड्जुल हो जाता है। पशुओं 
और भनुष्यों में अन्तर डालनेबाला यह बाल-परिवतंन दोनों को पृथक किए हुए है। दूसरा अन्तर पानी में तेरने का 
है । जितने पशु हैं, सब पानी में डालते ही तैरने लगते हैं । यहाँ तक कि बन्दर भी तैरने लगता है, पर मनुष्य बिना 
तैरना सीखे, तर नहीं सकता । इनके अतिरिक्त दो पैर पर खड़े होना, बोलना, विचार करना, हँसना, रोना और गाना 
आदि अनेकों बातें हैं, जो मनुष्य में ही हैं, पशुओं में नहीं | अर्थात्‌ विना शिक्षा के अपने कार्य कर लेना पशुओं में ही 
है, भनुष्यों में नहीं। इससे प्रतीत होता है कि मनुष्य पशु-श्रेणी का नहीं है । 


जिस प्रकार पशुओं और मनुष्यों के बीच में अन्तर है, उसी तरह वृक्षों और पशुओं में भी अन्तर है। पशु आड़े 
शरीर के हैं और वृक्ष उलटे शरीर के । अर्थात्‌ वृक्षों के शिर नीचे की ओर हैं। दुसरा अन्तर देखने सुनने आदि अज़ों 
का है। सबसे बड़ा और विरोधी अन्तर तो दोनों की खुराक का है । वृक्ष जिस दूषित बायु को खाकर जीते हैं, अन्य 
प्राणी उसको खाकर मर जाते हैं । अर्थात्‌ वृक्षों की खुराक प्राणनाशक बायु है और प्राणियों की खुराक प्राणप्रद वायु 
है । वृक्ष प्राणप्रद वायु देते हैं और पशु प्राणनाशक वायु देते हैं ॥ इस तरह से वनस्पति और पशुओं का भी कोई 
क्षारीरिक अथबा उत्पादक संबंध प्रतीत नहीं होता । ऐसी दशा में न तो मनुष्य पशुश्रे णी का प्रतीत होता है और न 
वनस्पति ही पशुश्र णी की ज्ञात होती है, अतः स्पष्ट है कि विकासवाद इन तीनों को एक बनाने में भारी भूल करता है । 


र्ग्ए वबंदिक सम्पत्ति 


(४) वानर-कक्षा की जो आढ विशेषताएँ बतलाई गई हैं, वे यथार्थ में वानरों की ही विशेषताएँ नहीं हैं । उनमें 
आधी से अधिक अन्य प्राणियों में भी पाई जाती हैं, परंतु दो चार विशेषताएँ जो यथार्थ में वानरों में ही पाई जाती 
हैं, वे स्वयं कह रही हैं कि मनुष्य जाति का वानरों से कुछ वास्ता नहीं है । गरम नाल तो मैंस के मी लगा रहता है। 
भंगूठों के घूमने से तो वह मनुष्यश्रेणी का नहीं प्रतीत होता । वृक्ष पर तो चिड़ियाँ और कीड़े भी रहते हैं| दोनों प्रकार के 
दाँत तो गाय मैंस आदि के भी होते हैं। दाँतों की अन्य पशुओं में भी अलग अलग संख्या होती है । पाँच उँगलियाँ 
तो गिलहरी के भी होती हैं। नाखूनों और पंजों का होना ही उसे मनुष्यश्रे णी से अलग करता है | हसली की अस्वथियों 
की हृढ़ता और उन्नति से यहाँ कोई सरोकार नहीं दिखता । दो स्तन तो बकरी के भी होते हैं। यहाँ सम और विंषम 
दोनों प्रकार के अज्भों का वर्णन करके मालूम नहीं “विकासवाद' के लेखक ने क्यों व्यर्थ विषय को बढ़ाया है; 


(५-६) मनुष्य का सीधे खड़ा होना, मस्तिष्क की बड़ाई, बोलना और विचार करना, इन चारों का कारण 
मस्तिष्क की वृद्धि बतलाया जाता है । मस्तिष्क की वृद्धि ही मनुष्यता नहीं है। बानरों और बनमनुष्यों के मगज के 
हृश्य से जो यह कहा जाता है कि बोलने, विचार करने, सोचने और सीधे खड़े होने का कारण केवल मस्तिष्क की 
उन्नति है--उसके कवाय का अधिक स्पष्टपना ही है, यह बात हाल के वैज्ञानिकों ने प्रसिद्ध कर दी है। चींटी को सबने 
देखा है । उसके शिर की खोखली टोपी भी सबने देखी है। उसमें भेजे का नाम नहीं है '. पर चींटी इतनी बुद्धिमाव्‌ 
और प्रबंध करनेवाली है कि विज्ञानवेत्ता, मनुष्य से उत्तरकर सारे संसार का बंदोबस्त कर सकनेवाला प्राणी चींटी को 
ही बतलाते हैं # इससे यह नहीं पाया जाता कि बड़े और स्पष्ट मस्तिष्क से ही बुद्धि और बिचारों में उन्नति होती है । 


(७) बानरों की अनेक जातियाँ हैं । ये उसी तरह की जातियाँ हैं, जैंसे मांसाहारियों की--कृत्ता, शृगाल, 
भेड़िया, बिल्ली, व्याध्न, सिह आदि की-बतलाई गई हैं, पर हमने पहिले ही बंतला दिया है कि जिनके मेल से बंश 
चले वही जाति है, अन्य नहीं | क्रबिकास दिखलाने के लिये ही ये 'लीमर”' और “मार्मसिट' आदि प्राणी वानर कहे 
गये हैं, पर लीमर आदि स्वतन्त्र योनियाँ हैं। इनका परस्पर बंश नहीं चलता, इसलिए ये वानर जाति की नहीं ' 


(८) चार प्रकार के वनमनुष्य मी बानर-कक्षा के कहे गये हैं, पर उनका बंदरों के साथ बहुत ही थोड़ा मेल 
है । ये अलग स्वतन्त्र जाति के प्राणी हैं। इनका एक दूसरे से कुछ वास्ता नहीं है । 


(&) यदि गिवन की मादा मुह धोती है, तो गाय मेंस चाटकर अपने बच्चे को साफ करती हैं और चिड़ियाँ 
बच्चों को दाना लाकर देती हैं । यदि वनमनुष्य दबाकर खून बन्द करता है तो कुत्ता भी घास खाकर जुल्लाब छेता 
हैं और हाथी भी दबा करता हैं । यदि चिपांजी केवल € महीने के बालक की सी बुद्धि रखता है, वो चौंटी सारे 
संसार का बन्दोबस्त मनुष्य की तरह कर सकती है, इसलिये वनमनुष्य मनुष्यश्रे णी के नहीं हो सकते । 
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मनुष्यकी उत्पलि | १५७ 


(१०) म्रस्तिष्क की थियरी चींटियों के प्रमाण से नष्ट हो गई है । चींदियों के मस्तिष्क होता ही नहीं । यदि 
मानता ही पड़े कि उनके मस्तिष्क होता है तो यह तो प्रत्यक्ष ही है कि वनमनुष्य (चिपांजी) के मस्तिष्क से बहुत 
छोटा होता है। जब जींटी विना मह्तिष्क के सब काम करती है, तब मनुष्य सारा काम च्ौड़े मगज के ही कारण 
करता है, यह ठीक नहीं, अतः वनमनुष्य के मगज-की तुलता दोनों को एक नहीं कर सकती । विकासवाद के लेखक 
ने खुद ही मनुष्य और पशु में अन्तर माना है * | 

(११) चोपाये से जब दो पाँव का होकर मनुष्य खड़ा हुआ तो आँत उतरने लगी । मदि ऐसा होता तो यह 
प्राणी इस डर से कमी खड़ा ही न होता । करोड़ों ब्ष के बाद भी यदि मनुष्य की आँत खड़े होने के कारण उतरती है, 
तो उस समय जब यह चौपागरे से दो पैरवाला होकर खड़ा हुआ होगा तो उस समय के समस्त द्विपाद प्राणी आँत की 
बीमारी से झाक्रान्त हो गये होंगे। यदि वास्तव में ऐसा होता तो कहना चाहिये कि कोई भी मनुष्य क भी खड़े होने की 
हिम्मत ही न करता । बात तो झ्रसरू मह है कि यह रोग मनुष्य को इसलिए होता है कि वह ख मे में बड़ा पेंट है। पशु 
इच्छा न होते पर नहीं खाते, किन्तु यह पेट मरा रहने पर भी खा लेता है। इसी से इसको यह बीमारी होती है । सर्ब॑मान्य 
डॉक्टर खुई कुन्हे अपनो पुस्तक 'न्यू सायन्‍्स ऑफ हीलिंग' के भाग ३, पृष्ठ ६६६ में लिखते हैं कि 'आँत के उतरने का 
कारण पेड के मीतर विकारी द्रव्य के बोफ की खिचावट है। आमाशय की झिल्ली के उत स्थानों में जहाँ जरा सी मी रुका- 
बट मिर जाती है, भँतड़ियाँ अत्यन्त अन्तरीय दबाव के कारण छेद कर देती हैं और बाहर निकल आती हैं। भिन्न मिन्न 
युरुषों की झिल्ली के फटने के स्थाम भिन्न भिन्न होते हैं, परन्तु कारण सदैब एक ही होता है, इसलिए इस रोग का 
कारण चोट, गिर पड़ना अथवा कोई और बतलाना भूल है। अन्य कारणों से भी झिल्ली फट सकती है, परंतु आँत 
उतरने का कारण चोटआदि नहीं है। मेरी चिकित्सारीति का सेवन करने से और इसके द्वारा विकारी द्रव्य को शरीर से 
निकाल देने से इस प्रकार के छिद्र आराम हो जाते हैं। प्रत्येक रोगी की भिल्ली मिन्न मिन्न स्थान से फटती है। इसका 
कोई दूसरा कारण नहीं है ।” जब बुन्हे की तरकीब से झिल्ली की छीरें आर।म हो जाती हैं, तब चौपाये से द्विपाद होने- 
बाली बात सिवा बच्चों के खेल के और कुछ भी दम नहीं रखती । 


महितिष्क के कम ज्यादा परिणाम का सिद्धान्त चींटियों ने नष्ट कर दिया है। मनुष्य के साथ किसी प्राणी की तुलना 
में मस्तिष्क की बात कुछ मूल्य नहीं रखली । हाथ पेरों की समता का भी कुछ मूल्य नहीं । कहने को हाथ कह लीजिये, पर 
जब के चलने का, दौड़ने का काम देते हैं, तो उनका नाम हाथ नहीं हो सकता | वे पैर ही हैं। जब तक वन्तमनुष्य वो 
पैर पर सीधे खड़े होकर चलते न लगें तब शक वे चतुष्पाद ही कहुलावेंगे | ऐसी दशा में पर को हाथ बसलाना उचित 
नहीं । मनुष्य के हाथ, हाथ हैं, पर बनमनुष्य के हाथ, पर हैं, अतएव हाभ के साभ पेरों की कोई तुलना नहीं हो सकती । 
बन्दर पैर से भी चीज़ें उठा सकते हैं और एक जंगछी ख््री भी पैरों से उठा सकती है । इससे यह सिद्ध नहीं होता कि 
यह बन्दरों की निशानी है। अम्यास करते से तो बाजीगर क्षाँख से पैसा उठा लेते हैं और माममती पानी के अन्दर 
मुह डालकर जीभ से नथ में मोती पिरो देती हैं। क्या आप मे बालें बन्दरों में दिखला सकते हैं ? अच्छे पहलवान पैर 
से दाँव करते हैं । सरकसबाऊे पैर से अदभुत अद्भुत काम करते हैँ तो कया ये सब बन्दरों के ही जिह्न हैं ? 

इसी तरह अकक्‍्लडाड़ की बात है | जेंगली लोगों में यदि यह शीक्र निकलती है तो उनके बस्वर से विकसित 
होने की वलीछ यह भी नहीं है । वेश्याओं की लड़कियों के रतन बहुत जल्द निकल आते है तो जया दे किसी पीघ्च 
जननेवाले प्राणी का विकास हैं ? जजों का जल्द स्फुटित होना खाज्, पेय, भाचार, ग्यबहार और जलवायु पर झ्वलस्थित 


# शरीररचना ओर स्वभाव आदि में मनुष्य और अन्य पशुओं की समानता है। .तिस पर "एा 5 झस्ल कर छठ मे मे मुझ भर भस्म पशु को समानता है। ;तिस पर भी इसका बर्य यह. 
- वहीं समझता चाहिए कि उंनमें कोई अन्तर नहीं और मनुष्य तथा वानर सब अंशों में परस्पर सहश हैं। यह कथन 
/ असंगत और वास्तविक अवस्था की अशुद्ध कल्पना देनेवाला है । (विकासवाद पूँ० २२३) 


श्प्र्८ वेदिक सम्पत्ति 


है। हमारा विश्वास है कि जेंगली मनुष्यों में अक्छडाढ़ कच्चे अन्न और कच्चे मांस के खाने से ही शीघ्र निकलती है 
और इसीलिए वह बड़ी भी होती है। किसी किसी के शरीर पर बालों की अधिकता का कारण गर्भ में पुरष शक्ति की 
आँधिकता है । जब कभी गर्म में यह शक्ति उचित परिमाण से कम या ज्यादा दाखिल होती है, तभी सन्‍्तान के रोमों पर 
असर होता है । पुरुषर्शाक्त अधिक होने से कभी कभी ख्रियों में भी डाढ़ी म'छ निकल आते हैं और कभी कभी न्यून होने 
से पुरुषों में भी डाड़ी मूछ का अभाव हो जाता है। रोम, बाल, हहियाँ और स्तायु आदि कठिन पदार्थ पितृ्शाक्ति से ही 
उत्पन्न होते हैं, इसलिए किसी किसी में बाल अधिक देखकर बच्दरों के बालों का अनुमात न करना चाहिए। यदि 
अधिक बाल वानरों का चिह्न है तो जिन पुरुषों के मू'छ डाढ़ी नहीं होती और जिन ए्त्रियों के होती हैं, वे किसका 
विकास हैं ? क्‍या ऐसे बन्दर कभी किसी ने देखे हैं, जिनके दाढ़ी के पास ज्वियों की भाँति बाल बिलकुल न हों । रहा 
बंश-परम्परा से बालों का होना, वह तो सहज ही सिद्ध है। जब एक बार सन्तानत के बाल निकल आये तो दे धीरे धीरे 
दश पाँच पीढ़ी के बाद ही जाते हैं । जापान के एन्यू लोगों की सन्‍्तान में अब बाल कम हो रहे हैं, इसलिए बालों 
की तुलना से मनुष्य-वानर कक्षा का सिद्ध नहीं होता । 

(१२) अज्जीं को हिंछा न सकना इस बात की दलील नहीं है कि अब वे अज्भ निकम्मे हो गये हैं। निकम्मे क्‍यों 
हुए ? क्‍या पीठ में मक्‍खी, मसे और मच्छर आदि उड़ाने की अब जरूरत नहीं है ? यदि कहो कि अब इन के उड़ाने के 
लिए दूसरे साधन हो गये हैं तो आँख, भौं, बाछऊ, ओठ और मस्तिष्क सिकोड़ने, हिलाने की ताकत क्यों बनी हुई है ? 
इनकी ताकत तो सबसे पहिले ही चली जानी चाहिये थी | क्योंकि हाथ का साधन इनके समीप ही प्रात है। बात तो 
असल यह है कि परमात्मा ते जिस प्रकार के भोग भोगने के लिए जिसका जैसा शरीर बनाया है, उसमें उसी प्रकार के 
अवयव और शक्ति नियुक्त की है । गाल, भाँ, मस्तक और ओठ का फड़काना, नचाना यदि बन्द हो जाता तो नाठक 
और नृत्यकारों का भाव कंसे समझ में आता ? तथा दो अपरिचित भाषावालों का परस्पर परिचय और संवाद कंसे 
जारी होता ? सूघकर पहिचानने को शक्ति सभी भनुष्यों में है । अनेक प्रकार के इन्न, अनेक प्रकार के फूलों की गन्धों 
के भेद, मल, मूत्र और पसीना आ।द वासों का अन्तर और धी, तेल की बू का फर्क प्राय: सभी जानते हैं, परन्तु 
अभ्यास के कारण इन्न वेंचनेवाला पूघकर इत्नों के भेद जितनी जल्दी बंतछा सकता है, उतनी जल्दी ब्योरे के साथ 
हर एक आदमी नहीं बतला सकता । 

इत्र बेंचनेवाले इच्नों के पहिचाननेवालों को बहुत बड़ा भ्रमीर समभते हैं । वे कहते हैं कि अमुक नवाब साहब 
अच्छे सू धनेवाले हैं । जिस प्रकार अभ्यास से गानेवाले स्वरों के भेदों को जानते हैं, जिस प्रकार उनको स्व॒रों के जरा जरा 
से भेद बहुत स्थुल सुनाई पड़ते हैं, उसी तरह सर्वंत्राधारण को वैसे भेद सुनाई नहीं पड़ते । इसी तरह सूघने की भी 
बात है | जद्भधली और बेपढ़ेलिखे लोग प्रायः स्मरण से अधिक कांस लेते है, इसलिए वह शक्ति उनकी बलवान हो 
जाती है, पर इसका यह्‌ अर्थ नहीं है कि ये उनके पूर्वजातियों के चिह्न हैं। राजपूताने में पदचिक्ल पहिचाननेवाले 
ऐसे ऐसे आदमी हैँ कि बहुत शीघ्र दूसरे के पेर के चिह्न को पहिचानकर चोरों का पता लगा हछेते हैं, परन्तु बत- 
लाइये तो सही कि यह उनका अभ्यास किस यूब॑ जाति का अवशिष्ट है ? रोएँ खड़े कर सकना मनुष्य को आवश्यक 
नहीं । क्योंकि वह रोमवाला प्राणी नहीं है, परन्तु सच्ची मनुष्यता के समय-हँषे, आनन्द के समय-उसके रोमांच 
होता है, इसलिए रोमांच करनेबाली नसें कमजोर नहीं कही जा सकतीं। कसजोर चीज एक बार भी काम नहीं 
देती । हटा हुआ हाथ यदि एक बार भी काम दे दे तो उसे हटा नहीं कहा जा सकता, पर ये रोमांचवाली नसें 
कमजोर नहीं हुईं । न ये अपने समय में रोज अनेकों बार काम देती हैं। हाँ, उन पर काबू नहीं है। काबू तो हृदय 
पर भी नहीं है । कोई उसे ठहरा नहीं सकता, किसन्‍्तु वह अपने ढंग से अपना काम किए जाता है। क्या कोई उसे 
कमजोर कह सकता हैँ ? कोई नहीं । जब हृदय कमजोर नहीं है तो रोमांचवाली नसें क्योंकर कमजोर समभी जा 
सकती हैं ? रोमांच मनुष्य का ही गुण हूँ । यह अन्य पशुओं को प्रात नहीं है, इसलिए इसकी औरों के साथ तुलना 
नहीं हो सकती । 


मनुष्यकी उत्पत्ति १५६ 


(१३) ४७00) ह 9/०००5 नाम की थैली तो बिलकुल हो फलों की गुठली को न खाने की धमकी 
देने के लिए है ; मनुष्य फलाहारी प्राणी है । फलों में बेर, छुहारे, आम, जामुन और अस्य अनेकों फलों में गुठलियाँ 
होती हैं, इसलिए प्रायः लोग बच्चों को उक्त फलों को खाते समय धमका देते हैं कि खबरदार गुठली न खाना नहीं तो 
पेट में दरख्त पैदा हो जायगा | इसका यही मतलब है कि गुठली न खाई जाय । गुठली में यदि हानि का डर न होता 
तो गुठली खाने में आदमी सावधान न रहता । नतीजा यह होता कि ग्रुठलियों की कठोरता से पाचनशक्ति नष्ट हो 
जाती और मनुष्य शीघ्र ही मर जाता, अतएब मनुष्य में यह थैली इसी धमकी के लिए है। क्‍योंकि मनुष्य फलाहारी 
है, गुठली खा जाना उसके लिए सम्भव है । गर्भ में सारा शरीर बालों से छा जाने का मतलब यह नहीं है कि मनुष्य 
गर्म में अपने पूर्बरूप बानर का हृश्य दिखा रहा है । गर्भपरिवर्तत का यदि मतलब केवल हृश्य दिखलाने का ही हो, 
तब तो यह प्रश्न लाजिम आता है कि सबसे प्रथम एक सेल का आदिप्राणी श्रमीबा अपनी उत्पत्ति से किसका हृश्य 
दिखा रहा है ? इसलिए गर्भ में बालों का कोई दूसरा ही प्रयोजन होता चाहिए । गर्भ में छः महीने के बाद बच्चे की 
खाल बाहर आने के योग्य होने छगती है। क्योंकि सात सात महीने में अनेक बच्चे पैदा होते हैं और पूर्ण आयु 
तक जीते हैं, इसलिए उस खाल की जरायु में भरे हुए गन्दे पानी से रक्षा करने के लिए ही गर्भ में बालों का 
आयोजन होता है । क्योंकि बालों में पानी पेवस्त नहीं होता । 

रही मनुष्य के बालों के साथ वानरों के बालों की तुलना, बह किसी प्रकार नहीं हो सकती । बताइये तो सही, 
किस वानर के शिर पर चार-चार फीट लंबे बाल होते हैं ? बताइए तो, किस बानर की डाढ़ी एक एक गज लम्बी 
होती है ? हमने चार फीट लम्बे शिर के और तीन फीट लम्बी डाढ़ी के बाल कई स्त्री पुरुषों के देखे हैं। संसार में 
कोई प्राणी इस प्रकार के वाल नहीं रखता । तब कैसे कहा जा सकता है कि मनुष्य के बालों-रोमों-की तुलना बन्दरों 
के रोमों के साथ हो सकती है ? मनुष्य का बच्चा जो साल भर तक रस्सी पकड़कर लटकने की शक्ति रखता है, 
इसका कारण यह नहीं है कि माँ के पेट में बन्दरों के बच्चे चिपके रहते हैं, इसलिए मनुष्य के बच्चों में भी यह 
शक्ति है, प्रत्युत इस शक्ति और अभ्यास का कारण बच्चे की मुट्ठी का बंधा रहना है । बच्चा गर्म में मुट्ठी बाँधे ही 
रहता है। इसका कारण यह है कि यद्दि मुद्टी खुली रहे तो डर है कि बह पेट की कोई चीज पकड़ ले और पैदा 
होते सभय मुश्किल पड़े । परमात्मा ने हर बात का प्रबन्ध बड़ी बुद्धिमत्ता से किया है; पर मनुष्य अपने अधूरे ज्ञान 
में ऐसा मतवाला हो रहा है कि वह कुछ का कुछ समझा करता है। 

(१४) मनुष्यों की यह पूंछ पूँछ नहीं है । ग्रंथकार स्वयं कहते हैं कि 'इसमें हड्डी नहीं होती, केवल मांस और 
नसे होती हैं' । यह्‌ तो बढ़ा हुआ उस स्थान का मांस है । जिस प्रकार अमेरिका की अमेजन नदी के किनारे रहने 
वाले मनुष्यों के ओढ एक एक फुड लम्बे होते हैं, # उसी प्रकार इन मनुष्यों के उस स्थान की खाल भी बढ़ी हुई 
होती है, पर जिस प्रकार उक्त अमेरिकन, हाथी का बिकास नहीं माने जाते उसी तरह ये भी बन्दरों का विकास 
नहीं हो सकते । दूसरी बात यह है कि मनुष्य वसमनुष्य का बिकास है और बनमनुष्य के पूछ होतीं नहीं । तब 
मनुष्य में पूंछ कहाँ से आई ? खासकर ऐसी दशा में जब बनमनुष्य और मनुष्य के बीच में एक और नरवानर 
(8]2९008॥) भी माना जाता है| गया, जिले में फीलपाँव, फैजाबाद में अण्डवृद्धि और|जगन्नाथपुरी की ओर घेघ 
बहुत बढ़ता है। मारवाड़ में पेट भी बढ़ता है। इसी तरह अफरीका के मनुष्यों के ओठ भी मोटे होते हैं, पर इन 
सब में ये नये अज्भू नहीं फूट रहे । शक्त फीलपाँव आदि को रोग कहते हैं, पर उसमें रोग की कोई बात नहीं है | 


न तो उसमें दर्द है, न पीड़ा है और न मौत का भय है। हमारे कहने का मतलब यह है कि स्थानविशेष में होने के 
कारण इस भांसगत वृद्धि को--रोगसहश विशेषांग को पूंछ कहना उचित नहीं है । 


(१५) जावाद्वीप में जो खोपड़ी मिली है, वह किसी बालक की होगी या फ्रीनालोजी के मत से मूर्ख की । 
छुस जन्तुशास्त्रानुसा र जिस प्रकार शशक जैसे धोड़ों -+++--__ 7777-7० रा आरिष्कार अतत्य ठहरा है, उसी प्रकार इन खोपड़ियों औ आविव्कार असत्य ठहरा है, उसी प्रकार इन खोपड़ियों और 


# सरस्थती घर १०, अजू ४ के 


१६० बे।दक सम्पात्त 


अवयवों की बात है। विकासवाद के लेखक पृ० २५४ में उसके विरुद्ध खुद ही कहते हैं कि “वर्तमान मनुष्य ओर 
अनमनुष्य के पूर्णतया बीच की कड़ी के अन्वेषण की आशा रखना व्यय है! । जब यह हाल है, तब खोपड़ी का जिक्र 
करने ही की क्‍या जरूरत थी ? 

(१६) जिन तत्त्वों से मनुष्य बना है, उन्हीं से पशु बने हैं । मांस खून उन में मी है! अन्न ही वे भी खाते हैं। 
जब सभी पञ्चरचित हैं, तब फिर लीख, रोग, ओषधि, नशा आदि यदि दोनों में एक समान ही प्रमाव करते हैं 
तो इसमें ताज्जुब कया है ? क्या इस समानता से मनुष्य पशु और पशु मनुष्य हो गये ? हम पहिले ही लिख 
आये हैं कि मनुष्य बालों का रंग बदलने से और पशु पानी में तेरने से एक जाति का सिद्ध नहीं होता । 

(१७) विकासवाद के अमुसार अनेक स्तनों की स्त्रियों से निश्चित होता है कि मनुष्य पिछली पीढ़ियों में 
स्पाही, इुहिया, गिलहरी, बिल्‍ली और रींछ होकर मनुष्यरूप में आया है, किन्तु हमने अभी अमेरिका के लम्बे 
ओठवालों का हाल लिखा है, जो हाथी की बनावट के कहे जा सकते हैं तो क्‍या मनुष्य हाथीश्रेणी की योगियों में 
मी होकर आया है ? अफरीका के बुशमन बहुत दूर तक अंधेरे में देखते हैं ओर दौड़कर अपना शिकार भी पकड़ 
छेते हैं, तो क्या मनुष्य, गीध, उल्कू, सप॑ और धोड़े की योनियों में होकर आया है ? उसके पूंछ भी पाई जाती है 
तो क्‍या वह कुत्ता, बिल्ली, ऊँट, वानर आदि समस्त पूंछुवाली योनियों में होकर आया है ? यदि मनुष्य में किसी 
अन्य प्राणी के से लक्षण इस बात का प्रमाण हैं कि वह उन प्राणियों में होकर आय। है तो संसार भर के आदमियों 
में यदि ऐसे गुण बारीकी से ढूंढे जायें तो दुनिया की ऐसी एक भी योनि न निकलेगी जिसके लक्षण भनुष्य में न 
पाये जायें। ऐसी दक्शा में क्या विकास इस बात को सान लेगा कि भनुष्य संसार की समस्त योनियों में होकर 
आया है ? यदि ऐसा हो तो समझना चाहिये कि हैकछ, हकक्‍सले की २१ श्रेणियों की बात असत्य है। अर्थात्‌ मनुष्य 
किन्‍्ही विशेष योनियों से ही सम्बन्ध नहीं रखता, प्रत्युत संसार मर की योनियों से सम्बन्ध रखता है । 

विकासवाद अपनी जिद से चाहे यह न माने, पर बिना ऐसा माने मनुष्य का समस्त प्राणियों के साथ जो मेल 
दिखता है, उसकी सद्भुति नहीं लग सक्रती । हिन्दू शासत्र तो यही कहते हैं कि मनुष्य संसार की समस्त योनियों में 
होकर आया है--वह ८४ लक्ष योनियों के बाद उत्पन्न हुआ है । वे कहते हैं कि पंदा होते ही दूध पीने की प्रधृत्ति, 
हे, शोक और नय का संचार उसके अनेकों जन्मों की सूचना है | पैदा होने के दिन ही जब चिह्न पूर्व जन्म के पाये 
जाते हैं तो गर्मंवास के समय में भी उसके जन्मजन्मान्तरों के संस्कार उदय होते ही रहते होंगे । कहा नहीं जा 
सकता कि किस समय किस पूर्व॑जन्म की किस योनि के संस्कार उदय हो उठें । जिस प्रकार गर्म॑सथ प्राणी के निज 
संस्कार उदय होकर उसकी बनावट में अन्तर पंदा कर सकते हैं, उसी तरह सगर्मा माता के विचार और व्यवहार 
भी गसंस्थ पर अनेक प्रकार के प्रभाव डाला करते हैं | सुना जाता है कि जिस देश की स्त्रियों में यह रिवाज हूँ कि 
गर्भिणी यदि ग्रहण पड़ने के समय पानी में पर डालकर न बैठे तो उसके गर्म से बच्चा दुला लेगड़ा पंदा होता है, 
वहाँ कभी कमी ऐसा ही हो जाता है, पर जहाँ इन बातों के संस्कार नहीं हैं वहाँ ऐसा नहीं होता । माता के 
प्रमाव के अतिरिक्त देशकाल, जलवायु और अकाल, सुकाल, का भो असर गर्भस्थ पर पड़ता है । वज्जपात, युद्ध और 
अग्निकांडों का मी असर होता हूँ । इस प्रकार से (१) गर्मस्थ के संस्कार, (२) माता के विचार तथा व्यवहार 
और (३) देश की परिस्थिति में विशेषता उत्पन्न हो जाने तथा (४) ग्र्स्थापन के समय अनेक वीयंकणों फे 
परस्पर मिल जाने से गर्मेस्थ में विक्ृतरूपता उत्पन्न हो जाती है, परन्तु इस विकृतरूपता के विषय में विकासवाद 
कहता हूँ कि मनुष्यों के ये विकृत चिह्न--विशिष्टाबशिष्ट अज़ू--उन पिछली जातियों के चिह्न हैं, जिनसे मनुष्य 
विकसित हुआ है । 

विकास के इस आरोप के विरुद्ध सृष्टि ने कुछ बातें ऐसी प्रकट करके दिखला दी हैं, कि जिनके सामने आते ही 
विकासवाद सदा के लिए अस्त हो जाता है! नरों के स्तन, अजा के गलस्तन, अश्व के स्ततों का अभाव, मेढ़े के 


खेतरथ की अमान्यता श्द्दर्‌ 


सींग और मनुष्य की छठी उंगली ने विकासबाद के विशिष्टावशिष्ट अज्भों की मिथ्या कल्पना का अन्त कर दिया है। बैल, 
मेसा, बकरा, हाथी, ऊँट, सिंह, कुत्ता, वानर और पुरुषों में स्तन कब, क्‍यों और कैसे उत्पन्न हुए और घोड़ों के क्यों 
उत्पन्न नहीं हुए ? बकरी के गले में स्तन क्‍यों होते हैं ? मेढ़े के सींग कहाँ से आ गये ? और मनुष्य के छठी उँगली 
क्यों होती है ? इन सब प्रश्नों का विकासवाद के पास कोई उत्तर नहीं है। जब से सृष्टि आरम्म हुई--जब से 
अमीवा हुआ---तब से ही सत्री-पुरुषन्तर मादा अलग नहीं थे। अमीबा अकेला ही नर मादा का काम देता था, 
परन्तु कुछ ही पीढ़ियों के बाद मसा, मकक्‍्खी, लीख और जुओं की उत्पत्ति के साथ ही नर और मादा का भेद हो 
गया, किन्तु स्तनों की उत्पत्ति नहीं हुई । इन कीड़ों के बाद जोड़वालों, बिन हड्डीवालों की सृष्टि हुई, तब भी स्तन 
नहीं हुए । जोड़वालों के बाद मत्स्य, मण्डुक और सर्पणशीलों की उत्पत्ति हुई, पर अब मी स्तनों की उत्पत्ति नहीं हुई । 

इनके बाद पक्षियों का नम्बर आया, परन्तु पक्षियों में भी स्तनों का अभाव ही रहा । हाँ, सब से प्रथम चम- 
गीदड़ में स्तनों का प्रादुर्माय दिखलाई पड़ने लगा । यहीं से स्तनधारियों का सिलसिला शुरू हुआ । अब तक बिता 
स्तनों के ही, बच्चों की परवरिश का काम चलता रहा ओर किसी प्रकार की कोई हानि नहीं हुई । नर-मादा का 
भेद हुए भी लाखों पीढ़ियाँ गुजर गईं और सन्‍्तति होते तथा उसकी परवरिश होते भी लाखों पीढ़ियाँ गुजर गईं, 
पर अब तक किसी प्राणी के स्तन नहीं हुए । अब प्रश्न होता हैं कि चमगीदड़ के स्तन क्‍यों हुए ? पहिले तो मादा 
में ही स्तनों की उत्पत्ति का कारण बतलाना विकासवाद के लिए आफत है, फिर नरों में स्तनों के प्रादर्भाव का 
कारण बताना तो उसके लिए दूनी आफत की चीज है। यह आफत और भी अधिक बढ़ जाती है, जब घोड़े में 
स्तनों का बिलकुल ही अभाब देखा जाता है। इसी तरह यह आफत और भी अधिक भयडूूर रूप धारण करती है, 
जब झजा के गलूस्तनों का प्रादुर्माव सामने आता है। क्योंकि नरमादा की पृथक्ता स्तनधारियों के पूर्व ही पक्षियों 
भोर सपंणशील तथा मण्डूक, मत्स्य और जोड़वाले कीड़ों के पूर्व ही हो चुकी थी, इसलिए कोई यह नहीं कह सकता 
कि नरमादा में स्तनों की उत्पत्ति तब की है, जब नरमादा में भेद ही नहीं हुआ था । हम देख रहे हैं कि नरमादा 
का भेद हो जाने के लाखों करोड़ों यर्ष बाद स्तनधारियों की उत्पत्ति हुई है। तब आक्रमणपु्वक प्रबलता से प्रश्न 
उत्पन्न होता है कि नरों के स्तन किस पिछली योनि के अवशिष्टांग हैं? और यदि अवशिष्टांग हैं तो फिर बे घोड़ों के 
क्यों नहीं होते ? यदि कहा जाय कि ये विशिष्टांग हैं-नये निकल रहे हैं--तो प्रश्न यह है कि इनका उपयोग क्‍या है ? 
ये किस प्रयोजन के लिए हैं ? और वह प्रयोजन घोड़े के लिए क्यों नहीं है ? इसी तरह अजा-गलस्तन, मनुष्य की 
छठी उंगली ओर मेढ़े के सींगों की भी उत्पत्ति का कारण अज्ञात ही है। बकरी के गले में जो स्तन होते हैं, वे भी 
किसी प्राणी के अवशिष्टांग प्रतीत नहीं होते । क्योंकि ये बकरी के सिवा और किसी प्राणी में नहीं होते । ये विशिष्टांग 
मी प्रतीत नहीं होते । क्योंकि वंशपरम्परा में इनका अस्तित्व नहीं देखा जाता । 

यही हाल मनुष्य की छठी उंगली का है। प्राणिससृह के समस्त वर्गों, श्रेणियों, कक्षाओं और ज:ति-उपजातियों 
में, अमीबा से लेकर मनुष्य-पर्यंन्त एक भी प्राणी न कमी ऐसा हुआ और न इस समय है, जिसके छी उंगलियों के 
अस्तित्व की कल्पना की जा सके । ऐसी दशा में छठी उँगली किसी प्राणी का अवशिष्टांग नहीं कही जा सकती । वह 
विशिष्टांग भी नहीं कही जा सकती, क्योंकि वह वंक्षपरम्परा से आगे नहीं चछती | देखा जाता है कि यदि माता के 
छे उँगलो हैं तो पुत्र के नहीं हैं। इसी तरह माता, पिता, पितामह आदि के नहीं हैं, पर सन्तान के हैं । ऐसी दशा 
में यह तो कहा ही नहीं जा सकता, कि छठी उंगली का विकास हो रहा है और न यही कहा जा सकता है कि यह 
पिछली जातियों का चिह्न है। तब क्या विकासवाद इसकी उत्पत्ति का कोई कारण बतला सकता है ? 

इसी तरह मेष--मेढे के सींगों की उत्पत्ति बतलाना भी कठिन है । क्‍योंकि मेढों में शी सींग बंशपरम्परा 
से नहीं होते । ये कमी कहीं अकस्मातृ हो जाते हैं। संभव है विकासवादी इनको किसी सींगवाली पूष जातिका 


अवशिष्टांग कह दें, परन्तु इसमें कुछ भी सार नहीं है । जब नरों के स्तन और मनुष्यों की छठी उँगली अवष्चिष्टांगों 
२१ | 
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की कल्पना का खण्डन प्रबलता से कर रही है, तब अवशिष्टांगों की बात पर कोई कंसे घिश्वास कर सकता है ? 
विक्रासवाद इन अज्ों की उत्पत्ति के कारणों को बतला है नहीं सकता । उसके पास कोई जवाब नहीं है, इसका 
जो जवाब है, वह आस्तिक्रों का हो है, जो हुम ऊपर लिख आये हैं, गर्भवास में प्राणी के विचार, माता के व्यवहार, 
जलवायु का प्रभाव और वीयेकर्णों का संयोग डी प्राणियों में विक्रत अद्भता उत्पन्न कर देता है । अपवाद को छोड़कर 
प्राय: मनुष्य प॑ ही विकृृत अज्भ उत्पन्न होते हैं, अन्य प्राणियों में अन्य प्रणियों के चिह्न उद्भूत नहीं होते । 

जिस प्रकार मनुउ्यों में आठ या दस स्तन और पूंछ आदि के चिह्न देखे जाते हैं, वेधे पशुओं में क्रिसी अन्य 
पशु के चिह्न नहीं देखे जाते | बानरों में कमी आठ दर सतत नहीं देखे गये । ने एक साथ एक से अधिक बच्चे ही 
उत्पन्न होते देखे गये हैं। यद्यपि वे मनृष्यों की अपेक्षा अनेक स्तन और एक साथ अनेक संतान उत्पन्न करनेवाले पशुओं 
के अधिक निकट है | वानरों के एक साथ अधिक बच्चे हो हो नहीं सकते, क्‍यों/फ़ वे तो बच्चे को छाती में चिपटाये 
रहते हैं। यदि दूसरा मी बच्चा पैदा हो जाय तो उसकी परवरिश ही नहीं हो सकती, परन्तु मनुष्य के अनेक स्तन 
और अनेक बच्चे एक साथ होते हुए देखे गये हैं । ऐसी दशा में न तो वानर ही जन्य पशुओं का विकास सिद्ध होता 
है और न मनुष्य हो वानरों से विकसित हुआ कहा जा सकता है और न यही कहा जा सकता है, क्ि मनुष्यों के 
अनेक स्तन पूर्वजातियों के अवशिष्टांग हैं । मनुष्यों में इस प्रकार के अंगों की उत्पत्ति का कारण उसकी मानसिक 
शक्ति की विशेष उन्नति ही है | इसी उन्नति के कारण जिस प्रश्ार वह उत्पन्न होने के दिन ही हर्ष, शोक और भय 
प्रदर्शित करता है, उसी प्रकार गरभवस्था में मी स्वप्नवत्‌ अनेक योनियों के संस्कारों का स्मरण करता रहता है । 
ये संस्कार माता के किन्‍्हीं विशेप विचारों और व्यवहारों तथा जलवायु, देशकाल आदि परिस्थिति के किसी विशेष 
योग को पाकर उसके झरीर में चौरासी लक्ष योति में से किसी योनि का कोई अद्भ उत्पन्न कर देते हैं, परन्तु पशुओं 
की मानसिक शर्क्ति इतनी प्रबल नहीं होती, इसलिए उनको अनी पूर्व योनियों का स्मरणसंस्कार न होने से अज्ों 
में किसी अन्य योनि के अंगों के चिह्न नहीं उत्पन्न होते । यह आध्यात्मिक सिद्धाग्त है। इसी का पोषक भौतिक 
सिद्धान्त भी है। भौतिक सिद्धान्तानुमार अनेक वीयेकणों में से जब दो कण एक में मिल जाते हैं, तब ही विशिष्टांयों 
की उत्पत्ति होती है, इसलिए हम यहाँ इसका भी विचार कर लेना चाहते हैं । 

कहने की आवश्यकता नहीं, कि मनुष्य का वीय॑ छोटे छोटे असंख्य दानों से बना होता है। वीर्य का प्रत्येक 
दाना एक एक दरीर का बीज है। स्त्री के गर्म में ये दाने जाते हैं, पर अनेक कारणों से प्रायः सभी घिसकर--- 
गलकर--नष्ट हो जाते हैं । एकाघ ही बच पाता है । कमी कभी एक से अधिक दो चार भी बच जाते हैं और उतने 
ही बच्चे पैदा होते हैं । अपवादरूप से कभी घित्ते हुए न्ष्टश्राय दानों के कोई अंश, समूचे दाने में आ जुड़ते हैं और 
घुल अज्भू के साथ ही वढ़ने छगते हैं । यही जुड़े हुए अंश कमी छठी उँगली के रूप में, कभी अनेक स्तनों के रूप में, 
कभी पूँछ के रूप में और कभी मस्से आदि के रूप में दिखलाई पड़ते हैं। इसी तरह मेढे के सींग भी होते हैं! भेड़ पर 
कभी क्रमी बकरा चढ़ जाता है और उसका वीर्य गर्भाशय में गिर जाता है। उसी दिन मेढ़ा भी संयोग करता है 
और गर्भ स्थिर हो जाता है। बकरे के वीर्य में सींगों का उपादान होता ही है। यही अंश गर्भमस्थ के शिर में खिचकर 
जब जुड़ जाता है तो मेड़े के भी सींग हो जाते हैं। यहाँ संसार में देखते हैँ कि एक प्राणी के अद्भ दूसरे प्राणी के 
शरीर में लग जाते हैं । पाँच पर की गाय जिसने देखी है और उसके बनाने की विधि जो जानता है, उससे छिपा 
नहीं है कि पाँचवाँ पैर दूसरी गाय का है और काटकर दूसरी में लगाया गया है। अभी मुम्बई में हमने इसी प्रकार 
से बना हुआ एक सींगधारी सीदी देखा था । विलायत में आजकल इस प्रकार के अनेक नमूने देखे जाते हैं--अन्य 
प्राणी के अज्भ अन्य प्राणी में जोड़े जाते हैं । जिस प्रकार यहाँ, एक शरीर में दूसरे शरीर के अज्भ जुड़ जाते हैं, उसी 
तरह गर्म में भी जुड़ जाते हैं । 

थस्टेच्‌ नामी विद्वाचु अपनी 'बैवाहिक विज्ञान! नामी-पुस्तक में लिखता है कि 'सगर्भा गाय साँड को कभी अपने 
पास नहीं आने देती । इतने पर भी यदि साँड इस पर अत्याचार कर ही ले तो जो बच्चा पैदा होगा, वह तीन ग्रथवा 
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पाँच पाँव का, दो पूंछ अथवा दो शिर का होगा' | हिन्दी बंगवासी” की १७ मार्च सब्‌ १६२४ की संख्या में एक 
खबर प्रकाशित हुई थी कि 'सविया की राजघानी बेलग्रेड के अस्पताल में २२ वर्ध के नवयुवक (पुरुष) के पेट से 
दो बच्चे निकाले गये हैं। इस घटना के कारणों पर विचार करते हुए बंज्ञानिकों ने अनुमान किया है कि जिस 
समय यह युवक अपनी माँ के पेट में था, उस सभय पेट में दो बच्चे और थे। किसी प्रकार वे दोनों इसके पेट में 
समा गये । विकासवाद के लेखक पृ० १२३ में स्वयं लिखते हैं कि 'कइयों ने देखा होगा कि जिस वर्ष अकाल 
पड़ता है, उस वर्ष न केवल वृक्षों की वृद्धि रुक जाती है, अपितु वृक्षों पर नये नये विचित्र अवयव फूट निकलते हैं! । 
इन प्रमाणों से यही सिद्ध होता है कि देशकाल की परिस्थिति और गर्भददा में अज्भांशों के एक दूसरे में जुड़ जाने 
से विदिष्टांगों का प्रादुर्भाव हो जाता है, पर स्मरण रखना चाहिए कि इन नवजात विक्ृत अंग्रों की वंशपरम्परा 
नहीं चलती, इसलिए ये अपवाद के अतिरिक्त और कुछ नहीं हैं । जिस प्रकार छठी उँगली, नरस्तन, मेढ़े के सींग और 
अजागलस्तन अपवाद हैं, उसी प्रकार मनुष्यों के पूछ का चिह्न, स्त्रियों के आठ आठ, दक्ष दश स्तन और इसी 
प्रक'र के मस्से आदि अन्य अबयव भी अपवाद ही हैं, पूर्व जातियों के चिह्न नहीं, अतएवं विकासवाद का यह 
अंतिम, प्रबल और भरोम॑ का कल्पनामय प्रमाणशैलू भी गिर गया | अब उसके पास एक भी प्रमाण शेष नहीं है । 

विकासबाद का यह मनुष्योत्पत्ति-प्रकरण, यदि विचार से देखा जाय तो वह तीन बातों से संबन्ध रखता है-- 
(१) मनुष्य कपिवंश की उपजाति का है; (२) इसके और वनमनुष्य के मस्तिष्क में केवल परिमाण का अंतर है 
और (३) मनुष्य में अब तक पूर्वजातियों के विशिष्टावशिष्ट अवयब मौजूद हैं । इन तीनों में तुलना और विदिष्टा- 
वष्टिष्ट अवयवों का ही समावेश है । तुलनात्मक वर्णन कंसा कमजोर है, वह पिछले पृष्ठों में विक्नासथाद के लेखक 
की ही साक्षी से दिखला दिया गया है। मस्तिष्क की तुलना को विद्वानों ने चींटियों की नवीन खोज से अनुप्योगी 
सिद्ध कर दिया है भौर विशिष्टावशिष्ट अवयवों को पुरुष-स्तनों, अजागलस्तनों, अश्नस्तनों, मेषश्टज़ों और मनुष्य 
की छठी उँगली ते निस्सार सिद्ध कर दिया है, इसलिए जिस प्रकार सभस्त अन्य पशुओं की योनियों का प्रादुर्माव 
विकास के द्वारा सिद्ध नहीं हुआ, उसी तरह मनुष्य जाति का प्रादुर्भाव भी विकास के द्वारा सिद्ध नहीं होता । हमने 
आदि से अन्त तक देखा कि विकासबांद के पास सिवा विशिष्टावशिष्ट अवयवों की चरचा के अथवा सिवा संधि-योनियों 
के बार वार याद दिलाने के और कुछ भी सामग्री नहीं है। विशिष्टावशिष्ट अवयवों की निस्सारता दिखलाते हुए 
हमने उनकी उत्पत्ति का सच्चा कारण अच्छी तरह दिखला दिया है, अत: अब यहाँ संधि-पोतियों की भी चरचा 
करके दिखला देना चाहते हैं, कि संधि-योनियों की उत्पत्ति का सश्चा प्रयोजन क्‍या है? 


सन्धि योनियाँ 

संधि थोनियों को विकासवादी मध्यभ कड़ियाँ ((8878 7+0:8) कहते हैं । तुलनात्मक वर्गीकरण, खुप्त- 
जन्तु और भौगोलिफ शास्त्रों से इनके प्रमाण एकत्र किये' जाते हैं। इनके तीन विभाग हैं। (१) जो प्राणी ब्ल्कुल 
दो श्रेणियों के से भाकार रखते हैं, जंसे चमगीदड़, डकबिल, आर्क्रिओप्टेरिक्स और ओपोसम काँगरू आदि; (२) 
जिनके कुछ अज्भ॒ निकम्मे हो गये हैं, जेंसे हल ल, मयूर, शुतुमु गे, पेरिवन आदि; (३) जिनके कई अभजु अधिक 
प्रस्फुटित हो गये हैं, जेसे कई स्तनों की स्त्रियाँ, दुमवारे मनुष्य आदि । 

नम्बर एकवाले प्राणियों में स्पष्ट दो प्रकार के प्राणियों के से चिह्न पाये जाते हैं। ये मध्यम कड़ियाँ हैं, परंतु 
इतको विकासवादी जिस प्रकार की मध्यम कड़ियाँ मानते हैं, बंसी नहीं हैं। इनका कारण पुनर्जेर्म है । इन मध्यस्थ 
प्राणियों में दो प्रकार के प्राणी होते हैं, जैसे उड़नी गिलहरी और चमगीदड़ अथवा जैसे बानर और वसमनुष्य । इन दोनों 
में एक उन्नत है और दूसरा अवनत है । एक नीच श्रेणियों से होकर उच्च श्रेणियों में जा रहा है, धूसरा उच्च श्रेणी के 
प्राणी से पतित होकर नीचे जा रहा है । मनुष्य पापकर्म के कारण पशु-पक्षी बनने जा रहा है, अतः वह पहिछे वन- 
मनुष्य होगा, फिर बन्दर होगा, तब नीचे जायगा। दूसरा तीच प्राणी पाप मोगकर उत्तर उत्तर प्राणियों में होता 
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हुआ मनुष्य होने जा रहा है, अतः वह पहले बन्दर में आया, फिर वनभनुष्य हुआ, तब मनुष्य हुआ । पशुयोनि से 
पक्षियोनि में जाने के लिए महावर्‌ अन्तर पड़ता है, अतः वहाँ भी पुल की तरह चमगीदड़, उड़नी गरिलहरी, डकबिल 
आकिओप्टेरिक्स, ओपेसमं आदि जंतु बनाये गये हैं । ये सब उन्नत औ- अवनत दो रूप के हैं। कोई पक्षी से पशु हो 
रहा है तो कोई पशु से पक्षी । जिसमें पश्युता अधिक है, वह पशी * पशु हो रहा है और जिसमें पक्षीपना अधिक है, 
वह पशु से पक्षी हो रहा है। यही दशा सर्वत्र समझनी च' 6ये । 

विकासबादियों को अब तक वनस्पति और कीटों का भेद ज्ञात नहीं हुआ । वे कहते हैं कि आदि का प्राणी 
वनस्पति और रेंगनेवालों के बीच का था, पर यह बात सत्य नहीं है। सत्य तो यह है कि पहले वनस्पति हुई, फिर 
जंतु । वनस्पति की पहिचान है कि वह कटने से दो हो जाने पर भी जीवित रहती है और जंतु कटने पर जीवित नहीं 
रहते, परन्तु कहते हैं कि कई रेंगनेवाले कीड़े कटकर दो हो जाते हैं और दानों जीते रहते हैं, जैसे मानेर और 
केंचुए (/५87॥॥ जञ0"77) आदि | मानेर की जातियाँ कृृमियों को तो क्ृमि कह ही नहीं सकते, क्‍योंकि वे बहुत 
सूक्ष्म हैं और अधिकतर वनस्पतिबर्ग के प्रतीत होते हैं, पर केंच्रुआ तो स्पष्ट ही कमि प्रतीत होता है। यह प्रत्यक्ष रेंगता 
और डील डौल में भी बड़ा होता है। यद्यपि यह रेंगता है और बड़ा मी प्रतीत होता है, पर यह सर्प की किस्म 
का हड्डीवाला नहीं है | यह वृक्षों में लिपटी हुई पीले रंग की नागबेल की किस्म का है। इसमें और नागबेल में जो 
घैतन्य का अंतर है, वह बहुत थोड़ा है | नागबेल भी वृक्षों पर रेंगकर ही फैलती है । इससे इस का मेल नागबेल ही 
से अधिक मिलता है, क्योंकि टुकड़े हो जाने पर दोनों का जीवित रहना पाया जाता है। जिस प्रकार तागबेल हर 
जगह से टुकड़े होकर अपना रूप घारण नहीं कर लेती, किन्तु जहाँ अंकुर होता है, वहीं से बढ़ती है, उसी प्रकार 
केंत्रुआ मी अमुक स्थान से कटने पर ही दो रूप में जीवित रहता है, हर जगड़ के कटने से नहीं । 

केंचुए के बीच में एक स्थान होता है, जहाँ छोटे छोटे छिद्र होते हैं ॥ इन छिठ्रों में ही दुसरा प्राणी उत्पन्न 
करने का बीज रहता है। इसमें नरमादा अलग अलग नहीं होते । ये परस्पर लिपट कर उन्हीं बी जनछिद्रों में बीज 
की बदली और पुष्टि तथा वृद्धि करते हैं। इन को बीच से काटने पर यदि बीज-छिद्र दुम की तरफ रह गया तो 
वह भांग भी जानदार हो जाता है, पर यदि पूछ की तरफ छिद्र न हुआ तो वह टुकड़ा जिन्दा नहीं रहता । जिस 
प्रकार किसी मनुष्य के हाथ पाँव काट डालो तो कठे हुये हाथ पैर जिन्दा न रहेंगे, किन्तु जिस तरफ शिर है, बह 
घड़ जिन्दा रहेगा, उसी तरह केच्चुए के शरीर में भी रूवबंत्र वेतना नहीं है। उसके अगले भाग ही में चंतन्य है । 
इमसे स्पष्ठ हो गया कि जीव सर्वत्र शरीर भर में फैला हुआ विभु पदार्थ नहीं है । केचुए के पूछवाले टुकड़े के साथ 
मदि बीज-छिद्र भी लगा हो तो वह टुकड़ा जिन्दा हो जायगा। इससे मारूम हुआ कि बीज-छिद्र में जीवन है । 
बीज-छिद्र के पुछ की ओर चले जाने से जहाँ पुछवाला टुकड़ा जिन्दा हो जाता है, वहाँ शिर की ओर बाला टुकड़ा 
बिना बीज-छिद्र के मी जिन्दा रहता है, जैसे मनुष्य का धड़ | इससे स्पष्ट हो गया कि केंचुए का निज का जीव तो 
शिर की ओर है और दूसरे कषेंद्रुए उत्पन्न करतेबाले बीज (जीव) बीच में रहते हैं । कटने पर ये बीज जब पूछ की 
ओर जाते हैं तो मुरदा पूछ को अपना घड़ बना लेते हैं और छिद्र को मुख;बनाकर नये केंद्ुए धन जाते हैं। मनुष्य 
प्राणी आदि में और इनमें यही अन्तर है, परन्तु इनका यह अन्तर वृक्षों के साथ मिल जाता है । 

संसार में जितने वृक्ष हैं, सबके बंशविस्तार का एक ही क्रम नहीं है। कोई वृक्ष फलों के द्वारा, कोई जड़ों के 
द्वारा और कोई केई डालियों के द्वारा वंशबविस्ताए करते हैं। केंद्रुए का मिलान डालियों के द्वारा घंशविस्तार करने- 
वाले वृक्षों के साथ मिलता है। डालो से दूसरा वृक्ष बनानेवाले वृक्ष की डाली काट लीजिये तो वृक्ष नहीं मरता, 
प्र यदि ऐसी डाली ऐसी जगह से कटकर आई है कि जहाँ अंकुर निकल सकता हो तो वह डाली नया वृक्ष बन 
जायगी, किन्तु यदी साथ में अंकुर नहीं आया तो सूख जायगी । इससे माहुम हुआ कि अंकुर में नया वृक्ष उत्पन्न 
करनेवाला बौज मौजूद है । मह बीज उस डाल को अपना शरीर बना लेता है और आप सारे वृक्ष का जीव बनकर 
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बैठ जाता है। जो हाल इस डाल का है, यही हाल केच्रए का है। नागबेल की दशा भी बिलफुल इसी तरह की है, 
इसीलिए हमने केंचुए को नांग्बेल की जाति का माना है । इस विवरण से न तो चेतत जीव के कटने की कोई बात 
सिद्ध होती है और न इस सिद्धास्त का ही खण्डन होता है कि वृक्ष कटकर जीते हैं और कृमि-कठने से मर जाते हैं। यह 
सिद्धान्त अब भी वंसा ही बना हुआ है। केंच्रुए का उदाहरण सन्धियोनि का है; इसलिये वह अपवाद है, सिद्धान्त नहीं । 
बन्दर और वनमनुष्य जिस प्रकार मनुष्यों और पशुओं के बीच में हैं और उड़नी गिलहरी और चमगीदड़ जिस 
अकार उतरने चढ़ने की दो सन्धियाँ पशु और पक्षियों के बीच में हैं, ठीक उप्ती तरह नागबेल और केंचुआ भी कीड़ों 
और वनस्पतियों के बीच में हैं। केंचुए में कर्मिपमना और नागबेल में वृक्षषना अधिक है । केंडुआ नागबेल होकर 
आया है और क्ृमियों की ओर जा रहा है, तथा मागबेल केंचुए के शरीर में होकर आई है और बनस्पति की ओर 
जा रही है । इस प्रकार से संसार की समस्त सन्धियोनियाँ जीवों को भिन्न भिन्न योनियों में फिरने के लिए पुल का 
काम दे रही हैं। बिना इस प्रकार की सन्धियोनियों के पुनर्जेन्म का काम चल ही नहीं सकता, इसलिए किसी प्राणी 
में दो जातियों के शारीरिक चिह्न देखकर उसे उन जातियों का विकास मानना भ्रम है । 
नम्बर दो वाले अज्भों का जो ह्वास हुआ बतलाया जाता है, यह भी भूल है । ये अद्भू जब उनका पूरा काम दे 
रहे हैं--छव लू के पेर और पेग्वित के पर जब पानी में तैरने का काम दे रहे हैं तब क्‍यों माना जाता है कि उनके 
ये अद्भू निर्बल हो गये ? मोर के पर कुत्ते आदि से बचने के लिए पूरा काम दे रहे हैं। कुत्ता बकरी को जिस 
आसानी से पकड़ लेता है, मोर को नहीं पकड़ सकता । तब कंसे सिद्ध हो गया कि उसके परों का ह्वास हुआ है ? 
यहाँ तो उलटा यह सिद्ध होता है कि परमात्मा ने कर्मानुसार जिसका ज॑सा शरीर बनाया है, वह बहुत अच्छी तरह 
से अपता जीवननिर्वाह कर रहा है और कर सकता है; बशतें की मनुष्य हस्तक्षेप न करे। अज्धों का कमजोर शह- 
जोर होना अपेक्षाकृत है । चील से मोर कम उड़ सकता है, पर इसका मतलब यह नहीं है, कि परिस्थिति के कारण 
मोर के पर कमजोर हो गये हैं। परिस्थिति से कमी कोई पक्षी अपने पर जैसे शीक्रगामी विमान को छोड़कर पैर से चलने 
वाले पशु का रूप घारण नहीं कर सकता, इसलिए अज्भों का ह्ास मानकर सन्धियोनियों की कल्पना करना भूल है । 


तीसरे नम्बरवालों में अपवादरूप से कभी कभी कोई कोई अज्भ ऐसे निकल आते हैं, जिससे विकासबादी 
कहते हैं कि ये चिह्न इनकी पूर्वजाति के हैं, जो कभी कमी दर्शन दे देते हैं, पर हमने पिछले पृष्ठों में बतला 
दिया है कि पुरुषस्तन, छठी उँगली, अजागलरूस्तन और भेड़ (मेष) के सींग तथा नर घोड़े के स्तनों का अभाव और 
उसके पैर में पर के चिह्न ऐसे अद्भ हैं जो उक्त बात को खण्डित कर देते हैं, पुरुषस्तनों का सिलसिला क्‍यों चला ? 
क्या कभी पहिले पुरुषों-नरों-के भी गर्भ होता था ? कभी नहीं ? तब ये चिह्न कहाँ से आये ? अच्छा फिर ये चिह्न 
घोड़े के क्‍यों नहीं होते ? इसी तरह बकरे, बैल आदि में ये चिह्ने अण्डकोशों के पास क्‍यों होते हैं? अच्छा फिर 
बकरी के गले में स्तन क्‍यों हैं ? क्या सृष्टि में कहीं कोई ऐसा भी जन्तु था, जिसके गले में स्तन रहे हों ? तब फिर 
ये कहाँ से आये ? छोटे छोटे पतिज्धों-कीड़ों के पर होते हैं, मछलियों के भी पर होते हैं, वे समुद्र में परों से दूर 
तक उछल भी जाती हैं, पर क्या कोई कह सकता है कि ये पर उनकी पूरब जातियों के अवशिष्ठ हैं ? कीडों के पुर्व 
अमीबा था, पर वह परदार नहीं था, तब कीड़ों में पर कहाँ से आये ? यदि कहो कि अगले वंश के लिए उत्पन्न 
हुए हैं, तो इन्हीं से बहुत आगे चलूकर उत्पन्न मण्डुकों ओर सर्पंणशीलों में पर क्यों नहीं हैं ? हड़डीवालों में मछली 
प्रथम प्राणी है, परल्तु इसके भी पर हैं। ये किस पूर्व जाति के अवशिष्ट हैं? यदि कहो कि अगले वंश के लिये 
उत्पन्न हो रहे हैं, तो उनसे श्रगले मण्डूकों और सर्पणशीलों में ये नहीं होते । 

प्रयाग की प्रदर्शिनी में एक मत्स्य-छ्ली आई थी और एक चुकन्दर की जड़ में मनुष्य की सूरत तथा एक दूसरे 
वृक्ष में भनुष्य के हाथ की सूरत देखी गई है'* । क्या कोई बतला सकता है कि ये चिह्न उनकी पूर्वजातियों के हैं । 

.... + भृक की विचित्रता-पु शो तवलकिशोर बेस, छलनक। "7 विवित्रता--धु शी नतवलकिशोर प्रेस, लखनऊ । 
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क्या वृक्षों और मछलिप्ों के पूर्व भी मनुष्य था ? वृक्षों और मछलियों के पुर्व॑ भनुष्य का अस्तित्व तो विकासवादी 
भी नहीं मानते । तब फिर ऐसे चिक्नों का क्या कारण हैं ? यदि कहो कि आगे चलकर इन जिद्नोंबाली जातियाँ 
होनेवाली हैं तो इन चिह्तलों का सिलसिला वंशानुक्रम से आगे नहीं चलता, ये अपवाद हैं, इसलिए अपवादों को 
लेकर किसी विद्या के सिद्धान्त बनाना बहुत बुरा है । 

यहाँ तक हमने सन्धियोनियों का वर्णन करके देखा तो इसने भी विकासवाद को कुछ लाभ न दिया, प्रत्युत हानि 
तो प्रत्यक्ष ही है । अब विकासवाद के पास प्रमाणों का अस्तित्व नहीं है। यहाँ तक विकासवाद के लक्षण, स्वरूप 
और प्रमाणों का वर्णन हुआ । अब आगे विकास की विधि का अर्थात्‌ विकास किस प्रकार होता है उस रीति का 
वर्णन करते हैं । 

विकास की विधि और प्रकार 

विकास किस प्रकार होता है ? किस प्रकार एक प्राणी से दूसरा बन जाता है ? किस प्रकार मछली का मेंढक, 
मेंढक का साँप, साँप का भोर और मोर की गाय बन जाती है ? उसी का वर्णन विकासबाद के कर्सा ने अपने ग्रन्थ के पृष्ठ 
१५० से २०० तक में किया हैं। यहाँ उसी का सारांश लिखते हैं। आप कहते हैं कि तुलना, गर्भ और प्रस्तरीभूत 
प्राणियों के प्रमाणों से दिखलाया गया है कि प्राणियों की विभिन्नता संसार के प्रारम्भ से नहीं है। आदि में सब् प्राणियों 
के जोड़े अलग उत्पन्न हुए यहबात युक्ति, विचार और प्रमाणथुन्य है| प्राणियों की बिभिन्नता का कारण परिस्थिति 
ओर स्वामाविक परिवतेन ही है । यह परिवतंत यन्म्र के अनुसार ही होता है। यन्त्र के हष्टांत में तीन बातें हैं--निर्माता 
के अनुकूल बन जाना, यस्त्र की अन्तिम अवस्था तक पहुँचने के पु यन्त्र की कई जातियाँ बन जाना और सर्वश्रेष्ठ 
रचना का स्थिर रहना । जो हाल यन्त्र के विकाप्त का है, वही प्राणियों के विकास का भी है ! 

विकास की प्रथम विधि में सबसे प्रथम बात अनुकूल की है । इसको अँगरेजी में (॥0७]६880॥) कहते हैं । 
इसका मतलब यह है कि प्राणी परिस्थिति के श्ननुकूल वन जाते हैं । अनुकूलन के दो तत्त्व हैं, (१) भिन्न भिन्न परिस्यि- 
तियों के कारण प्राणियों में परिवर्तन उद्भूत होते हैं और (२)वे परिवर्तन सन्तति में संक्रमित होते हैं, अर्थात्‌ औलाद 
को भिलते हैं। परिवर्तनों ( ४ &79007) के भी तीन कारण हैं-परिस्थिति (0॥ए7707770॥8), कार्य ([घा0407॥) 
ओर पंत्रिक संस्कार (ह]6/९९६७7५ 477]7270९४) | परिस्थिति से अभिप्राय सरदी, गर्मी, वर्षा, नदी, नाले, वन, 
पहाड़ और उनमें वसनेवालों के प्रेम, भय, भूख प्यास और बीमारी आदि हैं । ठंडे देशों के आदभी जब गम देशों में 
जाते हैं तो उनको क्षय की बीमारी हो जाती है। इसी तरह जब गर्म देशवाले सर्द देशों में जाते हैं तो उनको भी 
फेफड़ों की वीमारी हो जाती है । अंधेरे में वृक्षों के पत्ते पीले पड़ जाते हैं । ठंडे देशों के कुत्ते जब गर्भ देशों में जाते हैं 
तो मर जाते हैं। अवषंण के साल वृक्ष सूख जाते हैं और उन भें नाना प्रकार के अवयब #ठ निकलते हैं। कार्य 
(ए्रा०४07) से भी शरीर में परिवर्तन होता है । लोहार का हाथ कठोर हो जाता है और जो भिखारी हाथ उँचा 
किए फिरते हैं, उनका हाथ पतला हो जाता है । इसी प्रकार पैन्रिक संस्कारों से भी शरीर में परिवतेन होते हैं। कुष्ठ 
आदि बीसारियाँ सच्तति में आती हैं। बिलायत में प्रायः भूरे बाल और काली आँखबालों से श्वेत केश थरी आँखवाली 
सनन्‍्तति होती है । ये थोड़े से परिस्थिति, कार्य और पैत्रिक संस्कारों से होने वाले परिवतनों के नमूने हैं । 

विकास की दूसरी विधि डारविन के प्राकृतिक चुनाब की है ! इसके पाँच तत्त्व हैं--(१) परिवर्तनों की सर्वत्र 
विद्यमानता, (२) अत्युत्पादन ((0767/-97"0वै 7०४०४), (३ ) जीवन-संग्राम (7॥6 ४६४"प22]6 [07 658660006 
(४) अयोग्यों का नाश और योग्यों की रक्षा (5प7एए७7! 0 ६06 ॥॥028६) और (५) योग्वताओं का सन्‍्तति 
में संक्रण । इनमें से परिबतेन का अभिप्राय यह हैं कि प्रत्येक प्राणी की सन्‍्तति में ही भेद होता है । इस भेद का 
भी नियम है । उदाहरणार्थ, इंगलेंड में सबसे अधिक संझ्या उन पुरुषों की है जो ५ फुट ८” से € इंच तक लम्बे होते 
हैं । इनसे कय वे हैं, जिनकी लम्बाई ५ फुट ७” से ८ इंच तक और ५ फुट €” से १० इंच तक हैँ | इनसे भी कम वे 
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हैं जिनकी लम्बाई ५ फुट ५” से ६ इंच तक और ५ फुट १०” से ११ इंच तक है । इन सबों से कम वे हैं, जिनकी 
लूम्बाई इनसे भी कम ज्यादा होती है । इस घटना से यह नियम बना क्रि यदि पर्याप्त संख्या की औसत लम्बाई ५ 
फुट ८ इंच ज्ञात है और उससे अमुक लम्बाई न्यूनबालों की संख्या भी ज्ञात है तो अधिक रूम्बाईवालों की संख्या 
बतलाई जा सकती है । यह परिवतन के निश्चित नियम का नमूना है । 

अत्युत्पादय का मतलब यह है कि १५ बज में चिड़ी के जोड़े से दो अबं से कुछ अधिक सन्तति उत्पन्न होती 
है। पेट का एक कीड़ा तीस करोड़ अण्डे देता है। इनमें कई एक तो ऐसे कीड़े हैं जो २४ घंटे में एक करोड़ साठ 
सत्तर लाख ज्न्‍्तति उत्पन्न करते हैं। यदि सुखशान्ति हो तो २५ वर्ष में मनुष्यसंख्या मी दूनी हो जाती है। एक 
जोड़े हाथी से ८०० वर्षों में दो करोड़ के करीब सन्‍्तति होती है । इसी को अत्युत्पादन कहते हैं । 

जीवनसंग्राम का तात्पयं यह है कि सृष्टि में हर जगह संग्राम हो रहे हैं। चींटियों में ही युद्ध के कारण करोड़ों 
की मृत्यु होती है। कई मछलियाँ एक ऋतु में डेढ़ करोड़ अण्डे देती हैं, पर उनके शिर पर बैठे हुये शत्र उन्हें नष्ट 
कर देते हैं। एक ऋतु तक रहनेवाले पौधे से २० बर्ष की अवधि में १० लाख पौधे पैदा होते हैं, पर उनके सब दाने 
अच्छी भूमि में नहीं पड़ते । इससे सनन्‍्तति का नाश हो जाता है। वर्षा, तूफान, भूकम्प, सिंह, व्याप्न, सप॑ आदि से 
और अपने स्वजातियों से हमेशा असंख्य प्राणियों का नाश होता रहता है। इसी प्रकार नाना तरह की बीमारियाँ 
भी करोड़ों का नाश कर देती हैं इसी को जीवनसंग्राम कहते हैं । योग्यों के छुनाव का मतलब यही है कि इन संग्रामों 
में वही बचते हैं, जो दूसरों से योग्य होते हैं और वही मरते हैं, जो दूसरों से अधिक' निर्बेल होते हैं। प्राकृतिक 
चुनाव की प्रवृत्ति रक्षा की अपेक्षा नाश करने की ओर अधिक है । यही योग्यों का चुनाव है । 

योग्यताओं का--विशेषताओं का--सल्तति में संक्रमण होता है। एक ही जाति के भिन्न भिन्न प्रकार के हजारों 
लाखों व्यक्तियों को उत्पन्न करने में प्रक्रति का हेतु यही प्रतीत होता है, कि यदि इनमें से दो चार या दश पाँच भी परि- 
स्थिति के अनुकूल होकर बच जायें तो उनसे उस जाति का अस्तित्व बना रहे | डारबिन की यही विकासविधि है । 

बिकास की तीसरी विधि लामाक की है । लामार्क कहता है कि कार्य (घ४८४४०४) से प्रास हुआ परिवर्तन 
सनन्‍्तति में आता है । जिराफ नामी पशु ने पत्तों के लिए गर्दन उठाई । उसकी सस्तति ने भी प्रयत्न किया । परिणाम 
यह हुआ कि गदेन आगे को बढ़ गई । अगली सन्तति ने और अधिक प्रयत्न किया और गर्देन थोड़ी और बढ़ाई । 
इस तरह से बहुत पीढ़ियों तक प्रयत्न करने से उस पशु की गर्देन बहुत लम्बी हो गई । 

विकास की और एक विधि, कृत्रिम और:प्राकृतिक चुनाव की मी है। पशुओं के पालनेवाले कृत्रिम चुनाब से 
ही अच्छे अच्छे बल और घोड़े उत्पन्न करते हैं। कित्तान अच्छे बीज से ही अच्छी फसल पैदा करते हैं। इस कृत्रिम 
चुनाब से ही कबृतरों को अथक प्रकार का बना दिया गया है। जापान के मुर्गों की पूछ बीस बीस फीट की लम्बी 
कर दी गई है | यह कृत्रिम चुनाव की विवि है। आस्ट्रेलिया के शशकों में पहिले वृक्ष १र चढ़ने लायक नाखूत न 
थे, पर अब वेसे ही नाखुन निकल रहे हैं। यह प्राकृतिक चुनाव का नमूना है । 

विकास में कार्यकारणभाव देखा जाता है । इंग्लैंड की याएँ विववा स्त्रियों के अघीन जीती हैं। वहाँ एक 
क्लवर ((]0767) नाम की वनस्पति होती है । इसकी वृद्धि मक्खियों पर निर्मर है। मक्खियों के अण्डे जब चुहे 
खा जाते हैं, तब घास की वृद्धि मारी जाती है, परंतु इंगलैंड की विघवा स्त्रियाँ बिल्लियों को पालती हैं, बिल्लियाँ चूहों 
को खा जाती हैं, मक्खियों के अण्डे बच जाते हैं और मक्खियों की खूब वृद्धि होती है । इन मक्खियों के परों में केसर 
पराग रूग लगकर उस घास में संयुक्त होती है, जिससे क्लवर की खूब वृद्धि होती है और गाएँ उसे आनन्द से खातीं 
तथा वंशविस्तार करती हैं । इस तरह से यायों का बिघवाओं के साथ कार्यकारण देखा जाता है। यहाँ हिन्दोस्तान . 
में मी जहाँ बिल्लियाँ होती हैं, वहाँ चूहे नहीं होते और जहाँ चूहे नहीं होते, वहाँ प्लेग भी नहीं होता । मुसलमानों के 
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घरों में प्रायः मांस की अधिकता रहती है, इसलिए बिल्लियों का पालना उनके लिए अधिक सरल होता है, अतः 
मुसलमानों में प्लेग भा बहुत कम होता है | यह भी कार्यकारण का नझूना है । 
आनुवंशिक परम्परा पर डारतित की राय है, कि शरीर के प्रत्येक यवयव के प्रत्येक कोष्ठ से उस उस कोष्ठ 
गुणधारी बहुत सूक्ष्म मांग ((हट८४॥४) ४७५) उत्पक् होते हैं । ये सूक्ष्म भाग शरीर में सन्‍तति उत्पादक रजःकणों 
में इकट्ठा हो जाते हैं इनमें उसी प्रकार के शरीर उत्पन्न करने की शक्ति होती है, जिस प्रकार के शरीर में ये बनते 
हैं। ये शरीर की प्रतिकृतियाँ ही हैं। इन्हीं से शरीर उत्पन्न होते हैं। इस पर वाइजमन (७४४७0) की 
राय यह है कि शरीर के प्रत्येक कोष्ठ में क्रेमेटिड्ड ((2)००४७/४78) रहता है । इसी में आनुवंशिक गुण रहते 
हैं । इसमें माता और पिता के समान गुण विद्यमान रहते हैं । गर्भवृद्धि के साथ साथ यह भी बढ़ता है और इसकी 
धारा समन्तति अनुसन्तति तक लगातार बहती चली जाती है । यदि बीच में कोई परिवर्तन उद्भूत हो तो बह सन्तति 
में संक्रमित नहीं होता । यह कल्पना नहीं, प्रत्युत सूक्ष्मदर्शक यन्त्र से देखा जाता है | पहिले वैज्ञानिक इसे नहीं मानते 
थे, किन्तु अब इसी का आदर करते हैं। यह डारबिन के सिद्धान्त का पोषक है। मेंडल नामी विद्वाव ने यह तत्त्व 
निश्चित किया है कि प्रश्न का पिता की अपेक्षा दादा के साथ अधिक मेल दिखलाई पड़ता है । डी व्हाइज कहता है, 
कि नई नई जातियाँ, कभी कभी एकदम दिना किन्‍्हों पूर्द बिह्नों के उत्पन्न हो जाती हैं। इनको वह स्वयं परिवर्तित 
(090790९008 ॥0०पं7९७६४ ०१) जाति कहता है। ओसबोर्न (()5 (00708), बाल्डविन (3400 छ]॥ ) 
तथा लायडमार्गन यह सम्मति देते हैं, कि डावित और लाम्रार्क के मत को शिला देने से प्राणियों का विकास अधिक 
च्छे प्रकार सिद्ध किया जा सकता है | नेगेली (2९४०६०)) तथा ऐमर ()]त67 ) के सिद्धान्त पर कइयों का 
अधिक विश्वास है | अज्ञाद तथा अज्लेय शक्ति आकस्मिक घटरटा तथा हेतुवाद ([68!8०१०९४9) पर भी कइयों का 
विश्वास होने छगा है ! इससे सम्भव है कि विकासविधि का अधिक स्पष्ठ विवेचन हो सके । विकास की विधि का 
जितता कुछ अस्वेषण किया गया है, उससे हम यह स्पष्ट कह सकते हैं, कि वह वास्तविक और स्वामाविक है । 


इस सारांश में तीन ही बातें हैं--(१) आदि में भिन्न भिन्न जोड़े नहीं हुए, प्रत्युत एक ही प्राणी से सबका 
विकास हुआ है; (२) यन्‍्त्रों के अनुसार ही सब विकमित हुए हैं; (३) सबका अनुकूलन होता है, परिवततेन होता 


है और बह परिवतेन सन्तति में संक्रमित हो जाता है । अनेक विद्वानों के मत इसी की पृष्ठि करते हैं । हम समझते 
हैं कि उपयु क्त वर्णन का यह चुम्बक निकालने में बहुत करके गलती नहीं मालुम होती, अतः क्रम से इन सबका 
उत्तर दिया जाता है । 


(१) कई विद्वानों ने जो विकासवाद वे माननेवबाऊे हैं, स्वीक्वार कर लिया है कि बहत से प्राणी अलग पैदा 
होते हैं और बहुत से बिना रूप बदले आदि से अब तक वैसे ही बने हुए हैं । हक्सले अपने एनीवरसेरी-एड्रेस में कहते 
हैं कि प्रत्येक पशु और वनस्पति की महात््‌ जातियों में विशेष व्यक्तियाँ ऐसी होती हैं, लिनकों मैं ?6/४ह;छया 
79४ अर्थात्‌ स्थिर आक्ृति का नाम देता हैं । इनके स्वरूप में आर स॒ष्ठि से लेकर बतंग्रात काल पर्यन्त कोई ऐसा 

कट बिकार नहीं हुआ जो प्रतीत हो सके 


विकासवाद का दुनरा बड़ा बविद्वाव्‌ 'डी व्हाइज' कहता है क्रि 'जई नई जातियाँ, कभी-कभी, एकदम बिता किन्‍्ही 
पृव॑ तित्रों के उत्पन्न हो जाती हैं।' इस विषय के तीसरे ज्ञाता टी.एल. सट्रोंज महोदय हैं। इन्होंते “6 726ए४8]०9० 
॥7%. छ की6 एक।00 ०६ ४ फकद। नामी एक बहुत अच्छा ग्रंथ लिखा है! उसमें आप लिखते हैं कि 
जल (४ग्सों में बहुत प्रकार के भिन्न-मिन्न रवखूपवाले जलजत्तु प्रतिदिन उत्पन्न होते रहते हैं । ये जन्तु एक ही जस्तु से 
वक्रत होकर नहीं होते, प्रत्यूत स्वतन्त्र रूप से, बिता दूसरे की अपेक्षा के एक ही समय में, भिन्न भिन्न शरीरों में उत्पन्न 
होः हैं । इन प्रमाण से स्पष्ठ होता है कि अलग अलग जोड़े उत्पन्न होते हैं । आज भी अलग-अलग प्राणी अपने जोड़ों 


बिकास की दिधि और प्रकार. र्ष्द 


के साथ नये तथे छू से उत्पन्न होते जाते हैं, इसलिये यह आवश्यक नहीं कि दूसरे प्राणी छ विकसित होकर ही दूसरे 
प्राणी बनें | लाखों प्राणो आदि सृष्टि से एक ही आकार में बने हुए हैं। अमीबा स्वयं उसी जाकार में अब तक 
बना है, जिस आकार में वह उत्पन्न हुआ था। ऐसी दशा में कंसे कहा जाता है कि पृथक पृथक जोड़े पंदा नहीं हुए १ 

(२) यन्त्र के दृष्टांत में भी कुछ जान नहीं है । यन्त्र के उद्दं श्य में और शरीर के उहं श्य में जमीन आसमान का 

अन्तर है। यन्त्र अपने लिए या दूसरों के लिये बनाया जाता है, यन्त्र के लिए नहीं, परन्तु यह शरोर, शरीर बनतानेंवासे 

के लिए नहीं बनाया जाता, प्रत्युत शरीर और शरीरों के ही लिये बनाया जाता है क्या कोई साइकिल उसी साइकिल के 
लिये बनाई गई है ? नहीं । वह तो बनानेवाले या बनानेवाले की जातिवालों के लिए बनी है, पर यह शरोर न त्तो 
बनानेवाले के लिए और न उसकी जाति के लिए बना है, प्रत्युत उ्ती शरीर या उस्ती शरीर की जाति के लिए बताया 
गया है। ऐसी सूरत में शरीर के साथ यन्त्रों की तुलना नहीं हो सकती । हम पहिले ही लिख आये हैं, कि यन्त्र उत्तरोत्तर 
टिकाऊ बतते हैं, पर यहाँ तो सर्प और कछुआ १५० बर्ष जीते हैं और उनसे आगे बननेवाले दूसरे समस्त प्राणी उनसे कम 
जीते हैं। पक्षी से स्ततधारी बनाने में विकासवाद ने बड़ा ही घोखा खाया है। उसने पक्षी से ही मनुष्य को बनाया हैं, जो 
उड़ने की शक्ति खोकर आज हवाई जहांज बताने में रिर मार रहा है, इसलिए यहाँ यान्त्रिक हृष्टांत ठीक: नहीं बँठता ! 

(३) अनुकूलन से परिवर्तत और परिवर्तन का सन्तत्ति में संक्रण बताया जाता है। विकासवाद' का असलू 
और मौलिक सिद्धान्त यह्दी है, इसी पर सारी इमारत खड़ी है। इस पर खैकड़ों आदमियों ने अनेकों ग्रन्थ लिखे हैं, 
अतएव ऐसे प्रधात विषय को हम भी जरा विस्तार से लिखना चाहते हैं। इसमें अनुकूलन, परिवर्तेत और संक्रमण, ये 
तौन दब्द बड़े महत्त्व के हैं। अनुकुलन उसको कहते हैं, कि जब जैसा देश, काल और स्थिति आवे तब तक उसको सह 
लेना और उसके अनुकूल हो जाना । अर्थात्‌ परिस्थिति को अपने अनुकूल बता छेना या उसके अनुकूल बन जाना ! 
अनुकूलन से परिवर्तन होता है। गर्मी के दिनों की खाल से सर्दी के दिनों की खाल में बड़ा अन्तर हो जाता हैं। 
कसरत और बिना कस रतवाले शरीर में भी अन्तर पड़ता है। इसी तरह इन परिवतेनों का सनन्‍्तति में संक्रमण भी 
होता है । यह सब कुछ ठीक है, पर इस थोड़े से अनुकूलन, परिवतंन और संक्रमण से यह बात कहाँ से निकल आई, 
कि इससे साँप की भंस हो जाती है ? 

हम यदि प्रश्त करें कि पशुओं के शरीर पर बाल बयों होते हैं ? तो यही जवाब मिलेगा कि सर्दी से रचने के 
लिए। अच्छा, टेराडेल्फिगों के आदमी जो सर्दी के कारण इतने ठिंगने हो गये, कि डारविन को खुद उन्हें मनुष्य 
समझने में शंका हुई तो फिर अनुकूलन के लिए उनके शरीरों पर बड़े बड़े ब।छ क्‍यों नहीं निकले ? विकरासबादियों 
के पास कोई जवाब नहीं है, परन्तु हम लोगों की दृष्टि में इसका यही मतलब है कि यदि उनके शरीर पर रीछ के 
समान बाल निकर आते या कोई अन्य अवयद इधर का उधर हो जाता तो उनका अन्य मनुष्यों के साथ समान 
प्रसव बन्द हो जाता और उनकी अलभ एक जाति बन जाती, परन्तु परमेश्वर को एक जाति से दूसरी जाति बनाना 
मंजूर नहीं है, इसलिए उनके शरीरों में कोई घिकार गहीं हुआ । 

इस उदाहरण से हमको अनुकूलन का यह तत्त्व ज्ञात हुआ, कि अनुकूलन उतना ही होता है, जितना उत्त प्राणी 
की रक्षा से सम्बन्ध रखता है। यह नहीं कि बह और का और हो जाय । अतुकूलन में ही परिथतत का उदाहरण भी 
मिला हुआ है। टेराडेल्फिगों के मनुष्यों में अनुकुलन से जितता परिव्तेन होना था, उत्तता ही हुआ । यद्यपि विकास- 
बांद की दृष्टि से छोटे होने की अपेक्षा बाल निकलना अधिक आवश्यक था, पर माल न निकलकर शरीर ही छोटा 
हुआ । इस परिवर्तन कों अनुकूलन नहीं कह सकते, प्रत्युत प्रतिकूलन ही कह सकते हैं। यरत्र के उदाहरण से कह 
सकते है, कि यह छोटे शरीर की मशीन पहिली से खराब ही बनी । क्‍योंकि कोई मशीन पहिली मशीन से छोटी-- 
दुबंल बन जाय, कोई मनुष्य किसी देश में जाकर छोटा या दुर्बल हो जाय तो यह परिवर्तन इसके मवुकूल नहीं, 
श्र 


१७० वबेंबिक सम्पत्ति 


प्रत्युत प्रतिकूल ही कहा जायगा, किन्तु विकासवाद की विचित्र व्याख्या है, जिसमें अनुकूल श्रौर प्रतिकुल अनुकूल 
ही कहलाते हैं। जिस प्रकार इस उदाहरण में अनुकुलव और परिवर्तन का सिद्धान्त भरा है, उसी प्रकार परिवर्तैव 
का सन्तति में संक्रमण भी स्पष्ट दिखलाई पड़ रहा है । टेर/डेल्फिगो के मनुष्यों ने परिवर्तित होकर जितना परिवर्तन 
अपनी सन्‍्तति को दिया है, उतना ही कायम है। जितने ठिगने वे हजारों वर्ष पूर्व थे उतने ही अब भी हैं। यह 
नहीं है कि प्रतिवर्ष अधिकाधिक ठिंमने होते जाते हों । यही गुणों का संक्रमण है । पिता अथवा पितामह की ही 
भाँति बन जाना संक्रमण है, और का और बन जाना नहीं । 

यहाँ तक विकास की तीनों विधियों का खुलासा हो गया और परिवर्तत की तीनों विधियों (परिस्थिति, कार्य 
ओर संस्कारों) का मर्म भी उक्त विवेचन में आ गया, फिर भी इतवा और जानना चाहिये कि इनमें अमी मत- 
भेद है। विकासवाद के कर्त्ता लिखते हैं कि 'पैत्रिक संस्कार (मिंकछवे(वाए [7 प6॥0658) का प्रश्ग बड़े महत्त्व 
का है । इस पर अभी पूरा विचार नहीं हुआ । क्योंकि 'बफन! तामी विद्वान्‌ परिस्थति को महत्त्व देता है। कह कहता 
है, कि गर्म देश में रहने से शरीर काले हो जाते हैं और वह रज्भ उनकी संतति में आता है, पर “लामार्क' नामी 
विद्वाव्‌ कहता है कि इसका कारण 'कार्य' है। देखो, लोहार का दाहिता हाथ मजबूत होता है और यह बात जन्म से 
ही उसके लड़के में होती है, किन्तु डारविन इन दोनों के विरुद्ध प्राकृतिक चुनाव को ही महत्त्व देता है । वह कहता 
है कि संक्रणशीलता का कारण प्राकृतिक चुनाव है। यद्यपि इन सब में मतभेद है, पर परिवर्तन सब मानते हैं । ठीक 
है, परिबतंन तो हम भी मानते हैं। एक घर में ही भिन्न »िन्न आकृति, बल और बुद्धि के मनुष्य हैं, तथा देश- 
देशांतरों के मनुष्यों में भी अन्तर है, पर वे सब दूसरी जाति तो नहीं बन गये ? हैं तो सब मनुष्य ही ? 

डारबिन का प्राकृतिक चुनाव 
अब बागे डारविन के प्राकृतिक चुनाव (2२४४पा'७! 56]6८00॥) को देखते हैं। उसके पाँच तत्त्व हैं-- 


(१) परिवर्तनों की सबंत्र विद्यमानता, (२) अत्युत्पादन, (३) जीवनसंग्राम, (४) योग्यों का चुताक और ( ५) उस 
योग्यता का संततति में संक्रमण । 


इनमें सबसे प्रथम परिवर्तन की बात है, किन्तु हम देखते हैं, कि प्रकृति में सर्वत्र परिवर्तन विद्यमान नहीं है । 
शक्रमी हम ऊपर स्थिर योनियों का वर्णन कर आये हैं, कि उनमें आदि सृष्टि से लेकर आजतक परिक्तन नहीं हुआ । 
अमीबा वेसा ही आज भी बना है, जैसा वह लाखों वर्ष पूर्व था। हाइड्रा भी बसा ही बना हुआ है। इसी तरह 
जितने भी प्राणी देखने में आ रहे हैं, बिलकुल बैसे ही हैं जैसे वे लाखों वर्ष पूर्व थे । बिकासवाद और हमारे दरपियान 
इतना ही भंगड़ा है| विकासवाद कहता है कि हर जगह निरन्तर परिवर्सत अव्याहत गति से जारी है। हम कहते 
हैं, कि प्रत्येक वस्तु की आयु के हिसाब से तौ परिवर्तन हो रहा है, सब प्राणी या तो जवान हो रहे हैं या वृद्ध हो रहे 
हैं, जिसे हास-बृद्धि कह सकते हैं, पर ऐसा नहीं है, कि प्रथिवी धीरे धीरे रेल बन रही है और समुद्र धीरे धीरे 
पुच्छल तारा हो रहा है | जिस प्रकार पृथिवी रेल नहीं बन रही और समुद्र पुच्छल तारा नहीं बन रहा, उसी तरह 
कबूतर भालू नहीं बन रहा, धोड़ा साँप नहीं बन रहा और गधा बिच्छू नहीं बन रहा । जल-बायु, माता-पिता और 
पूर्व संस्कारों के क/रण जो परस्परभिन्नता दिखलाई पड़ती है, उतना ही परिवर्तन है । यह ने समभना चाहिये कि 
आगे चलकर किसी देश के आदमी हरे रज्भू के होनेबाले हैं अथवा किसी देश के ऊँटों के शिर पर सींग निकलनेवाल्े 
हैं। जो प्रदेश समुद्र में हैं, यद्यपि उनके जलवायु का पता नहीं है, कि वहाँ यदि भूमि निकल आवे और आदमी बस 
जावें दो लाखों वर्ष में वे किस प्रकार के हो जायेंगे, पर इतना तो निश्चय है कि जो रूप-रद्भ और आकार प्रकार 
इस समय संसार में प्रस्तुत हैं, इन्हीं में जरा से हेरफेर के साथ वहाँ का भी रूप-रजड्भ और आकार-प्रकार होगा । 
ऐसा न होगा कि अटलांटिक सूखने पर यदि कोई टापू बनेगा तो वहाँ के निवासी ८५ हजार वर्ष में बैंगनी रज्ध के 


हो जायेंगे और उन के कान बढ़ कर पैर तक आ जायेंगे, जिनको यदि वे अक्ल से इस्तेमाल करेंगे तो मजे में पक्षी 
के परों का काम देंगे! ऐसी बातें मदकखाने की गण्पें हैं। 


डारबिन का प्रक्ृतिक चुनाव १७१ 


परिवर्तन का एक उत्तय नमूना अमेरिका में बत रहा है। योरप से जो विदेशी अमेरिका में जाकर बसे हैं, क्रम-क्रम 
से उनका आकार प्रकार वहाँ के मूल निवासी रेड इण्डियनों का सा हो रहा है। यह बात सामने के चित्रपट में भच्छी 
तरह दिखलाई पड़ती है । इसमें अलग अलग तीन चित्र हैं। ऊपरवाला चित्र अमेरिका में उपनिवेश बसाने के समय गये 
हुए अज्ूरेज यात्रियों का है। बाँई ओर का वित्र अमेरिका के मूलनिवासी रेड इण्डियन का है और दाहिनी ओर का 
चित्र अमेरिका के वर्तमान निवाप्तियों का है । यद्यपि दाहिनेवाला चित्र ऊपरवालों की सन्तान का ही है, परन्तु सूरत 
828 में उसकी जितनी समता अमेरिका के मूल निवासी रेड इण्डियनों के साथ है, उतनी अपने पूर्वज अज्भरेजों के साथ 
नहीं है । 
कर अजूरेजों को इज्धलैंड से अमेरिका गये हुए अमी पूरे चार सौ वर्ष मी नहीं हुए | क्योंकि सन १५६८ में सबसे 
पहिले कोलम्बस ने अमेरिका का पता लगाया था । उस के बाद ही से योरपवालों का अमेरिका में जाना आरम्भ हुआ 
और इस आरम्मिक गमनागमन के बहुत दिन बाद वहाँ अंगरेजों ने उपनिवेश बसाया है | इसी से कहते है कि इजू- 
लैंडनिवासियों को अमेरिका में पहुँचे हुए अमी पूरे चार सौ वर्ष मी नहीं हुए, परन्तु इज़ूलैंडवाले इतने ही थोड़े समय 
में लाखों वर्ष से बसे हुए रेड इण्डियनों के रूप-रज़ के हो गये हैं। इससे ज्ञात होता है कि रैड इण्डियनों का परिवर्तन 
बन्द है । यदि ऐसा न होता तो दोनों का कमी साथ न होता । चार सौ वर्ष में यदि अज्भरेज मूल निबासियों को 
तरह के हो पाये तो रेड इण्डियन उतने ही वर्षो में दूसरी ही प्रकार के हो जाते, किन्‍्तु बहाँ के जल-वायु ने जितना 
कुछ परिवर्तन करना था, उतना उनमें मी लाखों वर्ष पूर्व ही कर डाला था। यह एक ऐसी बात है जो विकासवाद 
के परिवतेत की बेतहाशा दौड़ को धीमा कर देती है। हमते यहाँ टेराडेल्फिगों और अमेरिकावालों का परिवतेन दिख- 
लाकर यह बतलाया कि परिधर्तन की हृद है, वेहृद परिवतेन नहीं होता । अर्थात्‌ जो कुछ परिवर्तन होता है, वहू 
नियमित और यर्यादित होता है । उससे एक जाति की दूसरी जाति नहीं बन जाती और न परस्पर का सम्बन्ध ही 
टूटता है, इसलिए मर्यादित परिवतेन से डारविन का अमर्यादित परिवर्तन सिद्ध नहीं होता ॥ 

दूसरी बात अत्युत्लादन की है । अत्युत्यादन भौर उत्पादन में बहुत बड़ा अन्तर है। अत्युत्पादन मानुषीय है और 
उत्पादन ईश्वरीय है | ये दोनों एक बड़े प्रबल नियम के अनुसार होते हैं, जिसके छे विभाग हैं । 

(१) कर्मानुसार जाति, आयु और भोगों को लेकर पैदा होना, ( २) अपनी जाति, आयु ओर 
भोगों से उनको ह/नि-लाभ पहुंचाना, जिनका कभी हाति-लाभ किया था, (३) पहिले भोग्य और पश्चात्‌ 
भोक्ता का उत्पन्न होना, ( ४ ) सब प्राणियों के जोड़े बराबर बने रहना, अर्थात्‌ यदि किसी जाति के सर 
यथा मादा कौ अमुक संख्या मार दी जाय तो उसकी अधिक उत्पत्ति होकर थुग्म पूरे हो जाता, (५ ) 
बिना पूर्ण आयु जिये यदि बीच में किसी जाति की अमुक संख्या सारदी जावे तो उसको उस संख्या का 
शीघ्र उत्पन्न हो जाना और ( ६ ) यदि पैदा होनेवाले जीवों ( लिड्भ-शरीरों ) को पंदा होने के लिए पर्याप्त 
माता-विता न मिलें तो शेब साता -पिताओं में ही अत्युत्पादन द्वारा! पेदा होकर सृष्टि को बिकृत करना ॥ 

इन छे विमागों में तीन ईश्वरीय उत्पादन के हैं और तीन अत्युत्वादन के । जब तक प्राणियों में भ्रकाल मृत्यु 
नहीं होती तब तक ईश्वरीय निययित उत्पादन होता रहता है, पर जब हिंसा, भूख, युद्ध और प्राकृतिक विप्लवों से 
प्राणियों की अकाल यूत्यु होती है, तभी से अत्युत्पादन का श्रारस्म होता है। प्राणियों की अकाल मृत्यु का कारण 
मनुष्यों की कामुकता और सृष्टिविस्तार है, इसलिए मनुष्य खुद जब तक अपने नियमों को ठीक न करे ओर स्वयं 
सन्‍्तति उत्पन्न करना कम न करे तब तक मनुष्य सयाज में कलह, युद्ध, बीयारियाँ और पाप कम नहीं होते । पापी 
मनुष्य ही अन्य योनियों यें जाते हैं, मीड़ उत्पन्न करते हैं और अकाल मृत्यु के द्वारा यरते और मारे जाते हैं, पर 
यदि मनुष्य दूसरों को उत्पन्न करना कम कर दे तो खुद भी उत्न्न न हो, अर्थात्‌ जन्यम्रण से रहित हो जाय । मनुष्य 


के मोक्षाभिमुखी होते ही नियमित वंश रह जायें और संसार की मीड़ छेंट जाय । निययित सनन्‍्तति की नियमित 
वृद्धि के लिए जिस प्रकार पृथिवी अब तक स्थान देती जा रही है, उसी प्रकार आगे भी पहाड़, समुद्र और मर्स्थल 


१७१५ वैदिश लम्वत्ति 


धीरे धीरे रुप बदल बदलकर खूराफ हत्पन्न करने योग्य होते जायेंगे, परन्तु अनियमित अत्युत्पादन के लिए यदि 
पृथिवी में स्थान नहीं है, यदि मनुष्य मोक्षाभिमुखी हो जाय तो यहाँ की भीड़ छूट जाय और तकरार बन्द ही जाय। 
अगऊ़े जमाने में व तो इतनी वृद्धि थी, न कलह । इसका कारण यही था, कि भनुष्य सादे, कम सन्‍्तति पैदा 
करनेबाले ओर मोक्षाभिमुखी थे । 

सृष्टि में जो अत्युत्पादन-शक्ति देखी जाती है, वह स्वामाविक नहीं, किन्तु नैमित्तिक है और बहुत थोड़े दिन से 
है। जब से मनुष्यों ने स्वाभाविक जीवन निर्वाह करना छोड़ दिया, तब से ही सृष्टि में वंशवृद्धि' और भकारण मृत्यु का 
सिखूसिला जारी हुआ । भनुष्यों ने अपने बुद्धि-स्वातन्त्रय से सृष्टि के नियमों को भज्ू कर करके महाव्‌ व्यतिक्रम उसन्न 
कर दिया है और सृष्टि को उसके स्वाभाविक मार से च्युत कर दिया है। प्राणियों की जो बहुतायत देखी जाती है, 
उसके अनेक कारण हैं। प्रथम कारण तो यह है कि आज़कल मोक्ष का मार्ग रुका हुआ है । प्राणियों का असल निवास 

जनन्त परमात्मा है। वहाँ न जाकर जब प्राणी सद्धीण स्थानों में ही जमा होने लगते हैं तो बेशक भीड़ अधिक हो 

जाती है| भीड़ के कारण बीमारी, दुष्काल और युद्ध होते हैं। जिससे सब प्राणी अल्पायु में ही मरते हैं और अपने 
शेष फल भोगने के लिए उन्हीं योनियों में फिर आते हैं । उबर मनृष्य मी अधिक पापी हो होकर उन्हीं योनियों की 
संख्या बढ़ाते हैं । बढ़ी हुई सृष्टि के कारण सबको पोषण और शान्ति तहीं मिलती, अत; भल्पायु में ही सब मरते 
जयवा मारे जाते हैं और फिर फिर पैदा होते हैं। बाज समय तो मरे हुओं को पैदा होने के लिए काफी मातापिता 
ही नहीं मिलते । जो मातापिता शेष बच जाते हैं उन्हीं के गर्भ से सबके सब उत्पन्न होने लगते हैं। जिससे प्रतीत 
होवा है कि एक ही प्राणी बहुत सी सन्‍्तति पैदा करवा है। 

प्राणियों के मक्षण, जजुलों के नाझ और खतिज तथा यान्त्रिक उद्योगों से मनुष्यों ने सृष्टि में भहानु व्यत्िक्रम 
(08877/&706) पैदा कर दिया है। बदि मनुष्य मांस खाना छोड़ दे तो सब प्राणी अपनी पूर्ण आयु भोगकर 
ठीक भृत्यु के समय मरें और मृत्यु पर मरे हुए प्राणियों के मृत शरीर मांसाहारी जन्तुओं को मिलें । परिणाम यह 
हो कि अभी जो प्राणी भूख से अन्य प्राणियों को जीता ही मारकर खा जाते हैं, पहु सिलसिला बन्द हो 
आय | अकाल मौत से बचे हुए ये प्राणी अपनी पूर्ण आयु तक जीकर अपने भोग मोग्कर दूसरी योवियों में चले 
जायें ओर बहाँ मी इसी सुविधा के अनुसार कर्मफलों को मोगकर मनुष्य हो जायें। मनुष्य होकर अपना फर्ज अदा 
करें तो मोक्ष हो जाय | इस तरह से यह मोक्ष की सड़क यदि खुल जाय और सब भनुष्य उधर के पश्चिक बन जायें 
वो अत्युत्पादन, जीवन-संग्राम और बलवानों की जीत आदि का सब सिलसिला बन्द हो जाय । 


मांस-मक्षण की ही तरह जज़लों का काटना भी है। भनुष्यों ने जजूलों को काटकर अपनी असली खूराक फल 
का और पशुओं के चराघास का स्रोत बन्द कर दिया है। जज्जेलों के कटने से बरसात भी बन्द हो गई है, अतः 
लितना पोषण के लिए अज्न चाहिए, उतना उत्पन्न नहीं होता । इससे मी अकाल मृत्यु की वृद्धि हुई है । इसी तरह 
कल कारखानों, यन्त्रों, तन्त्रों और खनिज पदार्थों के निकलने से भी मनुष्यों और पशुओं का कर्मक्षेत्र रुका है, तथा 
प्राकृतिक विप्लय (086प7%&706) हुआ है जजूलों के कटने से मेघों में और मौगर्भिक उत्पात से बायुचक्र तथा 
दिच्वत्‌ आदि में त जाने क्या क्‍या अस्वाभ्राविकता आई है और भीतर ही भीतर मालूम नहीं, प्राणियों को पूर्ण आयु 
जीने में कितनी इकायट हुई है। कहने का मतरूब यह कि इस समय मनुष्यों ने मनुष्य, पशु-पक्षी, कीट-पतज्भ, तृष- 
पहलव, खान-पहाड़ भौर नदी-समुठ्र आदि सभी को अस्वामाविक दशा में कर दिया है, जिससे प्राणिमात्र अल्पायु हो 
गए हैं। मनुष्यों में यही पाप बढ़ा है, इसलिए समस्त मनुष्य मए़र पशु होते हैं। हिसा से पशुओं की आयु कम 
होती है, अत: वे कर मोगे बिना ही मरते हैं भौर शेष कर्म भोगने के लिये उन्हीं योनियों में फिर पैदा हीते हैं। 
आमद जविक होने से ही प्राणियों की मौड़ अधिक हुई है, उत्पादन बढ़ा है और संग्राभ, कलह तथा नाश की मात्रा भो 
बढ़ी है, परम्तु यदि मनुष्य अपनी स्वाभाविक स्थिति में आ जाय और ऊपर कहा हुआ सारा विप्छव बन्द कर दे तो 
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कम से कम इतना तो अपश्य हो सकता है, कि असंख्य प्राणियों को अकाल मृत्यु बन्द हो जाय और उतका 
बारबार पैदा होता भी बन्द हो जाय। कहने का तात्पर्य यह, कि यदि मनुष्यों का पशु होना बन्द हो जाय तो 
अल्युत्पादन भी बन्द हो जाय । 
जब अत्युत्पादन ही अस्वाभाविक है, तब उससे उत्पन्न हुआ जीवनसंग्राम भी अस्वाभाविक और कृत्रिम है । 
वह नियमित सन्तत्ति में नहीं होता । अत्युपादत का कम करना मनुष्यों के हाथ में है, इसलिए जीवनसंग्रामों का 
बन्द कर देना भी मनुष्यों के ही हाथ में है | पृष्ठ १८१ में जो विक्नासवाद के लेखक कहते हैं, कि 'रक्षा की अपेक्षा 
नाश की ओर प्राकृतिक चुनाव की अधिक प्रवृत्ति है.' यह बात उन्हीं के दूसरे वाक्य से खण्डित हो जाती है। पृष्ठ 
१७४ में आप कहते हैं कि 'इसमें प्रकृति का यही मतऊरूब है, कि दोचार, दस-पाँच भी बच जायें तो इस जाति का 
अस्तित्व बना रहे ।” भला जहाँ नाश की ओर अधिक झुकाव होगा, वहाँ दोचार, दसपाँच को बचाकर वंशरक्षा का 
क्या प्रयोजन होगा ? कुछ भी नहीं । यह कभी हो ही नहीं सकता कि जो ताश चाहता हो, बही वंशरक्षा भी 
चाहता हो। यथाय में बात यह है, कि प्रकृति रक्षा ही चाहती है, ताश नहीं! यदि रक्षा न चाहती तो आज 
संसार में शून्य ही होता, किन्तु हाँ, अस्वाभाबिक उत्पादन से संग्राम अवश्य होते हैं, जो रोके जा सकते हैं, इसलिए 
जीबनसंग्राम सृष्टि का नियम नहीं हो सकता । वह अपवाद ही है। 
जीवनसंग्राम में ही योग्यों के चुनाव की बात कही जाती है, किन्तु हम संसार में देखते हैं, कि योग्यों का 
चुनाव होता ही नहीं । ऊपर इज्भुलैंड के मनुष्यों को ऊँचाई का नियम दिया हुआ है । उससे यह बात स्पष्ट हो 
जाती है कि सबसे अधिक संख्या मध्यम स्थिति की लम्बाईवालों की ही है। बहुत ही छोटे और बहुत हो लम्बे 
मनुष्य बहुत थोड़े हैं। यदि योग्यों के चुनाव का सिद्धान्त ठीक होता तो सबसे अधिक संख्या सबसे अधिक ऊंचे 
मनुष्यों की ही होती । क्‍योंकि मनुष्य की ऊँचाई भी एक योग्यता ही है, पर इन योग्यों की संख्या महा छोटे 
भनुष्यों के बराबर है, जो लम्बाई के हिसाब से महा अयोग्य हैं। यहाँ महा अयोग्यता महा योग्यता का मुकाबिला 


कर रही है ओर जब तक ये दोनों टकराते हैं, तब तक मध्यम अर्थात्‌ साघारण लोग दोनों को पीछे हटाकर आगे 
बढ़ रहे हैं और संख्याक्षेत्र में अपनी बिजयपताका लहरा रहे हैं । 


अमीबा सबसे छोटा है और निबंल है, पर है सबसे अधिक । जितने छोटे कीड़े हैं, सब संख्या में अधिक हैं और 
मनुष्य से अधिक तो प्रायः (हाथी सिहादि कुछ प्राणियों को छोड़कर) सभी साधारण प्राणी हैं। संख्या में इनकी 
विजय है। मनुष्य को बल में हाथी धोड़ा, ऊंट आदि ने मी परास्त कर दिया है। दीघे जीवन में साँप और 
कछुवा बाजी मार ले गए हैं और बुद्धि में चींटी सबसे अव्चछ तिकली है। परिश्रभ, सञ्चय, बन्दोबस्त और कारी- 
गरी में शहद की मक्खी का नम्बर प्रथम है। ये सब प्राणी अपने उत्तरबर्ती योग्यों से जब अधिक योग्य सिद्ध हो 
रहे हैं, तब कंसे कहा जाता है कि योग्यों का चुनाव होता है । योग्यों का चुतआव होता तो जमंत की विजय होती, पर 
देसा नहीं हुआ । भारत अपने पतन के समय संसार मर में योग्य था, पर अपोग्य पिद्ध हुआ । इन बातों से यह 
सिद्ध नहीं होता कि योग्यों की ही विजय होती है । हाँ, रोगी आदमी किसी सप्तय पड़ा पड़ा यदि शत्रु के मेगजीन 
में आग लगा दे और उससे उस दल की विजय हो जाय तो शायद बिक्रासवादी बीमारी को ही योग्यता कहने लगें, 
पर बात ऐसी नहीं है । योग्यता योग्यता ही है। सभी कुछ योग्यता नहीं है । जीवनसंग्राम में हमें पक्षियों के परों 
को, कछुआ तथा साँप की आयु को और चींटी की बुद्धि को कमी त भूलना चाहिये । ये तीतों ही जिस्दगी की 
असली योग्यताएँ हैं। उड़ता कितनी खूबी की चीज है ! अधिक जीना उससे भी बड़ी लूबी है और बुद्धिमात 
होना तो सबसे बड़ी खूबी है, पर जो जन्तु चींटी से आगे बढ़कर कानखजूरे आदि हुए होंगे, उनके पल्ले क्‍या पड़ा 
होगा ? साँप और कछुबे की सी आयु छोड़कर पंख पा ही गये तो क्या ? चींटी की अक्ल, सपं की आयु और पक्षी 


की उड़ने की शक्ति खोकर ये स्तनघारी हो हुए तो क्‍या ? लीमर, बन्दर, गाय, मैंत, सुबर, कुत्ता आदि होकर 
इन्होंने कौन सी योग्यता सम्पादन की ? यदि स्तनधारियों में मनुष्य न होता तो विकास की साथ्थंकता मी न ज्ञात 
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होती । जब तक वह नहीं हुआ था, तब तक उत्क्रान्ति में कौन सी योग्यता का विकास था ? कुछ नहीं, अतः यह 
गलत है कि योग्यतावाले ही बचते हैं, अयोग्य नहीं । 
योग्यता का सन्तति में संक्रमण होना तो बिलकुल ही गलत है। संसार में देखते हैं कि सन्‍तान की अथोग्यता 
ही अधिक मिलती है | क्योंकि अयोग्यों की ही संख्या अधिक है | संसार में निर्धन, निर्बे और निबु द्धि ही अधिक 
पाये जाते हैं । ज्ञानी के लड़के से आप ही आप ज्ञान का संक्रमण नहीं होता । मनुष्य यदि अपनी ओऔलाद को अच्छी 
बनाने में सावधान न रहे तो वह सबकी सब खानाखराब ही हो जाय । ऐसी दश्षा में जब संसार में निर्बलों की, 
कम उमरों की, बुद्धिहीनों की ही संख्या अधिक है, तब यह नहीं कहा जा सकता कि योग्यों का ही ऋुनाव होता है, 
वही रह जाते हैं और शेष सब मर जाते हैं। क्या अमी जापान के प्राकृतिक विप्लव में सब अयोग्य ही मरे ? क्‍या 
जमेन युद्ध में सब अयोग्य ही मरे ? क्‍या महामारत में सब अयोग्य ही मरे ? और क्या प्लेग, इन्फ्ल्यूएंजा में सब 
अयोग्य ही मरे ? नहीं, दोनों प्रकार के मरे । हाँ, योग्य गिनती में कम जरूर मरे, पर इसका कारण उनहीं संख्या 
का कम होना ही है | हाँ, योग्य संसार में कम होते ही हैं । योग्य तो मोक्ष को जाते हैं । संसार तो अयोर्यों के ही 
लिये है, अत: योग्यों के चुनाव का सिद्धान्त गलत है और इसके साथ योग्यता का सन्‍्तति में संक्रण मी गलत हैं । 
इस मत से डारवित को मी तसल्ली नहीं थी। विकासवाद के लेखक पृष्ठ १८४ में कहते हैं कि यह बात 
दूसरी है, कि परिवर्तनों के उद्गमों तथा उसके सन्ततिक्रमों के ठीक भ्रकार का कार्यक्रारणवाद अमी निश्चित न हुआ 
हो। डारविन महाशय ही यह मानते ये कि प्राकृतिक छुनाव विकास का एक मार्ग है। विक्रास की युक्तियुक्तता 
बतलाने में उससे अच्छी सहायता मिलती है'। इसी तरह पृ० १७३-१७४ में कहते हैं, कि “नई उपजातियों की 
उत्पत्ति करने में (परिस्थिति, काय॑ और पैत्रिक संस्कार) इन तीन में से कौनसी अधिक कार्यकर और कौन सी कम 
कार्यकर है, इसका अब तक पूर्णतया निश्चय नहीं हुआ । इस विषय में बहुत मतभेद है, तथापि सब वैज्ञानिकों का 
इस बात पर एक मत है, कि ये तीन बातें कम वा अधिक परिमाण में विकास की उत्पादक हैं, । इन बातों से यही 
प्रतीत होता हैं कि डारविन और उनके अन्य शिष्य, प्रशिष्यों को अब तक विकास के कारणों का यथार्थ ज्ञान नहीं 
हुआ । वे अब तक किसी पूर्ण निश्चय पर नहीं पहुँचे । 
प्राकृतिक चुनाव की विधि पूर्ण विश्वस्त नहीं है | क्योंकि प्राकृतिक चुनाव का अब तक सिर्फ एक ही सम्दिग्ध 
प्रमाण दिया गया है । पृ० १६१ में ग्रस्थकार कहते हैं 'आस्ट्रेलिया' के झशकों में वृक्षों पर चढ़ने छायक नाखून निकल 
रहे हैं। यदि यह बात ठीक है तो शशकों की एक नई जाति बननेवाली है। यद्यपि ग्रस्यकार को अमी खुद इस 
बात पर विश्वास नहीं है, तथापि हम मान लेते हैं, कि नाखून थोड़ा बहुत बढ़ गये होंगे, पर बात तो यह है कि 
क्या जरा सा नाखूनों के बढ़ने से एक नई जाति हो गई ? क्या उत शशकों का अन्य शशकों के साथ समान प्रसव 
बन्द हो गया ? यदि नहीं बन्द हुआ तो अभी तक उसे दूसरी जाति नहीं कह सकते । जिस प्रकार प्रत्येक व्यक्ति 
में कुछ भेद है और प्रत्येक देश के मनुष्यों में भेद है. हबशी और चीनी में भेद हैँ,उसी तरह का भेद इन शशकों 
में भी हुआ है, किन्तु जिस तरह हबशी और चीती एक ही जाति के दो रूप हैं, इसी प्रकार शशकों में मी यह 
देशगत भेद हो सकता है, अतः इसे नई जाति नहीं कह सकते, क्योंकि सृष्टि में दो प्रकार का प्राकृतिक छुवाव 
देखने में आता है । हु 
प्रक्नतिक चुनाव । 
एक तो वेशमेव से एक हो जाति के रूपों में कुछ अन्शर हो जाना और दूसरा अकस्मात्‌ किसी जाति के अज्ों 


में बृद्धि दो जाना। 

... पहिला नमूना सब के सामने है । यद्यपि चीनी और हबशी में कुछ भेद है, पर जातिभेद नहीं है। दूसरा नमूना 
दीमक का है। दीभक में अकस्मात्‌ बड़े बड़े पर निकल आते हैं। ये दी मक पतजु बन जाते हैं। अब हमें देखना चाहिए 
कि आस्ट्रेलिया के शशक यदि देश और जलवायु आदि भेद से उतना ही विकास करेंगे, जितना कि हबशी और चीती ने 
किया है तो यह दूसरी जाति न होगी। नाखून थो डा बढ़ जायेंगे, पर समान प्रसव, मोग और आयु समान ही रहेगी, 
किन्तु भदि उनके नाखून बेहिसाब बढ़े तो उसका जो परिणाम द्वोगा, उसका नमूना सृष्टि ने पतज़ों में दिखला दिया है। 


डारविन का प्राकृतिक चुनाव १७५ 


सबने देखा होगा कि कभी कभी किसी कारण से दीमक के पर निकल आते हैं, जो बहुत लम्बे होते हैं, किन्तु पर 
निकलते ही-पतज्भा बनते द्वी-इनका सर्वंनाश हो जाता है। न इसका परदार वंश चलता है और न इनकी संसार में 
मई जाति ही कायम रहती है । 

विकासवाद के लेखक प्रास्ट्रेलिया के खरगोशों की स्थिति पर स्वयं शद्भू। करते हैं। वे कहते हैं कि 'पदि यह 
बात सत्य है । ऐसी दशा में हम भी उसकी कोई विशेष आलोचना नहीं कर संकते, किन्तु एक सृष्टि का नियम 
सुना देते हैं कि पृथिवी का प्रत्येक भाग अपने असर से प्राणी के शरीर पर कुछ फेरफार कर देता है, पर स्मरण 
रखना चाहिए कि वह फेरफार बहुत जल्द स्थिर हो जाता है। यह नहीं है कि प्रलयपर्यन्त फेरफार होता ही रहे । 
हम पीछे अमेरिका के रेड इण्डियनों का वर्णन करके चित्र-सहित दिखला आये हैं, कि देश के कारण जो परिवर्तन 
होता है, वह शीघ्र ही स्थिर हो जाता है और उस जाति के अन्य देशस्थ प्राणियों से सन्‍्तति उत्पन्न होता बन्द नहीं 
होता अर्थात्‌ कोई दूसरी जाति नहीं बनती, परन्तु यदि कहीं कारणवश किसी प्राणी के शरीर में कोई अमर्यादित 
विकास हुआ तो वह प्राणी या प्राणिसमूह पतऊ्ु की तरहनष्ट हो जाता है-- उसका वंश नहीं चछृता-उस प्रकार की कोई 
नवीन जाति संसार में उत्पन्न नहीं होती, अतएव प्राकृतिक चुनाव से नवीन जाति का बनना असम्भव है, असत्य है। 


पूर्व पृष्ठों में विकासवाद के असल सिद्धान्त का खण्डन हो गया, कि प्रकृति स्वाभाविक रीति से कोई नवीन 
जाति नहीं बनाती । 


कृत्रिम चुनाव 


अब उन कारीगरियों के नियम भी जान छेने चाहिये, कि जिनके द्वारा वृक्षों और पशु-पक्षियों को मनुष्य 
विलक्षण प्रकार का बना देता है। इसी को कृत्रिम चुनाव कहते हैं। जापान और अमेरिका ने इन बातों में बड़ी 
उन्नति की है। जापानवाले मुर्गों की पूछों को बीस बीस फुट लम्बी बना देते हैं और बड़े बड़े वृक्षों को इतने छोटे बना 
देते हैं, कि देखकर ताज्जुब होता है। अमेरिका के लूधर बरबैक नामी माली ने अनेक प्रकार के फल फूलों को विचित्र 
प्रकार का बना दिया है ओर अनेक बेलों को वृक्षों में परिवर्तित कर दिया है । इसी प्रकार कबूतर के खेलनेवालों ने 
भी अनेक प्रकार के कबूतर बना दिए हैं। यही कृत्रिम चुनाव है। इस कृत्रिम चुनाव के तीन नियम है--- 

(१) अम्ुक सर्यादा तक क्त्रिमता होने पर भी सम्तति होते जाना, 

(२) अमुक सर्यादा के बाद अपनी पहिली पीढ़ियों के रूप का हो जाना और 

(३) असुक मर्यादा के बाव बन्द हो जाना । 


पहिला नियम प्राय: सर्वत्र देखने में आता है। इसी सिद्धान्त के अनुसार मनुष्य वृक्षों और पशुओं के उत्तम 
बीज पैदा करता है । आरोग्य और बलवाबु माता-पिता से अच्छी सन्‍्तति होती है। इसका विज्ञान यह है कि माता 
और पिता के अंशों की रक्षा करते हुए यदि विश्वास होगा तो बंश चलता जायगा । बैल का अंश सींग, खुर और हड्डी 
थादि हैं और गाय का अंश मांस आदि ! जिन बैलों में माता का अंश अधिक होता है, उनके सींग नहीं होते और जिनमें 
पिता का अंश अधिक होता है, उनके बड़े बड़े सींग होते हैं । अर्थात्‌ बैल जाति में मु डा भर सिगाड़ा दो प्रकार के बैछ देखे 
जाते हैं। मुंडे में सींगों का लोप नहीं होता । उनके कान के पास, बालों के भीतर सींग के चिह्न बने रहते हैं। उसी 
के सहारे आगे चलकर उसी की नसल में फिर सींगवाला बेल होने लगता है। इसी सिद्धान्त से कॉटेबाले वृक्षों से 
काँटा हटा दिया जाता है | कॉँटेबाले नागफती से बेकॉटेबाली नागफनी बना दी गई है । कॉँटेवाले सिधाड़े से बिता 
काँटे का सिधाड़ा भी होता है। इसका कारण इतना ही है कि तनागफनी और सिधाड़े से कृत्रिम उपायों के द्वारा 
पिशृशक्ति कम कर दी गई है, परन्तु उनमें काँटे के चिह्न शेष हैं, उन्हीं चिह्नों से उपाय करने पर कॉँटेदाले फिर हो 
सकते हैं। बित काँटे की सागफनी भौर बिना कांढे के सिभाड़ों में कमी कोई छोटे कॉटेबाला सिभाड़ा भी मिलता है । 


१७६ वेदिक सम्पत्ति 


उसी से सिघाड़े फिर काँटेदार हो सकते हैं। इसी सिद्धान्त पर कबूतरों को उत्पति भी है। यह सिद्धास्त विश्व में 
फैला हुआ है । स्त्री, पुरुष और नपु सकों की बनावट इसी सिद्धान्त से होती है । 

दूसरे नियम का उदाहरण कछमी आम है । यदि कलमी आम की गुठली बो दी जाय तो उससे उत्पन्न वृक्ष में 
उतने बड़े फल न लगेंगे | इसी तरह दो तीन पीढ़ी के बाद वह कलमी आम उसी तुख्मी आम के सहश फलवाला हो 
जायगा, जिस पर कलम शुरू हुई थी । भेड़िये और कुत्ते के संयोग से तथा चीते और सिद्द के संयोग से औलाद नहीं 
होती । यदि होती है तो उस औलाद का वंश कुछ पीढ़ी वाद कुत्ते और चीते का सा हो जाता है । अर्थात्‌ विकास 
भागे नहीं बढ़ता, नई जाति नहीं बनाता । इसी विषय-पर जोंस बोसव्‌ (००॥९४ 00 फछ़$07) ने नवम्बर सर्च 
१९२२ के न्यू एज' (2१७७ 2206) वामी पत्र में लिखा है कि 'मैं अपने बाग में धूमता हुआ कलम किए हुए पौधों 
को देखक्वा हूं, तो उनमें कृत्रिमावस्था से अपनी अवस्था में आने के लिये युद्ध होता हुआ दिखता है । प्रायः यही देखने 
में आता है कि पूर्व की स्वाभाविक अवस्था बलशाली है, जो कृत्रिम अवस्था पर विजय प्रात कर छेती है। प्रमाण 
के लिये मैं हेनरी डमन्ड्स लिखित 'कापाकं (8छ 7 06 5ाशघक भ०१! नामी पुस्तक के उस 
“अध्याय को पेश करता हूं, जहाँ वह कबूतरों और गुलाब के पेड़ों के उदाहरणों के द्वारा इत्षी बात को पुष्ट करता हैं । 

यही सिद्धान्त मेंडल नामी विद्वान को भी ज्ञात हुआ है । उसका कहना है कि 'कभी की बच्चों का अपने पिता 
की अपेक्षा पितामह के साथ बहुत मेल दिखाई पड़ता है” | इसका कारण यही है कि यदि कोई शख्स अपने शरीर में 
बेहिसाबकिताब अमर्यादित फेरफार कर डाले तो उसका लड़का अपने पिता के ये नूतन गुण न लेकर पितामह के 
गुणों को ही लेकर जन्म लेगा । इससे स्पष्ट हो गया कि सृष्टि ने पुरानी जातियों की रक्षा और नवीन जातियों की 
उत्पत्ति को रोकने के लिये कितना हढ़ प्रबंध किया है । कुछ विकासवादी कहते हैं कि प्रो० डी ब्रीज ((06 ४776४) 
ने शिधाड़ा (000000/& [>छ॥970 ४7978) और पोस्त (5क76५ ?0०फ|68) की किस्म के वृक्षों से 
अभी हाल में एक नई जाति आप ही आप प्राप्त की है। जिससे ज्ञात होता है कि नवीन जातियाँ इसी तरह उत्कन्न 
होती है। इसी उत्पत्ति को डी० ब्रीज ने स्वमं परिवर्तित जाति (5090प्रॉक्म02078 /०१॥॥९७४०) नाम दिया 
है, परन्तु हम प्रो० मेंडल और प्रो० जोंस बोसन के प्रमाणों से दिखला छ्ुके हैं कि जो प्राणी किसी भी बाहुरी कारण 
से अपनी सन्‍्तति में फेरफार होने का मौका प्राप्त करता है तो उसकी सनन्‍्तति की अगली सनन्‍्तति अपने पितामह 
अथवा वृद्ध प्रपतामह की ओर वापस आ जाती है । डी० ब्रीज का आविष्कार अभी हाल का है, परंतु इंसमें सन्देह्‌ 
नहीं कि कुछ वर्ष बाद वह नई जाति जो उसने प्राप्त की है, अपने पू्वरूप में आ जायगी । 

तीसरा नियम सृष्टि ने यह रक्‍्खा है कि यदि कोई प्राणी जबरदस्ती बेहिसाबकिताब विकास करता जाय तो 
झसका बंश रोक दिया जाय | ज॑से कि घोड़े और गधे से एक विलक्षण प्राणी-खच्चर हुआ, पर खशन्चर का बंश बन्द 
है। इसी तरह पंबन्द बेर में विशेष वृद्धि हुई, पर बंश उसका भी बन्द है । जापान के छोटे छोटे वृक्षों का और अड़े 
बढ़े मुर्गों का वंदा बन्द है। पाँच पैर की गाय का वंश बन्द है और बेहिसाब बुद्धिमानु का वंझ मी बन्द है # | अर्थात्‌ 
शृष्टि को बेहिसाव ह्ास-विकास मंजूर नहीं है। कृत्रिम घुनाव में अमर्यादित बिकास की गुजायश नहीं है । मर्यादा 
का उल्लंघन हुआ कि बस, वंश बन्द । 

लामार्क नामी विद्वात्‌ ने चुहों की दुर्में काट काटकर बिता दुम के बूहे पैदा करता चाहा । चूहों को अमेकों 
पीड़ियों तक बहू ऐसा ही करता रहा, पर बिना पूंछ के चूहे न हुए । लेसिस्टरशायर के ग्वालों से चाहा कि हम अपनी 
भैड़ों को घोड़े के बराबर बना डालें और कुछ ने चाहा कि हम अपनी भेड़ों को चूहों के बराबर कर डाछें, किन्तु इन 
दोनों दलों के विकासवादियों के प्रयत्न विफल हो गये । भेड़ों में न तो बेहिसाब छास ही हुआ और न वृद्धि ही, 


# लत्यश्तमशिमेजानों श्पाणामेकाणफ्कुते । भऱपायुकते बरित्रों वा छुतरत्यों | शंसपः । 
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हो गई और कुछ जरा सी बड़ी । भेड़ों की छोटाई और बड़ाई के बीच बंश-स्थापन का नियम काम कर रहा था, इसलिए 
वे इतनी ही बड़ी ओर छोटी हुई, कि दोनों से बंश चल सके | वे इस मर्यादा के आगे न गई--दो जातियाँ म हो सकीं | 


प्राकृतिक चुनाव और कृत्रिम चुनाव के नमूने आप सभी हैं । प्राकृतिक चुनाव से जो विकास हुआ है, उसी से 
तो हम आप पहिचाने जाते हैं । एक ही उमर की ब्ल्रियाँ पहिचानी जाती हैं कि अमुक उसकी है और अमुक उसकी | 
समान उमरवाले घोड़े, गाय, बेल, कुत्ते सब इसी से पहिचाने जाते हैं। यह पृथक्ता न होती तो संसार में महा 
अन्घेर मच जाता, इसलिए व्यक्ति व्यक्ति की पृथकता तो होनी ही चाहिये । रही देशदेशास्त रों की भिन्नता, वह केवल 
विवाह-बन्धनों से हुई है । यदि सब देशों के मनुष्य परस्पर विवाह करने लगें तो भौगोलिक पृथकता मिट जाय । 
पर वयक्तिक पृथकृता ईश्वरदत्त है। वह तो पंहिचान के लिए ही है । वह न हो तो संसार का काम ही म चते । 


बिकासवाद के पास अगर कीई प्रत्यक्ष प्रमाण है तो इतना ही है । वह कहता है कि हम में आप में जो फर्क 
हुआ है, बही आगे चलकर गिलहरी का रीछ बना देता है, पर बात यह महीं है । बात तो असत यह है कि यह्‌ 
फर्क होना ही चाहिये था | इसके बिना संसार की व्यवस्था ही न होती । बस यही प्राकृतिक चुनाव है। रही कृत्रिम 
चुनाव की बात, सो ऊपर देख ही चुके हैं | कृत्रिम चुनाव नई जाति नहीं बनाता । हम हिन्दुओं के लड़की लड़के 
लाखों ब्ष से कान में छेद कराते हैं, पर छेदयुक्त बच्चा पैदा नहीं होता ! हजरत इबराहिम के समय से जिसको तीन 
हजार वर्ष से अधिक हुआ, यहूदी और मुसलमान खतना कराते हैं, (पहिले जमाने में ज्लियों का मी खतना होता था ), 
पर खतना की हुई औलाद नहीं होती | चीन की ज्ियाँ म जाने कब से पैर छोठा करती रहीं हैं, पर छोटे पैर की 
कोई लड़की पेंदा नहीं होती । इससे ज्ञात हुआ कि कृत्रिम बिकास भी अमर्यादित नहीं होता । कृत्रिम और प्राकृतिक 
दोनों प्रकार के चुनाव से नई जाति का--ऐसी जाति का जिसके संयोग से वंश चछे और उसकी आयु तथा भोग भी 
भिन्न हों---आज तक प्रत्यक्ष बिकास नहीं हुआ, न ऐस। होना अनुमान प्रमाण से ही सिद्ध होता है, अत: जोर देकर 
कहा जा सकता है कि विकासवाद सत्य सिद्धान्त पर स्थित नहीं है । 
सन्तति की धारा किस तत्त्व और सिद्धान्त से बहती है, इस विषय को स्पष्ट करने के लिए विंकासवाद के लेखक 
ने कुछ विद्वानों की सम्मतियाँ उद्धुत की हैं। वे सबकी सब विकासवाद के सिद्धान्त के विरुद्ध हैं । विलायत की 
विधवाओं से गोबों की परवरिश और मुसलमानों का प्छेग में न मरता, सबे-सम्मति से स्वीकार हुआ सिद्धान्त नहीं 
है। यदि ऐसा हो तो भी इससे यह सिद्ध नहीं होता कि इससे नवीन योनियाँ उत्पन्न होती हैं । 
डारविन का यह सिद्धान्त कि 'माता-पिता के प्रत्येक अज्भ से सार एकत्रित होकर सम्तति का जन्म होता है! 
और वाइजमंन का यह सिद्धान्त कि 'इस सार के एकत्रित होने में यदि कहीं बीच में कोई परिवतंन उद्मुत हो तो 
वह सन्‍्तति में संक्रमित न होगा” तथा मेंडल का यह सिद्धान्त कि 'कभी लड़का पिता की अपेक्षा पितामह के गुण 
संग्रह करता है” ओर डी द्वाइज की यह राय कि 'कभी-कभो नई-मई जातियाँ एकदम उत्पन्न हो जाती हैं! और 
'हेतुवाद' तथा 'भ्रज्ञात अज्ञेय/ आदि के सिद्धान्त सब सिलकर विकासवाद का खण्डन ही करते हैं । 
'अड्भादज़ूवत्सस्भवसि! अर्थात्‌ सन्‍्तान अज्ज-अज्भ के सार से उत्पन्न होती है, यह वैदिक सिद्धान्त ही है, जो 
डारविन का बतलाया जाता हैं | रहा यह कि इसमें यदि कोई श्रकस्मात्‌ नया कारण उत्पन्न होता है तो बहू नयापन 
सन्तति में नहीं आता और सन्‍्तान पिता के उन नये गुणों को छोड़कर दादा के गुण ग्रहण करती है । इसका मतलब 
यही है कि कोई नई जाति उत्पन्न न हो--नवीन अज्ज उत्पन्न न हों | जलकृमियों में नवीन जातियों ने एकदम उत्पन्न 
होकर दिखला दिया है, क्रि प्राणियों के शरीर बनने के लिए विकास की दरकार नहीं । हेतुबाद ने और अज्ञात 
अज्ञय शक्ति ने इसको पूर्ण कर दिया, कि कर्मानुसार ईश्वर प्राणियों की रचना करता है, अत: क्रमबिकास की 
आवश्यकता नहीं । इस प्रकार से जितनी भी नबीन जाँच हो रही है, वह विकास के विरुद्ध और विशिष्ट उत्पत्ति के 
अनुकूल ही होती जाती है, इसमें जरा भी सन्देह नहीं । यहाँ तक ग्रन्थकार ने यह्‌ न बतलाया कि विकास किस प्रकार 


श्७८ वुदिक सम्पत्ति 


होता है। इन्होंने जितनी युक्तियाँ दीं, उन पर स्वयं वैज्ञानिकों को ही सन्देह है, अंतएव परिस्थिति, कार्य और 
वंशानुक्रम तीनों विकास की विधियाँ सफल नहीं हुई । 

ग्रन्थकार स्वयं कहते हैं कि “प्राणियों की विकासद्दारा उत्पत्ति है वा नहीं--एक प्रकार के प्राणी से भिन्न-भिन्न 
प्रकार के प्राणी बनते हैं वा नहीं, इस प्रकार के निरीक्षण केरनेवाला मनुष्य मी विकास की क्रिया के किसी अत्यन्त 
सूक्ष्म भाग को भी प्रत्यक्ष होते हुए पूर्णतया नहीं देख सकता । ( १० १५५ ) 


बिकास की बिधि पर जब हम विचार करते हैं, तब ऐसे तथा एतत्संबंधी कई अन्य तात्तिक भ्रश्त हमारे 
सम्मुख उपस्थित होते हैं.। तात्तविक प्रश्न कभी-कभी तो ऐसे होते हैं, कि उनका सम्पूर्ण उत्तर प्राप्त करना बहुत कठिन 
तथा असम्मब भी हो जाता है और इस प्रकार के प्रश्नों के सम्पूर्ण उत्तर प्रातत करने की आशा भी करनी नहीं 
चाहिये” ( पृ० १५८ ) ! निरक्षर और अज्ञानी मनुष्य वैज्ञानिकों के बिषय में यह कल्पना करने लगते हैं कि बैज्ञानिक 
लोग अपने अपने विभागों को सम्पूर्ण समझते हैं। वास्तव में बात तो यह है कि सबसे पूव बैज्ञानिक ही यह कहने का 
साहस करते हैं कि किसी विषय में हुठ करना ठीक नहीं ( १० ) । “विचार करने से यह प्रतीत होगा कि यद्यपि 
विकासवाद स्वयं स्पष्ठ है, तथावि इसका अन्तिम निम्चय करा देना बहुत सुगम नहीं है' ( १०२ )। 


विकास और उसकी विधि पर 'विकासवाद' के लेखक के ये आन्तरिक उद्ग।र हैं। हमने अब तक जो कुछ कहा 
है, वही बात आप भी कह रहे हैं। आप नहीं कह रहे, प्रत्युत आपके मुख से योर॒प का समस्त वैज्ञानिक समाज कह 
रहा है। कहने की आवश्यकता नहीं कि ऐसी दशा में ऐसे सन्दिग्ध बिषय पर विश्वास करना कितना भयड्भूर है ? 
सन्यकार ने आरम्म में कहा था कि यह विकासवाद विज्ञान द्वारा अनुमोदित है, अतः हमें चाहिये कि हम अपने 
भविष्य जीवन के कार्ये-निर्धारण के लिए उसके नियमों को जानें, पर हमने अब तक इसकी समग्र शाखा उपशाखाओं 
को देखकर जान लिया कि यह एक कल्पना है--थियरी है--सिद्धान्त नहीं । ऐसी दशा में यदि हम अपनी जिन्दगी 
को विकास के अनुसार बनावें और यह निश्चय करलें कि निबलों को मार डालना सृष्टि का नियम है तो हमारा 
धाभिक, सामाजिक और राजनैतिक कितता नुकसान होगा, इसका कौन अन्दाजा लगा सकता है ? और इसका कौन 
जवाबदार हो सकता है ? राज्य और घम्म समाज को सुखी और शात्त करने के लिए हैं, पर हम यदि यह ठान लें कि 
समाज में निर्बलों को जीने का हक नहीं है तो हमसे सामाजिक मलाई की क्‍या आशा हो सकती है । महात्मा गांधी 
प्रपनी 'नीतिधर्म और धर्मनीति' तामी पुस्तिका में लिखते हैं कि 'डारविन के कथनानुसार मनुष्यों तथा अन्य प्राणियों 
में जीने रहने की इच्छा रहती है। जो इस स्पर्धा में टिक सकता है। वही जीवित रहता है और जो टिकने लायक 
नहीं रहता वह जड़मूल से नष्ट हो जाता है, किन्तु यह स्पर्धा केवल शरीरबल से ही नहीं निम सकती । 


'मनुष्य और रीछ अथवा मैंस फ्री तुलना करें तो ज्ञात होगा कि मनुष्य से शरीरबल में रौछ ओर भेंस दोनों 
अधिक हैं । मनुष्य यदि इन दोनों में से एक से कुश्ती लड़े तो हार जाय, तथापि मनुष्य बुद्धिधल के कारण अधिक 
बलबानु सिद्ध होता है। मनुष्य की अनेक जातियों में भी इस बात की तुलना की जा सकती है । लड़ाई के समय 
वही नहीं जीतता, जिसके पास बहुत से योडा अथवा असंख्य जनसमुदाय होता है, प्रत्युत बहू जीतता है, जिसके 
पास कला-कौशल्य और उत्तम कार्यकर्त्ता होते हैं। ये चाहे थोड़े और निर्बल ही क्‍यों न हों, पर वे ही जीतते हैं ॥ 
यह बुद्धिबल का उदाहरण हुआ । 


“'नोतिबल, बुद्धिबल और शरीरबल से भी अधिक महत्त्व का है । क्योंकि नालायक मनुष्य की अपेक्षा लायक 
मनुष्य का निर्वाह अधिक होता है । पुराने इतिहासों से पता लगता है कि जो जातियाँ अनीतिमानु थी, वे आज 
बिलकुल नष्ट हो गई हैं। सोडम और गमोरा निवासी अपनी अनीति के कारण आज बेपता हैं। आज मी देखने को 
मिल रहा है कि जो लोग अनीति का व्यवहार करते हैं, वे प्रायः नष्ट हो जाते हैं । 


डारबिन का प्राकृतिक चुमाव १७६ 


अब थोड़े से सादे नभूनों को लेकर देखिए कि साधारण नीति मी मनुष्य के लिए कितनी उपकारी है। “शान्त 
स्वभाव” नीति का एक अज् है । ऊपर ऊपर के देखने से मालूम होगा कि मिजाजी आदमी आगे बढ़ सकता है, परन्तु 
सहज ही विचार करने से मालूम होगा कि मिजाजरूपी तलवार आखिर में अपना गला काटती है । व्यसन ते 
करना' नीति का दूसरा अंग है । विलायत के अद्ों के देखने से मालूम होता है कि तीस वर्ष की उमरवाले शराबी 
१३-१४ वर्ष से अधिक नहीं जीते, किन्तु निव्यंसनी मनुष्य सत्तर वर्ष तक जीते हैं । 'व्यभिचार न करना" नीति का 
तीसरा अजु है। देखा गमा है कि व्यभिचारी मनुष्य बड़े कपाटे से नष्ट होते हैं। उनके ओऔलाद नहीं होती । यदि 
होती है तो अत्यन्त निर्बल । व्यभिचारियों के मन हीन हो जाते हैं भर जैसे जैसे दिन बीतते हैं, बसे बंसे उनका 
दिलखाद पागलों का सा हो जाता है । 


अन्य जातियों की चालढाल पर दृष्टि डालिए तो यही स्थिति मालूम पड़ेगी । अष्डेमान ठापू के लोग अपनी 
स्त्रियों कौ उसी समय छोड़ देते हैं, जब उन से उत्पन्न बच्चे जरा चलने फिरने लगते हैं। अर्थात्‌ वे परमार्थ-बुद्धि के 
स्थान में स्वार्थ-बुद्धि अधिक रखते हैं । परिणाम यह हुआ है कि उस जाति का धीरे घीरे नाश होता जाता है । 

जानवरों में भी परमार्थ-बुद्धि पाई जाती है । डरभुत पक्षी अपने बच्चों को बचाने के लिए जोरदार हो जाते 
हैं। इससे प्रकट है कि यदि प्राणिमात्र में थोड़ी बहुत परमार्थ-बुद्धि न होती तो संसार में आज पत्थरों और जहू- 
रीली बनस्पतियों के अतिरिक्त और कुछ होता ही नहीं । 

कनुष्य और दूसरे प्राणियों में मुख्य अन्तर यही है, कि मनुष्य सबसे अधिक परमार्थी है। वह अपने नीतिबल 
के अनुसार, दूसरों के लिए, अपनी औलाद के लिए और अपंने देश के लिए सदा से अपनी जान कुर्बान करता आया 
है, इसलिए शरीरबल और बुढ्धिबल में नीतिबल ही सर्वोपरि है। इसका एक प्रबल प्रमाण यह है कि ग्रीस की 
प्रजा वर्तमान योरोपीय प्रजा से अधिक बुद्धिमात्‌ थी, पर जब उसने नीति का त्याग किया, बस, उसकी बुद्धि ही 
उसकी दुश्मन हो गई और आज उसका अस्तित्व भी नहीं है। जातियाँ न तो धन से निमती हैं, न सेना से । वे 
कैवछ नीति के ही आधार पर ठहर सकती हैं, अतएव मनुष्य को उचित है कि वह इन विचारों को सदा अपने 
सामने रकखे ओर सरदव परमाथंरूपी परम नीतियुक्त आचरण करे । 


इस समस्त वर्णत से पाया जाता है कि संसार में दया, प्रेम और न्माय से ही अस्तित्व कायम रहता है-पर- 
मार्थ बुडि से ही जातियों की वृद्धि होती है। यह परमाथंबुद्धि पशु-पक्षियों में मी पाई जाती है । महात्मा गांधी ठीक 
कहते हैं कि यदि संसार में परमार्थबुद्धि न होती तो आज सिवा जहरीली वनस्पतियों के, सिवा कुंकड पत्थरों के 
और कुछ भी न होता । ऐसी दक्षा में विकासवाद का यह सिद्धान्त, कि संसार में सवंत्र जीवनसंग्राम जारी है, उसमें 
बलवानों की ही विजय होती है, तितान्त अनर्गल है, इसलिए विकासवाद की शिक्षा के अनुसार हमें अपना जीवन 
बनाना उचित नहीं है । 


विकासवाद के लेखक ने इस ऋ₹ सिद्धान्त को सिद्ध करने के लिए पुराणों के वे क्लोक, जिनमें ८४ लक्ष योनियों 
की गिनती बताई गई है, उद्ध,त किये हैं। और विकास का सिलसिला वताने के लिए मच्छ, कच्छ, वाराह, नरासह 
जादि अवतारों को मी घसीटा है, पर इसमें कुछ भी तत्त्व नहीं है। इन अवतारों के जमाने में भी मनुष्य-श रीरघारी 
देवता, दानव और मनुष्य उपस्थित थे । ऐसी दशा में अवतारों से विकास सिद्ध नहीं होता । ' इसी तरह आपने “या 
जौधधी: पूर्वा जाता''' त्रियुगं पुरा० ।! और सत्वच्जाता»' वेद के इन दो मन्‍्त्रों से मी इस घृणित सिद्धान्त की पुष्टि की 
है, परन्तु इनसे मी क्रमविकरास को सहारा नहीं मिलता । पहिला मन्त्र जरायुज, अण्डज ओर उष्मजों के पूर्व औष- 
बियों का होना बताता है, जो ठीक ही है। इससे यह सिद्ध नहीं होता, कि ओषधियाँ ही मनुष्य हो गईं। रहा 
दूसरा मन्त्र, वह ज्योतिषविषय का है। उसमें कहा गया है कि पाँचों ग्रहों में सूयं की किरण पड़ती हैं । - इन मन्‍्त्रों 
में व कहीं बिंकासबाद है, न विकासवाद की कोई बात है । 


श्द० बेदिक सम्पत्ति 


एक बार इसी प्रकार हक्‍्सले ने भी “आकाशाद्वायु:० के बेदिक सिद्धान्त को लेकर कहा था कि पूर्वकाल में 
भारत देश सें भी विकासवाद माना जाता था, परन्तु इसमें भी डारबिन के विकासवाद की गन्ध नहीं है। भारत- 
वर्ष के नाम से किसी सिद्धान्त को प्रचलित करने का इतना ही कारण है, कि उसमें किसी को शद्भूु! नहीं होती । 
क्योंकि इतना तो योरप निवासियों ने अच्छी प्रकार मान लिया है कि प्राचीन आर्यों ने सृष्टि और धर्मंसम्बन्धी जो 
सिद्धान्त प्रात किए हैं, वे अटल हैं, परन्तु हमने विकासवाद की आलोचना करके देखा, कि इसका एक भी आरोप 
सच्चे सिद्धान्त पर कायम नहीं है। यद्दी कारण है कि अब घीरे धीरे पाश्चात्त्य विद्वान भा इसके रूप में फेरफार 


करते जाते हैं। वर्तमान विज्ञान के झुकाव से प्रतीत होता है कि अब बहुत शीघ्र विकासवाद एक कल्पना सिद्ध 
होगा और विद्वानों की जमात से इसका आदर उठ जायगा । 


गत लड़ाई के समय “त्रिश्चियन हेरल्ड” में यह खबर छपी थी, कि ब्रिटिश सायंस सोसाइटी का अधिवेशन 
वलवूरन (आस्ट्रेलिया) में हुआ । प्रोफेपर विलियम वेटसन सभाफ्ति थे। उन्होंने अपने भाषण में कहा कि 'डार- 
विन का विकासवाद बिलकुल असत्य ओर विज्ञान के विरुद्ध है ।” दूसरे वक्‍ताओं ने सामयिक युद्ध की ओर इशारा 
करके कहा कि “यह युद्ध इस बात का प्रमाण है कि मनुष्य जेसा पहिले था, बैसा ही अब भी है ।' अमेरिका की कई 
रियासतों ने अपने यहाँ के स्कूलों में डारबिन के सिद्धान्त की शिक्षा को काबून के विरुद्ध ठहराया है और विकास- 
वाद की चर्चा को जुमे करार दिया है + | कानपुर के २५-७-२५ के 'बतंमान' पत्र में छपा था कि 'विकासवाद की 
शिक्षा देने के अ्रपराध में अमेरिकन प्रोफेसर जानस्कोप्स पर एक सौ पौंड जुर्माना किया गया । जज ने तजबीज में 
लिखा है कि 'अभियुक्त ने शिक्षा दी थी कि मनुष्य छोटे छोटे पशुओं का विकसित स्वरूप है।' ऊँचे दरजे के विद्वाव्‌ 
अब विकासवाद पर विश्वास नहीं करते । क्योंकि मनुष्य के विकास-सम्बन्धी जितने प्रमाण मिले हैं,,नसे उसका विकसित 
होना नहीं पाया जाता । प्रो* प्रेट्रिक गेडिस कहते हैं कि 'यह मान लेना चाहिये कि मनुष्य के विकास के प्रमाण 
सन्दिग्ध हैं और सायंस में उनके लिये कोई स्थायी स्थान नहीं है १९ ।” सर जे डबल्यू डासन कहते हैं, कि “विज्ञान 
को बन्दर और भदुष्य के बीच की आकृति का कुछ भी पता नहीं है। मनुष्य को प्राचीनतम अस्थियाँ भी वर्तमान 
मनुष्य जँसी ही हैं । इनसे उस विकास का कुछ पत्ता नहीं लगता, जो इस मनुष्यशरौर के पहिले हुआ था # ।' इन 
नवीन वैज्ञानिकों ने अब विकास का क्रम भी उलट दिया है । अब तक लोग समभते थे कि विकासवादी, मनुष्य की 
उत्पत्ति बन्दर से मानते हैं, परन्तु प्रसिद्ध विद्वान वुड जोग्स कहते हैं, कि 'डारबिन से गलती हुई है। मनुष्य बन्दर 
से उत्पन्न नहीं हुआ, प्रत्युत बन्दर मनुष्य से उत्पन्न हुए हैं | ।” सिडती कॉलेट कहता है, कि 'सायंस की स्पष्ट साक्षी 
है कि मनृष्य अवनत दशा से उन्नत दक्शा की ओर चलने के स्तरान में उलटा अवनति की ओर जा रहा हैँ । 
मनुष्य की आरंभिक दशा उत्तम थी ८८ ।! 
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डारविन का प्राकृतिक चुनाव श्र 


प्रागुत्तर अश्मकाऊल की एक खोपड़ी (९७क्‍0९7009] 58 7]]) मिली है । यह खोपड़ी जिस शिर की है, वह 
योरप में सबसे बड़ा समझा जाता हैं। यह खोपड़ी ११४ क्यूबिक इंच है । योरप में छोटे से छोटा शिर ५० क्यूबिक 
इंच और बड़े से बड़ा ७५ क्यूबिक इंच पाया गया है | यह शिर बता रहा है कि बतेमान समय में योरप निवासियों 
की दिमागी ताकत बढ़ नहीं रही ।” “288 5प।।! के बिषय में प्रसिद्ध विकासवादी प्रो० हकसले का कहना है, 
कि आधुनिक योरोपियनों के शिरों से यह खोपड़ी बड़ी है । सभ्र्‌ १८८३ में एक शिर हालेंड में निकला है, जो योरोप 
निवार्सियों के औसत घेरे से बड़ा है। इसका घेरा १५० क्यूबिक इन्च है । इसी प्रकार पुरातत्त्वज्ञों और भूगर्म शात्तियों 
ने '88]72 5००८४४०॥१ को २५००० बर्ष पुराना बतलाया है। इसका मी घेरा १५० क्यूबिक इन्च है । 


इन प्रमाणों से सिद्ध हो रहा है कि आदिम मनुष्यों ने किसी कपितुल्य हीनमस्तिष्क प्राणी से थिकसित होकर 
उन्नति नहीं की, प्रत्युत वे परमात्मा की विशिष्ट रचना थे और आज के उत्तम से उत्तम मस्तिष्कों की अपेक्षा अधिक 
उन्नत थे। बिकासवादी शड्भा करते हैं कि यदि ऋ्रमोन्नति का सिद्धांत न माना जाय तो फिर दीघंकाय प्राणियों की 
उत्पत्ति कँसे संभब हो सकती है और इतना बड़ा मनुष्य आदि में एकाएक कैसे पैदा हो गया ? वे एक सेल के अमीबा 
की एकाएक उत्पत्ति को तो मान लेते हैं, पर अनेक सेरू-संयुक्त मनुष्य प्राणी का आपसे आप उत्पन्न होना नहीं मानते। 
उनकी समक्ष में यह नहीं आता कि जिस अन्‍्तर्व्यात्त शक्ति के प्रमाब से एक सेल का अमीबा उत्पन्न हो सकता है, 
उसी की उसी शक्ति से उसी प्रकार के अनेक सेल उत्पन्न होकर एक में जुड़कर मनुष्यशरीर की रचना हो सकती है। 
जो शक्ति बड़े बढ़े सूर्य चन्द्र बना सकती है और जो शक्ति छोटे छोटे अमीबा बना सकती है, बही शक्ति गाय, बैल, 
हाथी, बन्दर और मनुष्य आदि प्राणियों के मझोले शरीर मी बना सकती है । यदि एक सेल का अमीबा आप ही 
आप उत्पन्न हो सकता है तो मनुष्य मी आप ही आप उत्पन्न हो सकता है । 


इस तक से, बिकासप्रकरण की इस समस्त आलोचना से और मनुष्य-सम्बन्धी प्राप्त सामग्री से अब इस बात 
में विवाद नहीं रह जाता, कि क्रमबिकास का सिद्धांत असत्य और बिशिष्टोत्पत्ति का सिद्धांत सत्य है। आरम्मिक सृष्टि 
को नये पुराने समी बिचारबान्‌ बिद्वानों ने परनेश्वर की विशिष्ट रचना ही माना है, अमैथुनी सृष्टि के ताम 
से कहा है। प्रो० मैक्समूलर कहते हैं कि 'कहा जाता है कि आदि में एक ही मनुष्य नहीं था, किन्तु हम हर प्रकार 
से यह रूपाल कर सकते हैं, कि आदि में कुछ पुरुष ओर खस्तरियाँ उत्पन्न हुई थीं! »८। मद्रास हाईकोर्ट के जज न्यायमूर्ति 
टी० एल० स्ट्रेज महोदय अपनी पुस्तक 'दि डेबलपरमेंट आँफ क्रिएशन ऑन दी अथ! के पृष्ठ १७ में लिखते हैं कि 
'आदि सृष्टि अमैथुनी होती है और इस अमंथुनी सृष्टि में उत्तम और सुडौल शरीर बनते हैं ।' 


वंशेषिक दर्शत ४।२।४ में यही बात इस प्रकार कही गई है कि 'तत्र शरीर द्विविधं घोनिजमयोनिज ला । 

अर्वात्‌ शरीर दो प्रकार के होते हैं--एक योनिज, दूसरे अथोनिज । इस सुत्र की व्याख्या करते हुए अयोनिज के विषय 

में प्रशस्तपाद में कहा गया है कि 'तत्राथोनिजमनपेक्षितशुक्रशोणितं देवर्षोणां शरीरं धर्म विशेषसहितेभ्योउणुस्थो 

जायते ।* अर्थात्‌ देवों और ऋषियों के शरीर शुक्रशोणित के बिना ही, विशेष प्रयोजन के लिए सूक्ष्म परमाणुओं 
के द्वारा उत्पन्न होते हैं। यजुवेंद में लिखा है कि 'तेन देवा अयजन्त साध्या ऋषयशध्य ये! अर्थात्‌ उस परमात्मा , 

से आदि सृष्टि में देव, ऋषि और साध्य आप ही आप उत्पन्न हुए । इन प्रमाणों से पाया जाता है कि आदि 

सृष्टि में मनुष्यादि प्राणी अमैथुनी सृष्टि द्वारा ही उत्पन्न हुए, किन्तु प्रश्न होता है कि किसी विशेष प्रयोजन के लिए 

परमेश्वर द्वारा उत्पन्न होनेवाले ये दिव्य मनुष्य कौन थे और उनका परिचय क्‍या है ? 
>> २6६ ॥876 0०6६४ $00 07]8(6 (80 (८76 70ए७7 १४३५ 8 708 4, 00६ ज़6 787 ०४ 0 760 
40 8799086 &६ थो| ७५७३5, [8 (876 ज़हा& 80 076 [6 & (९ज़ 8 गाल थात 8 €िज़ दिई ज़ण007, 
( एफ एणा 8 06ए4॥ ००६४० १०. 4, ९, 237, ) 


श्र बदिक सम्पत्ति 
मूल पुरुष कोन ये ! 


यह स्पष्ट हो जाने पर, कि विकासवाद निर्श्रान्त आधारों पर स्थित नहीं है और मनुष्य--प्राणी विकास का 
परिणाम नहीं है, वह प्रश्न आप ही आप उपस्थित हो जाता है कि मूल पुरुषों का रूप, रज्, आकृति, प्रकृति कैसी 
थी ? अर्थात्‌ वे कौन थे ? पुरातत्व की खोज करनेवाले पाश्चात्त्य विद्वानों के मतानुसार मूल पुरुषों के सम्बन्ध की 
समस्त विचारमाला इस प्रकार है-- 


मनुष्यजाति का विकास वनमनुष्यों से हुआ है । जावा द्वीप के 'कलेंग! नामी मनुष्य अधिकतर वनमनुष्यों से 
मिलते हैं, अतः वही मनुष्यजाति के पूर्व पितामह हैं + । यह करलेंग जाति मनुष्यों के चार बड़े प्रधान विभागों में से 
#%(४०फां० ( निग्नो ) विभाग के अस्तगंत है । इस निग्रोविभाग की विशेषता उसका काला रंग और मोटा चेहरा 
है । इसका निवास स्थान आफ्िका, आस्ट्रे लिया और पूर्वी समुद्र के अनेक टापू हैं )८ ।! पाश्चात्त्य विद्वानों का सिद्धान्त 
है, कि इसी विभाग ने मनुष्यसमुदाय की समस्त शाखाओं को जन्म दिया है, जिनमें से अनेक छुप्त हो गई और इस 
समय एक सहस्तन के करीब मौजूद हैं, जो संसार के भिन्न भिन्न प्रदेशों में फैली हैं। ये एक सहस्न॑ शाखाएँ चार 
महाविभागों में विभाजित हैं। ये चारों विभाग काकेशियन, मज़ोलियन, अमेरिकन और इथिओपिक कहलाते हैं। 
समस्त पृथ़्ी पर उक्त चार ही रूप और चार ही रंग के आदमी बसते हैं । इनका विवरण इस प्रकार है-- 


१. सफैद रंग और लम्बी आकृति के मनुष्यों को काकेशस कहते हैं । 

२. पीले रंग और चौड़ी आकृति के मनुष्यों को मद्ोलिक कहते हैं । 

३. काले रंग और मोटी आकृति के मनुष्यों को इश्रिओोपिक ( निग्रों ) कहते हैं । 

४. लाल रंग और पतली आक्रुति के मनुष्यों को अमेरिकन ( रेड इण्डियन ) कहते हैं । 


इनके अतिरिक्त एक पाँचरवाँ रज् रूप और है जो इनके सझ्भूर से बनता है। इस रज़्रूप को देखकर यह सहज 

ही अनुमान होने लगता है, कि आदि के मूल पुरुषों का वही रज़्रूप था, जो सवके मिलने से हो सकता हैं । क्‍योंकि 
मूलपुरुषों में सभी रज्जों और रूपों का अन्तर्माव होना चाहिए । यह अनुमवसिद्ध बात है कि काले रज़ू से किसी अन्य रज़ 
की उत्पत्ति नहीं हो सकती | विज्ञान की यह्‌ उच्च घोषणा है कि 'कालापन' समस्त रज्ों के अमाव का ही नाम है । यह 
बात प्रत्यक्ष अनुभव से इस प्रकार सिद्ध की जाती है, कि संसार के समस्त रजू सूर्य से प्रात होते हैं भौर सब. रज्ों के 
सिश्रण से ही सफेद रज्जु का प्रकाए होता है, परम्तु जब सूर्य अस्त हो जाता है, अर्थात्‌ रज का अभाव हो जाता है, तो 
शात या अंधेरा हो जाता है, जो काडे रजू का होता है। इस वेशानिक अनु मव से यह बात निष्पन्न होती है कि कालापन 
कोई रज़ज नहीं है, प्रत्युत रज़ों का अमाव है। अमाव से माव नहीं होता | यदि कालापन रज़छों का अमाव है, तो उससे 
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बेशातिक दो सीने श्र 


संसार के छाल, पीले भौर गस्दुमी आदि रफ़ूों की उत्पत्ति कंसे हो सकती है ? निग्रो जाति के काले मनुष्यों से अमेरिका 
के लाल रजूवाले, चीन के पीले रजजुवाले और योरप के श्वेत रजूवाले कैसे उंत्पन्न हो सकते हैं ? हमारा तो हढ़ 
विश्वास है कि उक्त चारों रूपों और रज्धों के मनुष्य उसो जाति से उत्पन्न हुए हैं, जिसमें चारों रज्जों और रूपों का 
मिश्रण था । 


धअक्षरविज्ञान' लिखते समय हमने अम्बई में व॑दिक विज्ञान के प्रसिद्ध विद्वान और चित्रकार श्रीयुत शिवकरजी 
बापूजी तड़पदे से एक चित्र और एक पतला ऐसा बनवाया बा, जिसमें चारों रूपों और रज़ों का समान सम्मिश्रण 
था । चित्र और पुतला दोनों ही बड़े सुन्दर थे । उनकी कोई रेखा अमर्यादित न थी, आँख, ताक, गालों की हृह्िियाँ, 
ठोडी और छिर सभी सुन्दर, पृष्ठ और मर्यादित थे । चित्र और पुतला दोनों की शबाहत काश्मीर के रहनेवाले 
ब्राह्मणों की सी थी । काश्मीर के ब्राह्मण आय हैं, इससे हमको अनुमान करने का पूरा साधन प्रात हो गया कि 
भूलपुरुष निश्चित रूप से आर्य ही थे, काछे रज्ू के कलिजू नहीं, आफ़िका के निग्रो नहीं | दूसरी बात यह है कि 
मूलपुरुष आदर्श होते हैं । उन्हीं से संसार का वंश, ज्ञान और सभ्यता की परम्परा चलती है, इसलिए उनमें हर 
प्रकार के उत्कृष्ट गुणों का होना आवश्यक होता है। जिस प्रकार वे रज़ू रूप और आकृति-प्रकृति में सर्वश्रेष्ठ 
होते हैं, उसी प्रकार वे ज्ञान और धममं में मी सर्वश्रेष्ठ होते हैं । यही बात मद्रास हाईकोर्ट के जज, न्यायमूरति टी० 
एल० स्ट्रज महोदय ने भी स्वीकार की है । आप लिखते हैं कि “आदि सृष्टि अमैथुनी होती है और इस अमंथुनी 
सृष्टि में उत्तम और सुडौल शरीर बनते हैं! # । अतः हम अब इतिहास और विज्ञान के आधार पर अन्वेषण करके 
देखते हैं कि ये मूल पुरुष कौन थे । 


वैज्ञानिक दो खोलें 


यह इतिहास-प्रसिद्ध है कि हजरत नृह के बेटों का नाम हेम और शेम था | हेम से हेमिटिक जाति की और. 
शेम से सेमिटिक जाति की उत्पत्ति हुई है । यह इतिहास-प्रसिद्ध घटना इस समय दो- प्रबल वैज्ञानिक खोजों के 
आधार पर सिद्ध हो रही है। एक जोज संसार के समस्त रज्ों से सम्बन्ध रखतो है ओर दसरी सानबवंशशास्त्र से । 
यहाँ हंम क्रम से दोनों खोजों का सारांश लिखते हैं । पहिली खोज यह है कि 'मनुष्यजाति के चारों विभागों में 
'काकैसिक' विभाग सर्वश्रेष्ठ कहलाता है । इस विमाग के लोग गौराज़ू हैं + | हम देखते हैं कि इसी विभाग से सब 
रज्ों की उत्पत्ति हुई है । विद्वानों की छोज हैं कि 'हेमाइट लोग काकेसिक वंश के हैं और सफेद से भूरे और काले 
रज्ज के हो गये हैं। उनके बाल सीधे अथवा निग्रो जाति के से धुघराक़े होते हैं ।” ८ हेमिटिक शाला के लोग सिश्र 
में रहते हैं । पष्डितों ने स्वीकार कर छिया है कि “अमेरिका के काल रजुबाके मूलतिवासियों का मिलान 
मिश्नतिवासियों अर्थात्‌ हेमिटिकों से ही होता है | ।' 'इन्हीं की एक 'हिमेराइट' जाति 'छाल मनुष्य” भी कहुछाती 
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श्दडं बंदिक सम्पत्ति 


है । यह जाति जिस समुद्र के किनारे रहती है, उसे भी लाल सागर ही कहते हैं, + | श्वेत रज्ु के योरपनिवासी 
भी अपने को काकेसिक विभाग के ही कहते हैं । इस तरह से लाल, पीले और सफेद रज्ज के चारों समुदाय, काकेसिक 
विभाग से ही उत्पन्न हुए देखे जाते हैं । 


दूसरी खोज यह है कि संसार के जितने मनुष्य हैं, सब हेमिटिक और सेमिटिक शाखाओं में समा जाते हैं । 
यह सभी जानते हैं कि मिश्रनिवासी हेमिटिक हैं ५८ | इनके यहाँ मुरदों में मसाला मरकर रखने का रिवाज था। 
मिश्र के पिरामिड इन्हीं मुरदों ( ममी ) के रखने के लिए बनवाये जाते थे । अब पता लगा है कि ये सब बातें 
अमेरिका के लाल रड्भवाले मूलनिवासियों में भी पाई जाती हैं । पुरातत्त्व के अनुसन्धानकर्त्ताओं को बहाँ मी “मी 
और 'पिरामिड' मिले हैं, अतः विद्वानों ने बहुत कुछ छान बीन के बाद निश्चित किया है, कि अमेरिकानिबासियों 
का सम्बन्ध मिश्रदेशीय हेमिटिकों से ही है # | 


'काकेसस विभाग की दूसरी शाखा सेमिटिक है । इसमें अरब, बेबिलन, सीरिया और जुडिया के यहुदी आदि 
सम्मिलित हैं । इसी की एक ज्ञाखा हिंद्वाइट ( +:00८ ) है, जो पहिले कमी मेसोपोटामिया में रहा करती थी | 
मेसोपोटामिया में पुरातत्त्व के विद्वानों को ३४०० बषं पूर्व की ईटे मिली हैं, जितमें इनके सुलहनामें लिखे हुए हैं। 
इन्हीं लोगों का एक दल भारतधषं में रहता है, जिसे द्रविड़ कहते हैं । अक्षरविज्ञान लिखते समय हमने मद्रास के 
एक बहुत बड़े विद्वान से द्रविड़जाति के विषय में कुछ प्रश्न किये थे । उत्तर में उन्होंने लिखा था कि 'द्रविड़ लोग 
हिंट्टाइट जाति के ही हैं | | 

भारत के द्वविड़ों की माषा मंगोलिक और निग्नो विभागों को जोड़ती है। भाषा ही नहीं, प्रत्युत उनका रूप,रज्भ 
और शारीरिक गठन भी एक ही है । बिद्वानों ने पता रूगाया है, कि भारत के द्वविड़ों की माषा आस्ट्रें लिया की भाषा की 
भाँति है। इतना ही नहीं, प्रत्युत बे कहते हैं कि बह माषा मंगोलिक बिमाग से मी मिलती हैः, आस्ट्रे लियानिवासी शुद्ध 
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'नृह' कौन थे ? १८४ 


निग्रोजाति के हैं, जो द्रविड़जाति से भी संबंध रखते हैं -- । इसी तरह द्रविड़ लोग मंगोलिक विभाग से भी संबंध 
रखते हैं | । कहने का मतलव यह कि द्रविड़ जाति निग्नो म्यौर मंगोलिक विभागों को बड़ी खुबी से जोड़कर अपना 
मूलज्ञोत सेमिटिक शाखा से स्थापित करती है । उसी तरह हेमिटिक शाखा अमेरिका के मूलनिवासियों को जोड़ती है। 
इस तरह से काकेसिक विभाग की हेमिटिक ओर सेमिटिक शाखाओं से ही मंगोलियन, भ्रमेरिकन झौर निग्रो विभागों 
का सम्बन्ध सूचित होता है। 


उक्त दोनों खोजों से सिद्ध होता है कि समस्त संसार के काले, पीले, लाल और सफेद रज़वाले चारों बिभाग, 
काकेसिक विभाग की हेमिटिक भौर सेभिटिक शाखाओं से ही उत्पन्न हुए हैं भोर नूह के पुत्र हेम ओर शेम की ही 
सन्तति हैं। यह बात सर्वमान्य है कि काकेसिक विभाग में श्रायं, हेमिटिक भोर सेमिटिक तीन उपविभाग हैं भोर 
तीनों विभागों में से दो विभाग, नूहपुत्र हेम और शेम की सन्तति हैं । 


ननहँ कोन थे 
तब प्रइन होता है कि स्वयं हजरत 'नूह' कौन थे ? उत्तर स्पष्ट है कि हजरत नूह झ्राये थे । हजरत नूह का 
ग्रायं होना अनेक प्रमाणों से सिद्ध है। मूह का तूफान, वैवस्व॒तमनु की मछलीवाली कथा का झनुवाद ही है। नूह के 
बड़े पुत्र हेम की सन्‍्तति जो मिश्र में रहती है, अपना सम्बन्ध राजा मनु से बतलाती है, भ्पने को सूर्यवंशी कहंती है 
भर मनु वैवस्वत के मूल विवस्थान्‌ सूर्य को प्रपना इष्ट समभती है 5८। इन मिश्रवालों की ही सनन्‍्तति श्मेरिका के 
मूलनिवासी बतलाये जाते हैं। वे भी सूर्यवंशी राजा रामचन्द्र का 'रामसीतव” नामी उत्सव मनाते हैं । ख्तोजनेवालों 
को वहाँ भी सूये का मन्दिर मिला है । 


मनु की मछली प्रर्थात नूह के जलक्ञावन की कथा मिश्र, बेविलोन, सीरिया, चाल्डिया, जुड़िया, फारस, भरब 
ग्रीस, भारत, चीन और अमेरिका आदि संसार के समस्त देशों में--समस्त जातियों में पाई जाती है। इससे यह बात 
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१८६ वंदिक सम्पति 


और भी पुष्ट हो जाती है, कि हेम भौर शेम से होी--नूह या भनु से ही समस्त मनुष्यजाति की उत्पत्ति हुई है। बाइबिल 
में जो नूह की पीढ़ियाँ लिखी हैं, वे काल्पनिक हैं। ग्रादम से नृह तक ११ पीढ़ी होती हैं। किन्तु इनकी वर्ष संख्या २२६२ 
लिसी हुई हैं । इसी तरह नूह के पुत्र शेम से इबराहिम तक ११ पीढ़ी के १३१० वर्ष कहे गये हैं। इससे स्पष्ट हो जाता 
है, कि यह गणना विद्वासयोग्य नहीं है। हजरत नूह को पैदा हुए लाखों वर्ष हो चुके हैं! जो सन्‌ संवत्‌ महाराज मनु 
का है, वही हजरत नूह का है। “नूहं की नौका भोर मनु की मछली की आदिम कथा का रहस्य, उस दिन फिनीशिया 
की लिपि.पर विचार करते हुए इस प्रकार खुला--- 


प्ररबी लिपि में वर्णमाला को 'अबजद हौवज' कहते हैं । यह वर्णमाला फिनीशिया से ली गई है । फिनीशिया में 
यह प्रबजद' से शुरु होकर 'कुरशत” पर ही समाप्त होती थी। इसीलिए हिन्दू पण्डित इसे कुरशती न कहकर 'खरोष्ट्री 
कहा करते थे। भ्ररबी भौर फारसीवालों ने इसमें 'सखज' और 'हुजग' के छे अक्षर अधिक बढ़ा लिए हैं। इसके कई 
एक दुकड़े रोमन में भी मोजूद हैं और श्रलिफ बे के कारण श्रलफेबेट कहलाते हैं। & 8८ 0 भ्रौर ८ 7, 8 ५ श्ौर 
(२४ ७ प भ्रबवजद, कलमन श्रौर कुरशत की हूबहू नकल है । उपयुक्त ग्रबजद में एक कलमन है । 


इस कलमन में ०४ | ५ ५, काफ, लाम, मीम और नून सम्मिलित हैं। इन शक्षरों में 'नून' श्रक्षर बड़ा ही 
मनोरंजक भौर ऐतिहासिक है । मिश्र की भाषा में नून' छाब्द का श्र्थ मछली है, जो फिनीशिया में ईल नामक मछली 
की झकल का हो गया है भोर समस्त सेमेटिक माषाओों में 'नून' अक्षर के लिए व्यवह्ृत होता है! #। इस झक्षर की 
बनावट श्रेग्र जी भर भ्ररबी में श्राज मी मछली के आकार की होती है |। मछली'का नाव के साथ घनिष्ठ संबंध है। 
नाव की रचना मछली की रचना पर ही स्थिर हुई है। दोनों का रूप एक ही है। बम्बई प्रान्तवाले नाव को 'मछवा' 
कहते भी हैं। मछवा शब्द मछली से ही लिया गया है। उसी तरह मिश्र का नून शब्द भी संस्कृत के नव, लव, नौ 
भ्रादि से ही लिया गया है। नेवी शब्द प्रेग्रे जी में भी नाव के ही लिए व्यवहृृत होता है। हजरत नूह को भी झादि में 
नीआा' कहा करते थे। उसी 'नौश्ना' से ही नूह बन गया है। यह 'नृह' या 'नौग्रा' नो या नाव के भ्रतिरिक्त भोर कुछ 
नहीं है। इस 'नौआा' का संबंध मनु के जलप्लावन से ही है इसलिए हमको 'नाव' भौर नौभा तथा मछली भौर मनु 
का संबंध निकालने में सरलता हो गई है । हमारा विश्वास है कि नूह--नौआ अर्थात्‌ नाव मनु की मछली ही है भौर 
मनु की मछली नूह-- नोश्ा भ्र्थात्‌ नाव है । दोनों का मतलब यही है कि ग्रादि पुरुष मनु ने मछली को देखकर नाव 
बनाई भोर उस समय के जलज्ञावन से भ्रपनी भौर दूसरों की रक्षा की। यह न समभना चाहिए कि भनु ने मछली से 
सबको बचाया । महामारत वन० १८७/४६ में स्पष्ट लिखा है कि 'हिमवत: श्यूगे माव॑ भ्रबध्नीद' भ्र्थात्‌ मनु ने 


पव॑तश्रृज्ञ में नाव को बाँधा । इससे स्पष्ट है कि भछुली नाव ही है। 
डक 3 नकद ८०588. 
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मनु से आयों की उत्पत्ति १८७ 


मनु का नामथा वैवस्वत मनु । विवस्वान्‌ सूर्य को कहते हैं, इसलिए वैवस्वत मनुवंशी इक्ष्वाकु “आदि सूर्यवंशी 
कहलाते हैं। इला नामी लड़की भी सूर्यवंशियों की ही है, जिससे सोमवंश चलता है । हजरत नूह के दोनों पुत्र हेम और 
होम सूर्यवंश श्रोर चन्द्रवंश ही हैं। सूर्य को हेमगर्भ अर्थात्‌ हिरण्यगर्भ भी कहते हैं | शोर 'शेम” तो 'सोम' के अतिरिक्त श्रौर 
कुछ है ही यहीं। मनु से भ्रार्यों की उत्पति झौर सूर्येचन्द्र से भ्रार्यक्षत्रियों की उत्पति जगत्‌ प्रसिद्ध है। इसी तरह यह भी 
प्रसिद्ध है कि पतित क्षत्रियों से ही संसार के समस्त मनुष्यों का विस्तार हुआ है। यहाँ थोड़ासा आर्यशास्त्रों से भी 
दिखलाते हैं कि उनमें ग्रार्यों की उत्पति और उनसे समस्त संसार के मनु ष्यों की उत्वति का वरणेन किस प्रकार किया है। 


मनु से आर्यो की उत्पत्ति 


आरायंशास्त्रों में वेदों का दर्जा बहुत बड़ा है| वेद में परमात्मा भ्ाज्ञा दैते हैं कि 'अहूं मुसिमददामसार्थाय' श्रर्थात्‌ 
मैंने श्र्यों को ही भूमि दी है । दूसरी जगह आदेश है कि “क्ृण्वन्तो विश्वमायंत्र्‌' श्रर्थात्‌ संसार को श्राये बनाओ । 
झ्राये का निवंचन करते हुए निरुक्त में यास्काचाय कहते हैं, कि “आय ईश्वरपुत्र:' प्र्थात्‌ आये ईश्वरपुत्र हैं। इन सब 
उद्धरणों का तात्पय यही है कि परमेश्वर ने सबसे प्रथम आर्यो को उत्पन्न करके उनको ही यह भूमि दी है झौर आये 
सभ्यता में ही सब को रहने की ताकीद की है । संसार के प्रन्य मनुष्य ईववरपुत्र इसलिए नहीं हैं, कि वे ईश्वर की 
अ्रमैथुनी सृष्टि द्वारा उत्पन्न नहीं हुए । वे श्रार्यों की पतित शाखाओ्रों से ही हुए हैं । भ्रमैथुनी सृष्टि द्वारा तो केवल 
श्रार्यों की ही उत्पत्ति हुई है, इसलिए वे ईश्वरपुत्र कहलाते हैं। ये झ्रायं, पहले चारों रंगरूपों के मिश्रित रंगरूप से ही 
उत्पन्न हुए थे । इसलिये आदि में उनका एक ही वर्ण, एक ही रूप श्र एक ही माया थी # । वर्णाविभ्ाग होने के पूर्व 
ही श्रार्यों के सर्वश्रेष्ठ पुरुषों में से ब्रह्मा और वेवस्वत मनु, अपनी योग्यता के कारण, विद्या श्रौर शासन के लिए 
निर्धारित हो चुके थे । इसलिए ये दोनों पुरुष श्रब॒ तक देवतुल्य ही माने जाते हैं । “ब्रह्मा देवानां प्रथम: संबमूव' 
जिस तरह लिखा हुआ्ना है, उसी तरह यह भी लिखा है कि देव, असुर, मनुष्य श्रादि समस्त प्रजा मनु से ही उत्पन्न हुई 
है भ्रौर मनु से उत्पत्न होने के कारण ही वह मानववंशी श्रर्थात्‌ मनुष्य कहलाती है 5। 

यही बात प्रसिद्ध इतिहासकार मेनिद्ध अपने ग्रथ में लिखता है कि यह बात विद्वानों ने मान ली है, कि प्रार्यों 
भ्रथवा मनुष्यजाति के पूर्व पितामह 'मनु' या 'मनस' उसी तरह हैं, जिस तरह जनों के 'मनस' हैं जो व्यू टनों के मूल 
पुरुष समझे जाते हैं। भ्रग्र जी का 'मैन' ्रौर जमेन का 'मन्‍न' शब्द मनु शब्द के साथ, उसी तरह मिलता है जिस तरह जर्मन 

का 'मनेश' संस्कृत के 'मनुष्य' शब्द के साथ ।$ इन्हीं मनु का यह मानवसमाज कुछ रोज तो इसी प्रकार चला पर जब 


; विष्णुपुराण ५॥१०१ में लिखा है कि 'तितिक्षो रुषद्रथः पुत्रोअ्भूतू, ततो हेम: हेमात्‌ खुतपा:” श्रर्थात्‌ 
ययाति के वंश में रुषद्रथ हुआ शौर उसके वंश में हेम हुआ । सम्भव है यह वही हेम हो । क्योंकि वाल्मीकि रामायण 
में ययाति सूर्येबंशी कहे गये हैं । 

# अमरेन्द्रमया बुद्धथा प्रज्ञा: सृष्टास्तया प्रभो । 
एकवर्णा: समाभाषा एकरूपाभ्थ सर्वश! ।। ( वाल्मीकि रामायर ) 
८ सनुना च॒ प्रज्ञा: सर्वा: सदेवासुरमानुषा: । 
स्त्रण्टअया: सबंलोकाश्च यन्नेंगति यच्चेंगति ।। ( महा० वन० ) 
घर्मात्मा स भनुर्वो मास्यत्र वंश: प्रतिष्ठित: । 
मनोवेशों सानवानां ततोह्यं प्रधितोड भवत्‌ ( महा० भादि० ७४।१३) 
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श्ष् बेदिक सम्पत्ति 


चर्णाविभाग की आवश्यकता हुई और गुण, कर्भ और स्वभावनुसार उनका वर्शांविभाग हो गया, उन्हीं में से वर्णधर्म के 
प्रावल्थ से, एक ही रंग के चार रंग हो गये । ब्राह्मण गौर--श्व त, क्षत्री लाल, वैद्य पीत और शुद्र श्याम रंग के हो 
गये 2<। देश की परिस्थिति के कारण इत चारों की वृद्धि हुई । उन्हीं में से संसार की अनेक जातियाँ उत्पन्न हो गईं | । 
इस तरह से आादिसृष्टि में श्रार्यों की उत्पत्ति और उन्हीं के वंश विस्तार से संसार की जातियों का वर्णन, श्रार्यों और 
झ्रार्येतर तातियों के आमाणिक इतिहास में लिखा हुआ है। आधुनिक विज्ञान भी इसी की पुष्टि करता है। अ्रतएवं भ्रब 
हम इस विषय को यहीं छोड़कर इस बात की जाँच करते हैं, कि आदिसृष्टि कहां उत्पन्न हुई ? 


आदि सृष्टि की एक ही स्यान में उत्पत्ति 


इस खण्ड के गत पृष्ठों में हम देख चुके हैं, कि आदि में जो भनुष्य उत्पन्न हुए थे वे इथियोपषिक विभाग के 
मिंग्रो न थे, प्रत्युत सब आये थे । प्रब आगे देखना चाहते हैं कि उन आदि मूलपुरुषों की जन्मभूमि कहां थी 
श्र्थात्‌ आरम्भ में कहाँ उत्पन्न हुए थे ? 


क्या आदि में मनुष्यप्राणी एक ही स्थान में प्रादुर्भूत हुआ, या पृथिवी के भिन्न भिन्न स्थानों में अनेक जगह ? 
इस प्रश्न का उत्तर बहुत दिन पहले विद्वानों ने दो प्रकार से दिया था। एक प्रकार यह था कि मनुष्यप्राणी बंदरों से 
विकसित हुआ है, अतः जहाँ जहाँ बन्दरों का निवास रहा हो, वहाँ वहां मनुष्यप्राणी के उत्पन्न होने की संभावना है। 
इसरा प्रकार यह था कि मनुष्य बन्दरों से नहीं, प्रत्युत वनमनुष्यों से विकसित हुआ है, अतः इसका जन्म थहीां हो 
सकता है, जहाँ दनमनुष्य पाये जाते हों। वतमनुष्य अफरीका, आस्ट्रं लिया, मेडागास्कर और जावा श्रादि में ही पाये 
जाते हैं । श्र्थात्‌ वे वहीं पाये जाते है, जहाँ निग्नोदल की आबादी है, निम्रोदल अब तक सभ्यता में समस्त मनुष्य- 
समुदाय से पीछे है । उसमें अनेक जातियाँ और दल ऐसे हैं, जो वनमनुष्य से थोड़े ही उन्नत हैं। इससे ज्ञात होता है 
कि भनुष्य उन्हीं जगहों में से किसी एक जगह पैदा हुआ, जहाँ निश्नों या कपितुल्य वनमनुष्य रहते हैं, पथिवी के 
प्रत्येक भाग में नहीं । 


परन्तु जब से भौगोलिक विभागशास्त्र का प्रादुर्भाव हुआ है और भौगोलिक प्रक्रिया के साथ २ यह सिद्ध हो गया 
है कि संसार में जितने प्राणी हैं, सबका वंशब्रिस्तार एक ही मूल से हुआ है, तब से भ्रव यह प्रश्न उठता ही नहीं कि 
मनुष्य भ्रतेक जगह श्रलग २ प्रादुर्भुत हुआ । पिछले पृष्ठों में हम इस भौगोलिक शास्त्र पर काफी रोशनी डाल चुके 
हैं। इसलिये उसे यहाँ फिर दोहराभा गहीं जाहते । यहाँ केवल इतना ही बतलाता है कि भ्ौभोलिश विभागशास्त्र के 
अमुसार द्वीप द्वीपान्तर में बसे हुए प्राणी, जो परस्पर शारीरिक भेद के साथ अलग अलग प्रतीत होते हैं, 
कभी भूमि भाग जुड़े रहने के कारण एक हो सातापिता से उत्पन्न हैए घे--भास्ट्रे लिया का दीघंकाय घोड़ा 
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2 ब्राह्मणानां सितो वर्ण: क्षत्रियाणां च लोहित: । 
वैश्यानां पोतकों थर्ज: शूब्राशामसितस्ल्था ॥। ( महा० शांति० ) 
+ शमफंस्तु क्रियालोपादिभा: क्षत्रियजातमः । 
बुबलत्व परिगता ब्राह्मणानाभवर्धांनात्‌ ॥। 
पोष्ड्काश्रौषड दर विडा: कॉबोजा धवना: शका: ॥॥ 
पारदा: एल्ूवाश्वीता: किराता: दरश खशा: | (मलुस्भृति १०।४३,४४) 


आदि सुष्टि की एक ही स्थान में उत्पत्ति १८६ 


झोर नैपाल का छोटा टट्द्व एक ही पूर्वज की सन्‍्तान हैं। कहने का मतलब यह कि रूपवैचित्य भले हो, पर एक जाति 
दो विभिन्‍न मार्गों से विकसित होकर एक रूप में नहीं ग्राई। यह कभी कहीं हुआ कि बंगाल के मोर ऊंट, हाथी, चीता, 
कौ और साँप होते हुए विकसित हुए हों श्र गुजरात के मोर चींटी, न्योला, लोमड़ी, बिल्ली से गिरगिट होते हुए 
मोर हुए हों झौर दोनों देशों के भोर परस्पर अंडे बच्चे देते हों ? श्रथवा अमेरिका का मोर दूसरी मछलियों भौर 
मण्डूकों से विकसित हुआ हो और चीत का दूसरों से । कहने का मतलब यह कि अलग २ कई वंशों से किसी प्राणी 
का विकास नहीं हुआ्ना, प्रत्युत सब एक ही पितामह की सन्तान हैं । जो हाल भ्रन्य प्राणियों का है, वही मनुष्यों का 
भी समभना चाहिए ! 

नदी के सूख जाने पर रेत से कोई वृक्ष श्राप ही नहीं उय निकलता और न समुद्र में भाटा हो जाने पर बालू से 
दरख्त उगता हुआ देखा गया है। हम संसार में देख रहे हैं कि जब कोई भूमि समुद्र के पेटे से बाहर निकलती है और 
रेत के मेंदानों की भाँति स्थृलरूप में परिणत होती है, तो उसमें तब तक कोई चीज पैदा नहीं होती, जब तक रेत 
बारीक होकर लसदार मिट्टी न हो जाय | लसदार मिट्टी हो जाने पर भी बीज आप ही झ्राप उसमें से निकल नहीं श्राता, 
जब तक अनेक कारणों के द्वारा प्रेरित होकर --आँधी तूफान, पश्नु, मक्खी और मच्छर श्रादि द्वारा प्रधावित होकर 
“हाँ नहीं पहुँचता । यदि लोग समभते हों कि कुछ दिन बाद उस जड़ और निर्जीव रेत से ही वृक्षों के श्रंकुर निकलने 
लगते होंगे, तो यह भ्रनुमान वैसा ही होगा जैसे किसी ने भ्राटा गिरते हुए देखकर चक्की के अन्दर गेहूं के खेतों का 
प्नुभान किया था। यह घटना बतलाती है कि बीज आप ही आप नहीं निकलता, किन्तु वह तलाश करके लाया जाता 
है और बड़े यत्न से किसी अनुकूल स्थान में बोया जाता है, तब कहीं पौधे तैयार होते हैं और भनन्‍्य स्थानों में लगाये 
जाते हैं। बगीचों में हम रोज यही क्रम देखते हैं| माली पहिले एक क्यारी में बीज तैयार करता है, फिर वहाँ से पौधे 
लेकर सारी फुलवारी में लगाता है और काम पड़ने पर दूर देशों को भी भेजता है। कहने का मतलब यह है कि बीज 
सर्वत्र पैदा नहीं होता। वह एक ही स्थान से सत्र फैलता है। श्रतः इस बीज-दक्षेत्र-न्याय के अनुसार मनुष्य भी 
पहिले किसी एक ही स्थान में पैदा हुआ और फिर संसार मर में फैला । 

माली को जिस प्रकार बीज बोने के लिए दो बातें ध्यान में रखती पड़ती हैं, उसी प्रकार मनुष्य के पैदा करने में 
परमात्मा को भी दो बातें ध्यान में रखनी पड़ी होंगी । माली उसी स्थान में बीज बोता है, जहाँ का जलवायु उस पौधे 
के भ्रनुकूल होता है और उसका खाद्य बहुतायत से मिल सकता है । दूसरे जहां आंधी शोले आदि बाहरी झाफतों से 
रक्षा भी हो सकती है। इसी तरह मनुष्य भी ऐसे ही स्थान में पैदा किया गया होगा, जहाँ का जलवायु उसके अनुकूल 
हो और उसका खाद्य अन्न मिल सके, तथा आँधी, तूफान, जलप्लावन, अग्निताप, भूकम्प और अनेक ऐसी ही श्रारम्मिक 
दुर्घटनाएं न हो सकती हों । ऐसा ही स्थाग मनुष्यों की आदिसृष्टि के योग्य हो सकता है। मनुष्यों के ही नहीं, प्रत्युत 
पशु, पक्षी और वनस्पति श्रादि सभी की उत्पत्ति के योग्य भी वही स्थान समझा जा सकता है। 

इस समय समस्त पृथिवीके बड़े बड़े छै विभाग--एशिया, योरोप, अमेरिका, अफरीका, आस्टे लिया शोर हीप- 
समुदाय हैं। कहते हैं कि किसी जमाने में भ्रफरीका, आस्ट्रेलिया, द्वीपपुज, मारत का दक्षिणी प्रांत और लंका, 
भेडोगास्कर भ्रादि एक ही में जुड़े थे #। यदि यह सत्य हो तो कहना चाहिये कि पृथिवी के चार ही विभाग थे। झ्र्थात्‌ 
एशिया, योरप, अमेरिका और संयुक्त द्वीपपु ज ही थे। श्रफरीका, आस्ट्रे लिया, मेडागरास्कर, द्वीपपुञ्ज, लंका श्रौर भारत का 
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१६० घेदिक सम्पत्ति 


दक्षिणी भाग उस समम एक में थे । इसलिए हमने इन सब का नाम संयुक्त द्वीपपुञु्ज' रक्खा है । विद्वानों का मत है 
कि भनुष्यजाति का श्रारम्भिक विकास योरप झ्रोर अ्रमेरिका में नहीं हुआ । जाँच करनेवाले कहते हैं कि पूर्वकाल में 
अमेरिका में बन्दरों के न होने से मनुष्य की उत्पत्ति वहाँ हो ही नहीं सकती १। झारम्भिक दक्शा में योरप की भी हवा 
झनुकूल त थी । इसलिये वहाँ भी बन्दर नहीं रह सकते थे । यहाँ वहाँ के पशुओ्नों और श्रन्नों को देखकर भी यही 
कहा जाता है कि योरप में स्तनघारी प्राणीसमृह एशिया से ही गया है, वह वहाँ उत्पन्न नहीं हो सका + । इस 
विवरण से ज्ञात होता है कि अमेरिका और योरप दोनों भूभाग मनुष्यजाति के आदिजन्मस्थान की योग्यता से 
खारिज हो चुके हैं । 

कई विद्वानों ने मनुष्यजाति का उत्पत्तिस्थान उत्तर-श्रू वश्रदेश भी माना है । बहुत दिन हुए वार्ने साहब ने 
एक पुस्तक लिखी थी । उसका नाम है '7क्षाब0!56 #0प्राव 067 ॥6 (५8१॥४ ० ८ ्णाब्ाा) (२३०८ ४६ ॥॥९ 
गरणा॥। 7०७ ।! इस पुस्तक में उन्होंने सिद्ध किया है कि आदिसृष्टि उत्तरीक्रव-प्रदेश में हुई । पुस्तक बड़ी ही रोचक 
है। इस पुस्तक से प्रभावित होकर लो० तिलक ने झ्रार्यों का मूलनिवास उत्तरध्र्‌ व में मानकर भ्रपने ग्रन्थ की रचना 
की है। किन्तु पीछे से जब ज्योतिष सम्बन्धी विचारों में उन्नति हुई श्लौर डाक्टर काल का यह सिद्धान्त कायम हुआ 
कि तीन लाख वर्षो के भ्रन्दर पृथिवी की के न्द्रच्युति तीन बार हुई है और उक्त प्रदेश में हिमपात का तूफान भी तीन 
ही बार हुप्ना है । तब से माने जाने लगा है कि ऐसे स्थान में जहां इस प्रकार की हिमप्रलय होती रहे, वहाँ मनुष्य- 
जाति की भ्रादिसृष्टि नहीं हो सकती और न वहां श्राबादी ही हो सकती है। हाल में तो जाना गया है कि वहां प्रत्ति 
साढ़े दस हजार वर्ष में, हिमपात हुआ ही करता है! इसलिए ऐसे स्थान में आदिसृष्टि हो ही नहीं सकती । 

इंग्लेंड के नामी डॉक्टर एलेन्सन का कथन है कि 'मनुष्य की खाल पर ध्र्‌ वीय पशुओं के समान लम्बे बाल नहीं हैं, 
इसलिए इसे ध्रूवीय प्रदेश में रहने के लिए परमेश्वर ने नहीं बनाया । इसकी खाल पर पसीना निकालने वाले छोटे छोटे 
रोम हैं, इसलिए यह भ्रतिशीत प्रदेश में बसनेवाला प्राणी नहीं है ।' इसी तरह भूगोल में लिखा है कि धर वध्रदेश में 

वनस्पति नहीं होती । वहां जो मनुष्य रहते हैं, वे ठिगने हो गये हैं। धर वस्थानमें तो प्राणी जी ही नहीं सकते # । 
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आदि सृष्टिकी एक ही स्थान से उत्पत्ति १६१ 


पूना के महोदय ने अच्छी तरह सिद्ध कर दिया है कि वहाँ जो भनुष्यसम्बन्धी चिह्न पाये गये हैं, उनसे ज्ञात होता है 
कि वहाँ मनुष्य बहुत दिन बाद तब पहुँचे हैं, जब भारत आदि देशों में मनुष्य बहुत उन्नति कर चुके थे । इन समस्त ढूंढ 
तलाझों से श्रब वार साहब का मत अस्वीक्ृत हो गया है श्रौर उत्तरध्र्‌ व में सृष्टि की कल्पना त्याज्य समझी जाती 
है । श्रतः उत्तर ध्रू वप्रदेश भी मनुष्य के प्रादुर्भाव का श्रादिस्थान नहीं हो सकता । 


अब एशिया और संयुक्त द्वीपपुज ही शेष रह जाते हैं। मनुष्य के प्राथमिक जन्म के लिए वर्तमान विज्ञानवादी 
संयुक्त ढ्वीपपुऊज में कोई स्थान, तज़बीज करते हैं और भ्रन्य विद्वान्‌ एशिया का कोई स्थान तजवीज करते हैं। इसलिए हम 
श्रागे चलकर देखना चाहते हैं कि दो में से कौन ठीक है । मनुष्यजाति का सबसे पहिले प्रादुर्भाव कहाँ हुआ इस विषय में 
अब दो ही मत हैं, अनेक मत नहीं । विकासवाद आधुनिक जमाने में विज्ञान से ऊपर स्थित समझा जाता है। इसलिए 
श्राधुनिक शिक्षासम्पन्न विद्वान्‌ श्रधिकतर इसी पर विश्वास करते हैं। उनका ख्याल है कि मनुष्य चूंकि बंदर का विकास 
है, इसलिये मनुष्य तक पहुँचने में बंदर को जिस प्रकार वनमनुष्य ओर भ्र्ध॑मनुष्य होते हुए जाना पड़ा है, उसी तरह 
सभ्य मनुष्यों तक पहुँचने के लिये भी उसे श्रसभ्य मनुष्यों में होते हुए जाना पड़ता है। श्रर्थात्‌ पशुता समाप्त करके 
वनमनुष्य जब मनुष्य हुआ तो वह अ्रसभ्य, काला, बदशकल और मूर्ख था । वनमनुष्य और श्रध॑मनुष्य (७9८ ॥॥:6 
700) जावा आदि में पाये जाते हैं। तथा भफरीका आदि के निग्नो भी बहुत कुछ वनमनुष्यों की ही भांति हैं । 
झतएव मनुष्यजाति के पूर्वपितामह वही लोग हैं और आदिसृष्टि का स्थान भी वही जावा, भ्रफरीका आदि ही है। 
विकासवादियों के प्रतिरिक्त पुराने विचारों के श्रनुसार श्रादिसृष्टि मंगोलिया, मध्यएशिया, बागेश्रदन, तिब्बत भ्रथवा 
भारतवर्ष भें हुई मानी जाती है । 


विकासवाद के कर्ता प्रृ० २६० में कहते हैं कि 'इस विषय पर भिन्न भिन्न वैज्ञानिकों की अपनी भ्रपनी निराली 
सम्मतियाँ हैं। (१) कइयों की सम्मति है कि एशिया में प्रथम मनुष्यजाति उद्भुत हुई । (२) कई विचारक जिसमें 
बहुत प्रसिद्ध वेज्ञानिक हैं, यह मानते हैं कि उसका स्थान वर्तमाव एशिया और अफ्रीका के सध्यवर्ती पोलेनेशिया और 
जाया के समीप कहीं था, जो आजकल जल सें ढका हुआ है । और डॉक्टर चर्चवर्ड आदि अन्य वैज्ञानिकों को यह्‌ 
सम्मति है कि अफ्रोका के विक्टो रिया मिआओ्जा और टेंगेनिका सरोवर के पास मनुष्य का प्रादुर्भाव हुआ ओर वहाँ 
से फिर मनुष्य का अन्यत्र फैलाव हुआ । आफ्रिकाखण्ड को ही मनुष्य की जन्मभूमि मानने की ओर वैज्ञानिकों का 
अधिक भुकाब हो रहा है । इसी तरह हैकल ने भी संयुक्त द्वीपपुञ्ज में से ही कोई स्थान नियत किया है #। 


परन्तु हम विकासवाद की पूर्ण समालोचना करके देख आ्राये हैं, कि मनुष्य विकास का परिणाम नहीं है । 
भ्रादिमनुष्यों की जाँच करके भी देख लिया है कि मूलपुरुष संयुक्त द्वीपपुडज के से रहनेवाले कपितुल्य नहीं थे, प्रत्युत 
अत्यन्त सभ्य ज्ञानो और रूपबानु आर्य थे। इसलिए उनका आदिजन्म इन द्वोपों सें नहीं हुआ । उनका 
जन्मस्थान एशिया द्वीप में हो कोई स्थान होना चाहिये | अतः हम एशिया अथवा प्रन्य स्थानों से संबन्ध रखने 
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श्र बंदिक सम्पत्ति 


वाले समस्त विचारों को लिखकर देखना चाहते हैं, कि यूलस्थान कहाँ है ? यहाँ हम सुविधा के लिए एशिया से संबन्ध 
रखने वाले नये और पुराने समस्त विचारों को एक ही स्थान में लिखते हैं। (१) भक्समूलर ने मध्य एशिया बतलाया 
है। (२) बाबू उमेशचन्द्र विद्यारत्न संगीलिया का निर्देश करते हैं। (३) स्वामी दयागस्द सरस्वती तिब्तत का 
इशारा करते हैं। (४) भारतीय सनातनधर्मो भारतदेश के 'कुरुक्षेत्रः पर जोर देते हैं और (५) ईसाई झौर 
सुसलमान आदस और होवा का जन्म बाग-अवन में कहते हैं । श्रादि सृष्टि के मूलस्थान के; विषय में, इतने ही मत 
प्रसिद्ध हैं। श्रत: आगे हम इनकी क्रम से आलोचना करते हैं । 


आदिसृष्टि के मूलस्णनविषयक मतों की आलोचना 


(१) मैक्समूलर झ्रादि भाषाशा स्त्रियों का विचार है कि मध्यएशिया में ही मनुष्य सृष्टि हुई। पर जिन दिनों में 
इस प्रकार के विचार हो रहे थे, उन दिनों में विज्ञान की इतनी उन्नति नहीं हुई थी। उन दिनों में जावा अ्रफ्रिका श्रादि 
देश निश्चित नहीं हुए थे । मध्य एशिया में झायों की बस्ती का अ्रनुमात करके और यह अनुमान करके कि आर्यो से 
ही समस्त मनुष्यजाति पैदा हुई होगी, उन्होंने मध्यएशिया का इश्चारा किया था । किन्तु अब तक की हूढ़ तलाश से 
यह सिद्ध नहीं हुआ कि मनुष्य जाति मध्यएशिया में उत्पन्न हुई हो । 


(२) बाबू उमेशचंद्र विद्यारत्न बंगाल के प्रसिद्ध विद्वान्‌ हैं । उन्होंने 'मानवेर आदि जन्मभूमि' नामी एक बड़ा ही 
उत्तम ग्रन्थ लिखा है। आपने उसमें मनुष्यों की आदि जन्मभूमि को मंगोलिया बतलाया है। हमने उक्त पुस्तक को बड़े 
ध्यान से पढ़ा । किन्तु उसमें हमको कोई ऐसा प्रमाण व मिला, जिससे यह सिद्ध हो कि मनुष्य सृष्टि पहले मंगो लिया 
में हुई ! उससे यह तो अच्छी तरह सिद्ध हो जाता है कि श्रति प्राचीनकाल में आये लोग वहां भी रहते थे और यह 
भी ज्ञात होता है, कि झायों से ही समस्त मनुष्यजाति उत्पन्न हुई है। किन्तु इस बात का उसमें एक भी प्रमाण नहीं 
दिया गया कि मनुष्यों की सृष्टि मंग्रोलिया में ही हुई । 

(३) स्वामी दयानन्द सरस्वती ने तिब्बत में आदिसृष्टि का होना तो बतलाया है, परन्तु कोई प्रमाण नहीं दिया । 


(४) भारतीय सनातनधर्मी श्रा्य भारतदेश में कुरुक्षेत्र को प्रादिस्थान बतलाते हैं, क्योंकि शतपथ में 'िषां 
कुरुक्षेत्र देवयजनमास तस्मादाहुः कुरक्षेत्रं देवानां देबयजनम्‌र और जबालोपनिषद्‌ में “तदनु कुरुक्षेत्र देवानां देवयजन 
सर्वेषां मृतानां ब्रह्मसदनम्‌' लिखा है। परस्तु चरक के प्रमाण से सिद्ध होता है कि ऋषि लोग पहिले हिमालय में ही 
रहते थे । यहीं से हरद्वार के रास्ते से नीचे उतरकर भारत आये और बीमार होकर फिर अपने पूर्दनिवास हिमालय 
को चले गये +-। इस पूर्वनिवासपद से स्पष्ट हो जाता है कि कुरुक्षेत्र आदिजन्मस्थान नहीं है, प्रत्युत वह निवास 
स्थान है क्योंकि हिमालय पर जानेवाले वही ऋषि थे, जिनसे मनुष्यों का वंश चला है । 

(५) ईसाई ओर मुसलमान बाग-अदन को मूलस्थान मानते हैं। परन्तु इससे यह ज्ञात नहीं होता कि इस स्थान 
से वर्तमान अदन बन्दर” का तात्पर्य है, या कोई अन्य स्थान से | वाभ कहते हैं महल को जैसे केसरबाग ऐशबाग । 
अब यदि “अदन' शब्द आदिम अर्थात्‌ संस्कृत के आदिम' शब्द का अपभ्र श हो तो दोनों शब्दों का तात्पर्य आदिम स्थान 
ही होता है, जो किसी दूसरे स्थान की सूचना करता है। परन्तु यदि भ्रदन या इडिन से इसी श्रदन बन्दर का ही 


+- ऋषय: खलु कदाचिच्छालीना यायवराश्न ग्राम्योषध्याहारा: सन्‍्तः साम्पन्निका मन्दचेष्टाश्न नातिकेल्याणाः 
प्रायेण बभूवृ: । ते सर्वासामितिकर्त॑व्यतानामसमर्था: सन्‍्तों ग्राम्यवासकृतमात्मदोषं मत्वा पूर्वनिवासंमपगतग्नराम्यदोष॑ शिवं 
पुष्यमुदार॑मेघ्यमगम्यमसुकृतिभिगेजभाप्रमदममरगन्धर्वकिन्नरानुचरितमनेकरत्ननिचयम चिन्त्या दुभुतप्रमाव॑ब्रह्मपिसिद्ध 
चारणानुचरितं दिव्यतीर्थीषधिप्रमवमतिशरण्यं हिमवन्‍्तममराधिपाभिगुप्तं जग्मुभू ग्वाज्धि रोउत्रिवसिष्ठकश्यपागस्त्यपुलस्त्य- 
वामदेवासितगौतमप्रभृतयों महर्षयः,,... (चरक, चिकित्सास्थान भ्र० १ । पा० ४ । सु० ३) 
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अर्थ निकलता हो तो यह बात बाइबिज के उठ छेख के विरुद्ध होगी जिसमें कहा गया है कि 'सबकी भाषा 
एक थी और आदिपुरुष पूर्व से आये, # । इस प्रहार से यह विद्धान्त भी उचित नहीं जेंचता । 

यहाँ तक हमने आदिमस्थान के जियय में उपलब्ध मतमतान्तरों की आलोचना करके देखा तो एक मी ऐसा मत 
ने निकला, जो किसी अकरास्य सिद्धान्त पर स्थित हो, इसलिए हम चाहते हैं कि आ दिसुष्टि का मुलस्थान निश्चित करने 
के लिये कुछ परीक्षाएँ नियत की जायें, तथा ऐसी कसौटी बनाई जाय, जिसके अनुसार मूलस्थान का निश्चय किया 
जा सके । 

कसोटियाँ 

आदिमस्थान की सात कसौटियाँ हैं। ( १ ) वह स्थान संसार भर में सबसे ऊंचा और पुराना हो; 
(२ ) उस स्थानमें सरदी ओर गरमी जुदती हो; ( ३ ) उस स्थान में मनुष्य की प्रारंभिक खुराक फल और 
अन्न मिलते हों; ( ४ ) उस स्थान में अब भी मूल पुरुषों के रज्--रूप के मनुष्प बसते हों; ( ५ ) उस स्थान 
के आसपास ही सब रूप--रज्धों के ब्रिकास और विस्तार की परिस्थिति हो; ( ६ ) उस स्थान का नाम सभी 
भनुष्यजातियों के स्मरण में हो। विशेषकर भारतीय आर्यों और ईरानियों के यहाँ तो स्पष्ट लिखा हो कि मनुष्य 
अमुक स्थान में उत्पन्न हुआ, कयोंक्षि जायों की यहो दो जातियाँ शेष हैं। ( ७ ) वहु स्थान उच्च कोटि के देज्ञी 
और विदेशीय विद्वानों के अनुमाव के बहुत विरुद्ध न हो । 

उपयु क्त सात परीक्षाओं में से पाँच वैज्ञानिक हैं, जो उस स्थान का लक्षण करती हैं और दो ऐतिहासिक हैं, 
जो उक्त पाँचों को पुष्ट करती हैं। बह स्थान सबसे ऊँचा झौर पुराना हो, मातदिल हो, बहाँ मनुष्यों का आहार फल 
होते हों । अब भी वहाँ मूठपुश्पों के रज़रूयवाले वसते हों और पास ही सब रूपरज्धों के विस्तार की परिस्थिति हो, 
ये सब लक्षण वेज्ञानिक हैं | आार्यो तथा समस्त भनुष्यजाति के इतिहास में इस स्थान का बर्णन हो और वह स्वात 
विद्वानों की सम्मति के बहुत विरुद्ध न हो, ये दोनों प्रमाण ऐतिहासिक हैं। “लक्षणप्रमाणाध्यां बस्तुसिद्धि अर्थात्‌ 
लक्षणों और प्रमाणों से वस्तु पहचानी जाती है, अतएंवं उपयुक्त लक्षण और प्रमाणों के अनुसार देखना है कि वह 
कौनसा स्थान है, जिसमें ये लक्षण और प्रमाण घटते हैं ? घोड़ा सा ही विचार फरने पर ज्ञात होगा कि थे लक्षण और 
प्रमाण हिमालय पर ही घटते हैं, इसलिए यहाँ हम इस विषय से सम्बन्ध रखनेवाले कुछ प्रमाण एकत्रित करते हैं। 


आदिसृष्टि हिमालय पर हुई 


( १ ) हिमाजय सबसे ऊँचा और पुराता है। हिमालय की सबसे ऊँची चोटी एवरेस्ट है । यह समुद्ठ से 
२९००० फीट ऊँची है। पृथिवीमण्डल में इससे अधिक ऊँचा और कोई स्थात नहीं है। इसकी ऊंचाई ही इंसके 
पुरानेपन की दलील है। कहते हैं कि आरम्भ में समस्त पृथिवी जल से मरी धी। उस जल से, सर्वप्रथम वही 
भूमि निकली है, उसी में वनस्पति उत्पन्न हुई है और उसी में मनुष्यप्राणी उत्पन्न हुए हैं, जो सबसे अधिक ऊँची है । 
भूमि के ऊँची उठते का कारण भौगभिक विप्लव हैं| भूमि के अन्दर जो तत तरल पदाथ्े भरे हैं, जब वे बाहुर 
निकरते हैं और ढेर के ढेर एकत्रित होते हैं, तमी पहाड़ों की सृष्टि होती है। जो पहाड़ जितना ही ऊँचा होता है, 
उसके फेंकनेवाली अग्निप्रपात की शक्ति मी उतनी ही अधिक बलचाद होती है । हिमालय सबसे विशाल और उच्च 
है, इसलिए उसको बतानेवाली शक्ति भी समस्त प्रपातशक्तियों से प्रबल थी । इतनी बड़ी महात्‌ शक्ति संवितरूप से 
तभी मिल सकती है, जब वह बिलकुल ही अक्षुण्ण रही हो और यह तो निविवाद है कि ऐसी शक्ति सृष्टि के आदि 
में ही मिल सकती है । इससे यह अनुमात ऋरना सरल हो जाता है कि पृथ्वी का सर्वोच्च हिमालय पहाड़ ही सर्व- 
प्रथम उत्पन्न हुआ | हिमालय की ऊँचाई ओर मनुष्यसृष्टि के सिद्धान्त पर अमेरिका का प्रसिद्ध विद्व'द्‌ 'डेविस्‌' 
अपनी 'हारमौनिया' नामी पुस्तक के पाँववें माग पृष्ठ ३२८ में 'ओकन की गवाही से लिखता है कि 'हिमारूय सब 
से ऊँचा स्थान है, इसलिए आदिसृष्टि हिमालय पर ह्वी हुई । 


श्ह्ड बंदिक सम्पत्ति 


( २ ) हिमालय सरदी गर्मी को मिलाता है! संसार में ऋतुएँ चाहे जितनी होती हों, पर सरदी और गर्मी 
दो ही प्रधान हैं । यही कारण है कि समस्त भूमण्डल में सर्द और गर्म दो ही प्रकार के प्रदेश पाये जाते हैं । कुछ 
प्रदेश दोनों के मिश्रण से मी बने हैं! तो भी दो में एक ही की प्रधानता रहती हैं । प्राणी भी दो ही प्रकार के पाये 
जाते हैं । मनुष्य को छोड़कर शेष प्राणी या तो अधिक बालवाले या कम बालवाले ही पाये जाते हैं। सर्द देशवालों 
के शरीर पर अधिक और गम देशवालों के शरीर पर कम बाल होते हैं । ग्रीनलैंड आदि महाशीतल देशों में पशु-पश्ी 
नहीं रहते । किन्तु मनुष्य और जलजन्तु पाये जाते हैं । पर वहाँ मनुष्य के शरीर पर बाल नहीं हैं। इससे यह बात 
स्पष्ट हो गई कि केवल सर्द देशों में रहने मात्र से ही शरीर पर बड़े बड़े बाल नहीं उग॒ तिकलते, किन्तु यह बात 
पाई जाती है कि जित जन्‍्तुओं को सुष्टि की ओर से बड़े बाल दिये गये हैं, उन्हीं के होते हैं और जिनको नहीं दिये 
गये उनके नहीं होते । हाँ, इतता निविवाद है कि जो प्राणी बालवाले हैं, वे ठंढे देशों में रहने के लिए और जो छोटे 
बालवाले हैं, वे गर्म देशों में रहने के लिए उत्पन्न किये गये हैं | स्मरण रहे कि ठंढे देश से अभिप्राय ग्रीनलेंड आदि 
का नहीं है, जहाँ पशुपक्षी होते ही नहीं, बल्कि ठंढे देश से अभिप्राय मातदिल ठंढे देश से है । ठंडे देशों की भेड़ 
( मेष ) बकरी, गाय, घोड़ा और अन्य जन्तुओं के बालों से पाया जाता है कि वे उसी देश के अनुकूल हैं जहाँ 

: रहते हैं, परन्तु मनुष्य दीघंकाल से ग्रीनलेंड आदि देशों में रहता है, जहाँ इतना शीत पड़ता है कि वनस्पति 
बिलकुल नहीं होती और वहाँ के मनुष्य केवल मछली खाकर और बफ की गुफाओं में रहकर निर्वाह करते हैं । 
इतनी अधिक सरदी के कारण उतका छारीर तो ठिगता हो गया है, पर शरीर पर बाल नहीं निकले । इससे ज्ञात 
होता है कि वे ऐसे ठंढे देशों में रहने के लिए पैदा नहीं किये गये ! वे किन्हीं विशेष स्थातों में ही रहने के लिए 
पैदा किये गये हैं। बम्बई के प्रसिद्ध पारसी विद्वाद्‌ मि० खुरशेदजी रुस्तमजी कहते हैं कि माउंट स्ट्रुअर्ट एलफिन्सटन 
ओऔर बरनस आदि प्रवासियों ने पता लगाया है कि हिन्दूकुश में दो महीने गर्मी और दश महीने सरदी रहती है। 
हिमालय पर ही काश्मीर, नैपाल, तिब्बत और भूटान आदि देश बसे हुए हैं । इतके निवासी कहते हैं कि वहाँ 
सरदी और गरमी मिलती है । इससे हिमालय ही मूलस्थाव होता है । 


( ३ ) हिमालय पर फल, अन्न और घास आदि खाद्य पदार्थ होते हैं। अब यह बात निविवाद ही गई है कि 
मनुष्य का प्रघात खाद्य दूध ओर फल है । दूध पशुओं से और फल वृक्षों से पैदा होते हैं । इससे पाया जाता है कि 
मनुष्य के पहिले वृक्ष और पशु हो चुके थे, तथा मनुष्य ऐसे मातदिल देशों में रह सकता है, जहाँ पशु रह सकते हीं 
और बनस्पति उग सकती हों । पहाड़ों के सबसे ऊँचे बर्फानी स्थानों और ग्रीनलैंड आदि देशों में वनस्पति नहीं उग 
सकती, इसलिए वहाँ पशुपक्षी भी नहीं रह सकते | इससे ज्ञात होता है कि वनस्पति और पशुपक्षी भी मनुष्य की भाँति 
किसी मातदिल देश के ही रहनेवाले हैं । अर्थात्‌ सारी सृष्टि किसी एक ही स्थान में पैदा हुई मालूम होती है, परन्तु 
यहाँ दी शद्भुएँ प्रतीत होती हैं। एक तो यह कि ग्रीनलेंड आदि में मनुष्य क्‍यों पाये जाते हैं और दूसरी यह कि सर्द 
और गम प्रदेशों में रहनेवाले, बालवाले और विता बालवाले दो प्रकार के प्राणी एक ही प्रदेश में कंसे उत्पन्न हुए ? 

पहले प्रश्न का उत्तर ती स्पष्ट ही है कि जब वृक्ष और पशुओं के बिना भर्थातव्‌ दूध और फलों के बिना मनुष्य रह 
नहीं सकता ओर पश्मु विना वतस्पति के तहीं रह सकते ती ऐसे देश में जहाँ ये दोनों पदार्थ व होते हीं, मनुष्य पँदा ही 
नहीं हो सकता ।-विकासवाद के अनुसार भी वह वहाँ पंदा नहीं हो सकता, क्‍योंकि मनुष्य के पहिले बन्दर बहाँ होता 
चाहिये और बन्दर फलाहारी है; इसलिये वह ऐसे देश में मनुष्य को उत्पन्न तहीं कर सकता । ऐसी दशा में यही कह। 
जा सकता हैं कि उन देशी के निवासी जलस्थल के परिवर्तनीं, युद्"ों और सम्बता के समय प्रवासी के कारण बहाँ 
गये होंगे और बहुत दिन तक जारी रहनेवाले सृष्टि-परिवतेनों के कारण वहाँ से न आ सके होंगे । अब रही दूसरी 
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आदिसृष्टि हिमालयपर हुईं. १६५ 


शर्दा, उसका उत्तर यह है कि सृष्टि में जब कभी अनुकूलता प्रतिकुलता होती है तो पशुपक्षियों को मादूम हो जाता 
है और वे वहाँ से चले जाते हैं । जो प्राणी जिस देश के अनुकूल बनाथा गया है, बहाँ का जलबायु उसको खींच 
लेता है। हिमालय के पक्षी आप से श्राप बहाँ चले जाते हैं जहाँ अनुकूलता होती है और जलजन्तु आप से आप 
अनुकुल पानी में चले जाते हैं, चाहे ज॑से प्रतिकूल पानी या स्थान में पड़ जावें 7। इसलिए सं और गम देशों में 
रहनेवाले बालवाले और बिन बालव:ले प्राणी एक ही स्थान में ( जहाँ सरदी और गर्मी जुड़ती हैं ) पैदा हुए, 
इसमें कुछ भी संदेह नहीं । 

हम पहिले ही बतला आये हैं कि बीज किसी एक ही स्प्रान में बोया जाता है, अतः इस बृहत्‌ सृष्टि का बीज 
मी जिससे दो प्रकार की सर्द और गर्म तासीर रखनेवाले वृक्ष और प्राणी उत्पन्न हुए हैं, ऐपे ही देश में बोया जा 
सकता था, जहाँ सरदी और गर्मी कुदरती तौर से मिली हो, क्योंकि जहाँ सरदी और गर्मी कुदरती तौर से मिलती 

! वही देश बनस्पति, पशु और मनुष्यों के मिजाज के अनुकूल होता है और सब का खाद्य भी उत्पन्न कर सकता है, 

तथा सं और गम देशों में जाने लायक प्राणी भौ पैदा कर सकता है | डॉक्टर ई० आर० एलन्स, एल० आर० सी०पी० 
अपनी किताब "मेडिकल ऐसे' में लिखते हैं, कि 'मनुष्य तिस्संदेह गर्म और मातदिल मुह्क्रों का रहनेवाला है जहाँ कि 
अनाज और फल्न उसकी खुराक के लिए उग सकते हैं। इतवान की खाल पर जो छोटे छोटे रोम हैं, उनसे साफ 
मालूम होता है, कि मनुष्य गर्म और मातदिल मुल्क्रों का रहनेवाला है| बड़े रोम सर्द मुल्कों के रहनेवाले मनुष्यों के 
नहीं होते, इससे साफ प्रकट होता है कि मनुष्य बर्फानी मुल्कों में रहने के लिए नहीं पैदा किया गया! । 

मशहूर सोशियलिस्ट कालचेंटर कहता है कि 'मनुष्य मातद्दिछ गर्म मुल्क्रों के रहनेवाले हैं और कुदरती फल, 
अनाज की खुराक खाते हैं, अतः वही मुल्क उनका स्वाभाविक निवासस्थान है, जहां ऐसी खुराक पैदा होती हो । 

हम देखते हैं कि हिम।लयरूपी शाड्भ[र की गोद में वतस्पतिरूपी पार्बती अधिकता से बिद्यमान है । बहाँ गाय, 
मेंस, घोड़ा, बकरी, ऊँट, हाथी और कृत्ता आदि मनुष्य के संघी प्राणी बहुतायत से रहते हैं । विद्वानों ने पता लगा 
लिया है कि हिमालय पर प्राणियों के शरीरांश ( फोसील ) पाये जाते हैं # | पुथिवी पर कोई स्वान नहीं है जो 
हिमालयस्थित प्राणियों के शेयाज़रों से अधिक पुराने चिह्न दे सके | ऐसी दशा में स्पष्ट प्रमाणित होता है कि 
हिमालय पर मनुष्य के पूर्व उत्पन्न होनेवालि और उसके जीवन आधार वृक्ष और गाय आदि पशु पूर्बातिपूर्वकाल में 
उत्पन्न हो गए थे, अतएवं हिमालय आदिसृष्ठि उत्पन्न करने की पूर्ण योग्यता रखता है । 

( ४ ) उस स्थान के पास ही मूलपुरुषों के रंगरूपवाले मनुष्य बसते हों । मूलपुरुषों की उत्पत्ति लिखते समय 
हमने कहा था कि मूलपुरुषों का रूपरज्भ ऐसा होना चाहिए जिसमें सभी झूपरज्ों का मिश्रण हो । यह मिश्रित 


$ ईल' नामी मछली अटलांटिक समुद्र में पैदा होती है | पैदा होने पर बह मीठे पानी की ओर जाती है, 
पर जब बच्चा देना होता है तो हजारों मील जाकर उसी अटलांटिक समुद्र के बीच में बच्चे देती है । इसी तरह 
हिमालय की चिड़ियाँ हिमालय में ही अंडे देने के लिए बाहर से उद्कर वहाँ जाती हैं । 
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१९६ बेविक सप्पत्ति 


रूपरज्ध देखने के लिए हमने एक चित्र और एक पुतला बनवाया था, जो हवहू काश्मीर के ब्राह्मणों के रख़रूप से 
मिलता था । हम यहाँ देख रहे हैं कि काश्मीर हिमालय का ही एक माग है, जहाँ के निवासी मूल पुरुषों की सूरत शकल 
केप ये जाते हैं, इसलिए हिमालय को अब मूलस्थान कहने में जर भी सन्देह प्रतीत नहीं होता। एक बहुत बड़े भाषा- 
शास्त्री की साक्षी से टेलर महोदय कहते हैं कि 'मनुष्यजाति की जन्मभुमि, स्वर्गतुल्य काश्मीर ही हैं |] बंगाल के 
प्रसिद्ध पुरातत्त्वविशारद बाद अविनाशचन्द्र दास 'ऋग्वेदिक इण्डिया! में छिखते है कि आर्यों का आदि जन्मस्थान 
काप्मौर ही है | | आदि मनुष्य और मूल आय॑ एक ही हैं। आएं के विशुद्ध रूपरज् के ब्राह्मण काए्मीर में आज 
भी निवास करते हैं, जिससे बलपूर्वक कहा जा सकता है कि आदि सृष्टि हिमालय पर ही हुई । 


( ५ ) हिमालय के आसपास समस्त रज़रूपों के विकास की परिस्थिति हो । मारत देश की ऐसी बनावट है, 
जहाँ नित्य ही छहों ऋतुएं वर्तमान रहती हैं । इसी देश में सब रज्धू रूप के आदमी निवास करते हैं।॥ यह इतना 
पूर्ण और सवंगुणसम्पन्न देश है, जहाँ प्रत्येक स्वभाव के मनुष्य का निर्वाह हो जाता है। मूछस्थान के पास ऐसो 
विस्तृत भूमि की आवश्यकता थी, जहां आकर संसार भर में रहने की योग्यता प्राप्त क्ररके भनुष्य परृथिवी में सववेत्र 
फैले । मारत जैसे देश के सामीप्य के कारण भी यही प्रतीत होता है कि हिमालय पर ही मनुष्यों की आदि सृष्टि हुई । 


( ६ ) समस्त मनुष्यों को हिमालय की याद हो । संयार की समस्त जादियों को साधारणत: ईरानी तथा 
मारती आर्यों को, विशेषतः हिमालय की आदिम कथा याद है। दुनिया की बहुत सी जातियों को हिमालय पर हुए 
जलप्लावन की कथा याद है । इसी तरह हिमालय के दूसरे नाम “मेरु का स्मरण अनेक जातियाँ भिन्न भिन्न नामों से 
करती हैं--भारतीय आर्य 'मिरु. जेंद भाषावाले इराती 'मौरु धुवानवाले 'पेरोस,' दक्षिणी तुक्रिस्तानवाले 'मेरुव,' 
मिश्रबाले 'मिरई! और असीरियावाले 'मोरुख' कहते हैं। ईरान के पारसी आये और भारतीय आये अपना 
अर्थात्‌ आदि मूलपुरुषों का आदिस्थान हिमालय बतलाते हैं, किन्तु आर्यों के लक्षणों और उनके मूलनिवास के 
विषय में पाश्नात््यों ने ऐसा भ्रम और उलभन फैला दी है, कि जव तक इस विपय का निर्णय न हो जाय कि आये 
कौन हैं, तथा जब तक यह भी निश्चित न हो जाय कि आरयो का मुख्य मूल-स्थान कहाँ है, तब तक हिमालय के 
सिद्धान्त पर काफी प्रकाश नहीं पड़ सकता, अतः हम यहाँ विस्तार से दोनों बातों को आलोचना करना चाहते है । 


आयोका लक्षण 


आयो का लक्षण करते हुए पाश्रात्य कहते हैं, कि जो गोरा हो, लम्बा हो, और जिसका शिर बड़ा हो 
और जो भारत, ईराम, मोरप सें बसता हों, उसे आय कहते हैं #। पर भारतीय विद्वात्र कहते हैं कि जो 
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आया के मुलनिवास के विपयर्में चार कहट्पनायें १६७ 


हप-रंग, आकृति-प्रकृति, सभ्यता-शिष्टता, धर्म-कर्म, शञान-विज्ञान और आचार-विचार तथा शील-स्वभाव 
में सर्वश्रेष्ठ हो, उसे आये कहते हैं | + पाश्थात्य विद्वानों के किए हुए लक्षण में उतका तिज का स्वाम है । वे आयें 
बनना चाहते हैं, परन्तु यथार्थ में वे आर्य नहीं हैं। उत्के आय॑ न होने की अनेक युक्तियों में से दो युक्तियाँ ध्यान 
देने योग्य हैं। ( १ ) योरप की किसी भी भाषा में आये शब् का बिगड़ा हुआ कोई रूप देखने में नहीं आता । 
यदि बे आये होते तो उनकी भाषा में ग्रायं शब्द अवश्य होता । (२ ) भारतवर्ष का “अनारी' शब्द बड़ा 
ऐतिहासिक है। यह शब्द, 'अनाय! का अपभ्रश है, किग्तु कभो भी ऐसे लोगों के लिए प्रयुक्त नहीं होता, जिनकी 
नाक छोटी और रंग काला हो | प्रत्युत ऐसे लो )ें के जिये प्रयुक्त होता है, जो अपम्य, बेशशर और कमसमझ 
हों । जिस प्रकार आय शब्द सज्ञन और साधु पुरुष का वाचक है, उसी प्रकार अनाये से बिगड़ा हुआ अनारी शब्द 
मी असम्य, बेशऊर के लिए प्रयुक्त होता है । 

इन दोनों दलीलों से योरपनिवामियों के तिकाले हुए आयेत्व के लक्षण कट जाते हैं और यही सिद्ध होता है 
कि आये शब्द से सर्वश्रेष्ठ ही का ग्रहण होता है हम्बा शिर, कंजी आँख और सफेद रंग से नहीं । प्रार्यों के लक्षणों 
में जिस प्रकार विद्वानों ने छम्बे और गोरे आदि छक्षण किए हैं, उसी तरह उनके मूलस्थान के विषय में भी नाना 
प्रकार की कल्पनाएँ की हैं। हम अभी देख चुके हैं कि योरपत्रासियों की भाषा में आर्य के लिए कोई शब्द नहीं है, 
न अनारी' शब्द का अमं काछा, ठिगना और छोटी ताऊवाला होता है | ऐसी दशा में यौरप-निवासियों ने “आये 
का लक्षण जो अपने से मिलता हुआ किया है, वह सानने योग्य नहीं है और न उनके शिक्यों के द्वारा स्थापित किया 
हुआ आरयों का मूलनिवास ही मानने योग्य है । 


आरयो के मूलनिवास के विषय में चार कव्पनायें 


अब तक यद्यपि आर्यो के मूल निवास के वियय में अनेक्रों कल्पनाएँ हुई हैं, तमाषि उनमें चार ही कल्पना 
ऐसी हैं, जित पर कुछ ध्याव दिया जा सकता है । यहाँ हम उक्त चारों कल्पताओं को लिखकर ययाक्रम उनकी 
आलोचना करते हैं। ( १) जमंती के कुछ विद्वान्‌ आयों की जस्मभृूमि, जर्मनी और रूस के बीच सें. यत्लाते हैं । 
( २) योरप के सभो विद्वान्‌ मध्य एशिया बतलाते हैं। ( ३ ) लो० तिलक महाराज उत्तरीक्र्‌व कहते हें और 
( ४ ) पारसी लोग 'ईरानवेज कहते हैं। अब तक इतने ही ऐसे मत सुने गये हैं, जिन पर कुछ त्रिवार करने की 
आवश्यकता है । 

( १ ) जमंतो के अनेक विद्वान मानते है कि जर्मती के पूर्वंज लंबे कद और बड़े शिरवालों की संतत्ति हैं, 
इसलिये वे अपने देश की एक लंबेकद भौर बड़े शिरवाली जालिविशेय को आदिम अःय॑ म।नते हैं, किन्तु इसके विरुद्ध 
फ्रांस के विद्वानों का कहता है कि आदिम आर्य ठिंगने और छोटे शिरवाते ये। इस विवाद पर इंग्लैंड का काननठेलर 
नामी प्रस्यकार कहता है कि जब दो जातियों का सद्डड्ठ होता है, तब रोतों में से जो अधिक सम्य होती है, उसी 


औेिौ+++++त+++ऋ 5+्ततत+ 











| क्तेब्यमावरत्‌ काममकतंब्यमताथरन्‌ । 
विष्ठति प्रकृताचारे प: स आय इति ह्पृतः ॥। ( यप्तिष्ठस्मृति ) 
स ब्रसुद्दीपयति प्रशान्त न दर्षमारोहति मास्तमेति । 
न दुर्गंतोपोति करोत्पकार्य तमायंशील परमाहुरायरां: ॥ ( महा० उद्योग० ) 
न स्‍वे सुखे व कुरते प्र: नान्यस्य दु खे भवति प्रहष्ठ: । 
दत्त्वा न पश्चात्‌ कुरुतेब्नुतापं स कथ्यते सत्पुरुषायंशीलः । ( महा० भादि० ) 
महाकुलकुलीनायंसम्पसज्जनसाधव: । ( अमरकोष ) 


१९८ देदिक सम्पत्ति 


की भाषा दूसरी जाति बोलने लगती है, अतः ब।ल्टिक के किनारे पर बसनेबाले बड़े शिर और लंत्रे जंगलियों ने, 
डिंगने और छोटे शिरवाले सम्व आर्यों से ही भाषा सीखी है । इस पर लो० तिलक कहते हैं कि 'यही मत ठीक है #। 


यहाँ इस बात का खण्डन हो गया है कि जर्मनी और रूस के बीच में आय रहते थे । यहाँ तो यह प्रमाणित 
हो रहा है, कि वहाँ लंबे, बेडौल जंगली रहतें थे, मितकी संतति जर्मनी और योरव में निवास करती है। आयेतो 
बह मझोले कद की सुन्दर जाति थी, < ससे वर्तमान योरपनिवासियों ने भाषा आदि सम्यता सीखी है । वह 
आरयंजाति योरप में अब तक रहती है । वह अब तक अपना रुधिर-संबंध पृथक्‌ लिये हुये है। वह अब तक संस्कृत 
से बिगड़ी हुई भाषा बोलती है । इसके संबंध में नाना प्रकार की कल्पवाएँ हो चुकी हैं, परन्तु अब निश्चित हो 
गया कि वह 'हिंदी' से मिलती हुई भाषा बोलती है | यह जाति ज्योतिष्‌ द्वारा अपना निर्वाहि करती है । इसका 
नाम 'जिपसी' जाति है | । इस विवरण से यह स्पष्ट हो जाता है कि जमंन आदि योरवनिवासियों का आर्पों से कोई 
जाति या वंश का सम्बन्ध नहीं है। हाँ, उन्होंने आयों से भाषा और सभ्यता अवश्य सीखी है, जो अब तक कायम 
है, इसलिए आर्यों का मूलस्थान जर्मन अध्वा योरप का कोई स्थान नहीं हो सकता। 

(२ ) यद्यपि पाश्चात्त्य विद्वान्‌ आर्यों का जन्मस्थान विज्ञेष रीति से मध्य एशिया ही निश्चित करते हैं, 
परन्तु जब पूछा जाटा है कि >स रूपरंग और माषासम्यता से आप लोग अमुक मनुष्यससुदाय को आरय॑ कहते हैं, 
उसमें आर्यत्व के वे गुण कैसे आये ? तो सबके सब चुप रह जाते हैं। जब से इस प्रकार के प्रश्न होने. लें: लें हे 
अब वे स्पष्ट रीति से एशिया का नाम नहीं लेते, प्रत्युत बड़े संकोच से कहते हैं कि आर्यों कीं असलियत सन्दिग्ध है । 
यद्यपि बहुत करके मध्य एशिया थी + । 

प्रो० मैक्‍्समूलर ने भी बहुत दिन पूर्व तक--'सायंस आफ दि लैग्वेज' के समय तक-- मध्य एशिया' का ही 
प्रयोग किगा था, परन्तु अन्त में उन्होंने 'मध्य' शब्द भी निकाल डाछा था। उन्होंने अपनी एक अन्तिम रचना 
में लिखा है कि 'जिस प्रकार ४० वर्ष पूर्व मैंने कहा था, उसी तरह अब भी कहता हूं कि आर्थों की जन्मभूनि कहीं 
एशिया में है' 2८ | 

मध्य एशिया पर केवल इसीलिए जोर दिया जाता था कि उसके आसवास एक ही आयेमाषा बोलतेवालों की 
बस्ती है। पर जब से यह सिद्ध हो गया कि केवल भाषासाम्य से जातियाँ एक नहीं हो सकतीं और न यो रपतिवासी 
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आयों के निवास के धिषय में चार कल्पनायें १६६ 


आय॑बंश से ही सम्बन्ध रखते हैं, तब से मध्य एशिया का सिद्धान्त समूल नए हो गया है । अब तो कहीं एशिया में 
कहा जाता है । कहीं एशिया में' और 'मध्य एशिया' में बड़ा अन्तर है । 'कहीं एशिया में” तो हम भी कहते हैं, 
परन्तु मध्य एशिया का सिद्धान्त ठीक नहीं है । 

( ३ ) लो० तिलक ने जर्मनी और मध्य एशिया के सिद्धान्त का खण्डन करके अपना एक नया ही मत स्थापित 
किया है | आप कहते हैं कि आये लोग श्र वप्रदेश के तिवासी हैं । आज से कोई दश हजार व पूर्व श्र बप्रदेश में बर्फ 
का तूफान आया, इसी के कारण आर्य छोग वहाँ से भागे और योरप, मध्य एशिया, ईरान और मारत में आकर आबाद 
हुए । आप कहते हैं कि 'ध्रवष्रदेश में प्रति साढ़े दश हजार वर्ष बर्फ का तूफान आया ही करता है' +। आप यह भी 
कहते हैं कि सन १२५० में तुृफान आया था और सच्‌ ११७४० यें फिर तूफान होगा । इसका कारण यह हैं कि 
क्रान्तिवृत्त का एक चक्कर पूरा होनेमें २९००० वर्ष लगते हैं भौर इस बीच यें दो बार हिमपात होता है। यदि यह्‌ 
बात सत्य हो तो कहना चाहिये कि आज से बीस हजार वर्ष पूरे आये लोग उत्तरी श्र वप्रदेश यें नहीं थे । वे आज 
से बीप हजार वर्ष पूर्व होनेवाले तूफान के पश्चात्‌ और आज पे दश हजार वर्ष पूव॑वाले तूफान के पूर्व ही तक वहाँ रहे । 

अब प्रएन यह है कि क्या मनुष्यजाति के इस विभाग को आयंत्व प्राप्त किए हुए केबल बीस हो हजार वर्ष हुए ? 
इस प्रश्न को लोकमान्य ने उठाया ही नहीं, यद्यपि प्रश्त छोड़ने योग्य न था । तिलक महाराज के समस्त कोटिक्रम को 
पढ़कर यह प्रश्न तुरन्त ही उठने लगता है कि जिस मनु ( नूह ) के सूर्य चन्द्र ( हेम शेम ) बेंश से समस्त पृथिवी की 
एक सहस्न जातियाँ उत्पन्न हुई', उस आये मनु को पँदा हुए क्या बीस ही हजार वर्ष हुए ? इस प्रश्त को लेकर बंगाल के 
प्रसिद्ध बिद्वाव उमेशचन्द्र विद्यारत्तन, तिलक महाराज के घर पूना पहुँचे और कई दिन के घोर विवाद के पश्चात्‌ उनसे 
कहलवा छिया क्रि हमने मूलवेद नहीं पढ़ा । हमने तो योरोपीय विद्वानों का किया हुआ अनुवाद ही पढ़ा है # इस बात 
को उन्होंने पुस्तकाकार छपाकर तिरूक महाराज के जीवनकाल ही में उत के पास भेज दिया था, जिसका उत्तर उन्होंने 
नहीं दिया। विद्यारत्न महोदय ने आर्यों के अस्तित्त्व के विषय यें लिझा है कि 'चन्द्र से दुयोचन या युधिष्ठिर तक 
सोमबंशो क्षत्रियों को पीढ़ियाँ वीस हजार से कम नहीं हुई । मारत में बसे हुए हमें दो छ|ख वर्ष से कम नहीं हुआ' | । 

डॉक्टर एनी बेसेंट कहती हैं कि 'पृथिवी पर आयंजाति दश लक्ष वर्ष से हैं ५ हम तो कहते हैं कि जब मूल 
पुरुष.ही आय॑ थे, तब सिद्ध है कि जब से मनुष्यप्राणी इस पृथिवी पर अवती रण हुआ तमी से आरयों का अस्तित्व है। ऐसी 
दशा में लो० तिलक का “उत्तरध्र्‌ वनिवास' कुछ मूल्य नहीं रखता । यहाँ तक उन विद्वानों की कल्पनाओं की आलोचना 
हुई जो आर्यों के मूलस्थान को हिमालय से बहुत दूर बतलाते हैं, किन्तु आरयों को दोनों सच्ची शाखाएँ-मारती और 
ईरानी-आर्यों का मूलस्थान हिमालय पहाड़ पर ही बतलाती हैं, अत: यहाँ हम उनका भी वर्णन कर देना चाहते हैं । 
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$# आमि गतवबत्सरे तिलक महोदयेर बाटीते आतिथ्य ग्रहण करिया छिलाम । ताहार सहित ये विषये अमार 
क्रमागत पाँच दिन बहु संलाप हृदया छिलों | तिनि आमाके ताँहार द्वितलग्रहे बधिया सरलहृदये बलिया छेत ये 'आमी 
मूलबेद अध्ययत करि नाई, आमि साहिब दिगरे अनुवाद पाठ करिया छि' । (मानवेर आदि जन्मभूमि, पृ० १२४.) 
4 चन्द्र अतिनन्दन, बुध चम्द्रेर पुत्र, बुधेर उत्र पुरुरवा | उक्त पुछरवार पुत्र, आयु, तत्पुत्र नहुष, पौत्र 
ययाति, ययातिर पुत्र पुरु | पुरुर अन्यून बीस सहस्न पुरुषेर परे युधिष्ठिर ब दुर्योधनेर येई भारतेई जन्म हाय। 
किन्तु आमरा आदि पितृभूमि हुइते ये मारते आसिया गृहप्रतिष्ठा करिया छि तहार बय: क्रम अन्यून दुषलक्ष वत्सर 
वा बहु सहस्न वत्सर हइबे । (मानवेर आदि जन्मभूमि, १० १२४.) 
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२३०० बपैदिक सम्पत्ति 


( ४ ) जब से यह वाद अच्छी तरह सिद्ध हो गई है कि, भारती आर्यों के किसी प्राचीत प्रत्थ से, उनकी 
किसी कथा कहानी से और उनकी किसी भी वात से यह नहीं पाया जाता कि वे किसी गेर देश से आये # तब से 
अब विद्वानों का रुख इस ओर फिरा है कि आयेजाति भारत-वशमीर अथवा हिमालय के ही आमपास कहीं उत्पन्न 
हुई | आरयों की प्रसिद्ध ईरानी शाखा के प्रसिद्ध विद्वाबू, बंबई निवासी मि० खुरशेदजी रुस्तमजी ते 'ज्ञानप्रसारक 
मण्डली' की प्रेरणा से फ्रामणी कावसजी इत्स्टिद्यूट हॉल, वध्वई में एवं व्याख्यान दिया था । व्याख्यान का विषय 
था, मनुष्यों का मूलजन्मस्थान कहाँ था! । यह व्याख्यान उुस्तकाकार छप गया है। यहाँ उनका आवश्यक अज्ज 
उद्धृत करते हैं । अ।प कहते हैं कि-- 

'जहाँ से सारी मनुष्यजाधि संसार में फैंडी है, उस मूलस्थान का पता हिन्दुओं, पारसियों, पहूदियों और 
कुश्वियनों की धर्मपुस्तकों से इस प्रकार लगता है, कि वह स्थान कहों मध्य एशिया में था । योरपनिवासियों की 
दन्‍्तकथाओं में वर्णन है कि जहा आदिसृष्टि हुई, वहाँ १० महीने सरदी और दो महीने गर्मी रहती है। माउन्ट स्ट्रुअर्ट 
एलफिन्स्टन ओर बरनस आदि मुसाफिरों ने मध्य एशिया की मुसाफिरी करके बतलाया है, कि 'हिन्दृकुश पहाड़ों पर 
१० महीने की सरदी और दो महीने की गर्मी होती है। इससे ज्ञात होता है कि पारसी पुस्तकों में लिखा हुआ 
'ईरानवेज' नामक मूलस्थान, जो ३७ से ४० भक्षाक्ष उत्तर तथा ८५६ से ६०" रेखांश पूर्व में है, निस्मन्देह मूलस्थान 
है | क्योंकि वह स्थान बहुत ऊँचाई पर है । उसके ऊपर से चारों ओर नदियाँ बहती हैं। इस स्थान के ईशान कोण 
में बलूर्ताग तथा 'मूसाताग' पहाड़ हैं | ये पहाड़ 'अलवुर्ज' के नाम से पारस्ियों की धर्मपुस्तकों और अन्य इतिहासों 
में लिखे हैं। बदुरताग से अमू” अयवा 'आवलस' और 'जेक गार्टस' नाम की नदियाँ 'अरत' सरोवर में होकर बहती 
हैं । इसी पहाड़ में से इल्डस' अयवा सिन्धु नदी दक्षिण की ओर बहती है । इसी ओर के पहाड़ों में से निकलकर 
बड़ी बड़ी नदियाँ पूर्व तरफ चीन में और उत्तर तरफ साइवीरिया में भी बहती हैं। ऐसे रम्य और शान्‍्त स्थान में 
पैदा हुए अपने को जाये कहते ये और उस स्थान को स्वर्ग कहा करते थे ।' 

इस व्याख्यात में समस्त मनुष्यजाति के पूर्वजों के उत्पत्तिस्थान का वर्णन करते हुए पारसियों के मूलस्थान 
'ईरानवेज' का वर्णन किया गया है और बतलाया गया है कि वह हिन्दूकुश पहाड़ ही है । हिन्दूकुश काबुल के ऊपर 
हिमालय रेंज में ही स्थित हैं। इस तरह से सच्चे आर्यों की प्रधान ईरानी शाखा ने भी हिमालय का ही इशारा 
किया है । भारत के आधुनिक विद्वावृ) पूनानिधासी नाना पावगी ने अपने प्रसिद्ध पग्रस्थ॒'आर्यावर्ता तील आर्या चो 

अन्मपूर्मि' नामक ग्रन्थ में लिखा है कि हिमालय ही हमारे और हमारे देवताओं का आदिकालिके जन्मस्थान है!» 
इसी तरह बंगाल के प्रसिद्ध विद्वान अविनाशचन्द्र दास अपनी प्रसिद्ध पुस्तक “ऋग्वेदिक इण्डिया' में लिखते हैं, कि 
वेदों में जो उत्तर की ओर के नक्षत्रों का वर्णन है; उस से ज्ञात होता है कि वैदिक ऋषियों ते उन्हें कशमीर और 
हिमालय के ऊंचे पहाड़ों पर से हूं देखा था! + ! 
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» याप्रमाणें, सदरीं नमूद केलेल्या सर्व प्रमाणांवरूत, हा हिमाचल आमने केवल मिबास स्थातच नाहीं, तर 
तो अनादिकाछापासून आमच्या देवादिकां चीही जन्मभूमि होऊन राहिला आहे, भर्से बाचकांच्या लक्षण तसहजीं भेईल, 


( आर्यावर्ता तील आर्या ची जन्मभूमि, १० २७२. ) 
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क्षार्यों के निवास के विषय में थार कल्पनाये २०१ 


यहाँ हमने आरयों की दोनों शाखाओं के विद्वानों की रायों को देखा कि वे आर्यों का आदि मूलस्थान हिमालय 

ही बतलाते हैं, इसलिए अब आगे हम देखना चाहते हैं कि मारतीय बैदिक आर्यों के शास्त्रों में उतके मूलस्थान 
के विषय में क्या लिखा है-- 

हिमालयामिधानो5यं रूयातो लोकेदु यावतः । 

अधंयोजनविस्त!र: पथचयोजनमायतः (॥ 

परिमण्डलपोमंध्ये सेरत्त मपवंत: । 

ततः सर्वा: समुत्पन्ना वृत्तयों द्ििजसत्तम ॥॥ 

ऐरावतोी वितस्ता चर विशाला देविका कुह । 

प्रसुतियंत्र विध्रा्णां भ यते भरतर्षथम ॥। (महाभारत) 


अर्थात्‌ संसार में पवित्र हिमालय प्रसिद्ध है। इसमें एक योजन चौड़ा और पाँच योजन घेरेवाला 'मेरु' है, 
जहाँ पर मनुष्यों की उत्पत्ति हुई। यहीं से ऐरावती, वितस्ता, विशाला, देविका और कुहू आदि नदियाँ निकलतीं 
हैं। यहीं पर ब्राह्मण उत्पन्न हुए । इन प्रमाणों में हिमालय के मेरु प्रदेश पर आदिसृष्टि होने का वर्णन है। इससे भी 
अधिक पुष्ट प्रमाण हमको उस विषय के मिले हैं कि जिन से हिमालय पर अमैथुनी सृष्टि के होने का निश्चय होता है । 
जिस मेरुस्थान का ऊपर बर्णन किया गया है, उसीके पास ही 'देविकापश्चिमे पाश्बें मानसं सिद्धसेवितस्‌' अर्थात्‌ देविका 
के निकास के पश्चिम किनारे पर 'मानस' हूं। यह मानस अब एक झील है। इसका 'मानस' नाम मानसी अर्थात्‌ 
अमैथुनी सृष्टि के कारण ही पड़ा है | वायुपुराण ५०-८८ में छिखा है कि-- 
वक्षिणेत पुनर्मेरोर्मानसस्य चथ मूद्धंनि । 
वेबस्वतो निवसति यसः स यमने पुरे ।। 
अर्थात्‌ मेरु के दक्षिण और मानस के ऊपर यम बँवस्वत मनु अपने यमपुर में बसते हैं। ये वे ही बैवस्वत मनु 
हैं, जिनको हमने 'तुह बतलाया था और इन्हों से समस्त मनुष्यजाति की उत्पत्ति सिद्ध की थी । यहाँ देख रहे हैं कि 
उन्हीं वैवस्व॒त मनु का तिवासस्थान मेरु और मानस के पास है| ऐसी दशा में, अब यह विषय निविवाद सा हो गया 
है कि आरयों का (जिनको आदिमकालीन भनुष्यजाति के पूर्वज मी कह सकते हैं) मूलस्थाद हिमालय का 'मानस' 
स्थान ही है। शतपथ १।८१६ में लिखा है कि 'तद्प्येतवुसरस्थ गिरे: मनोरवसपंणम्‌' अर्थात्‌ हिमालय पर ही मनु का 
अवसपंण अर्थात्‌ जलप्लावन हुआ । महामारत वनपर्व अ० १८७ में स्पष्ठ लिखा है कि 'अध्मिनु हिमवत: श्वृद्धों नाबं 
बध्नीत मा चिरमु' । अर्थात्‌ मनु ने इस हिमालय के श्ुद्ध में शीघ्रता से जलप्छाबन की नाव को बाँधा । यह यहां बात स्पष्ट 
हो गई कि आर्यों के, अथच मनुष्यजाति के मुलपुरुष मनु बैवस्वत हिमालय पर ही रहते ये और बहीं पर जलप्लावन हुआ 
था । हिमालय के 'मेह' का ताम समस्त मनुष्यजा तियों को याद है । अतएब आरयों का मूलस्थान हिमालय ही है । 


यह स्थान ग्रन्य विद्वानों के निश्चित किए हुए स्थानों के बहुत विरुद्ध नहीं है । आप एशिया का नकझ्ा हाथ में 
लें और सबसे पहिले पाश्चात्त्य विद्वानों के बताए हुए मध्य एशिया पर एक बिन्दु लगावें ।. इसके बाद मारतीय विद्वानों 
के बताए हुए मारतव्ष के कुरुक्षेत्र पर एक बिन्दु लूगावें । अब स्वामी दयावन्‍्द सरस्वती के बताए हुए तिब्बत पर बिन्दु 
लगाबें और अन्त में पारसी महाशय के निर्देश किए हुए हिल्दूकुश पर बिन्दु लगावें और ध्यान से देखें तो ज्ञात होगा कि 
आपने हमारे बताए हुए 'मानस/ केन्द्र की च/रों सीमाओं को निश्चित कर दिया। सब सीमाएँ मानस को केन्द्र बना रहो 
हैं, सबका मतभेद मिटाकर मानस” जैसे इतिहासप्रसिद्ध स्थान की उलभन सुलझा रही हैं और सिद्ध कर रही हैं कि 
अमेथुनी आयंसृष्टि मानसी थी, इसीलिये मानस में हुई । इस आदि सृष्टि का मूलस्थान नियत करने में हमने जिस क्रम 
का अनुसरण किया है, वह ऐसा नहीं है, जो हमारा कपोलकल्पित हो | प्रत्युत वह, वहू क्रम है जो भारत के प्राचीन 


३०२ बेदिक सम्पत्ति 


ऋषियों ने हमारे आदिम इतिहास के लिए सुरक्षित रख छोड़ा है। आपको स्मरण होगा कि हम वेदों की प्राचीनता 
ढुँढ़ते ढूंढ़ते मनु ब्रबस्वत तक ही पहुंचे थे और आदिम मनुष्यों का पता लगाते हुए भी हम वेबस्वत मनु 
तक ही पहुंचे । अब आदिसृष्टि का झूलस्थान तलाश करते हुए भी हम उन्हीं वेवस्वत मनु के घर हिमालय 
पर हो पहुंचे हैं। इससे विश्वासपूर्वक कह सकते हैं कि आदिसृष्ठि हिमालय के 'सानस' स्थान में हो हुई, 
किन्तु यह प्रश्व आप ही आप उपल्थ्ित द्वोता है, कि हिमालय पर उत्पन्न होनेवाले आदि आये भाषा और ज्ञान के 
सहित उत्पन्न हुए या उन्होंने भाषा और ज्ञान में आप ही आप क्रम क्रम से उन्नति की ? अतः अब आगे ज्ञान और 
भाषा की उत्पत्ति का पता लगाते हैं । 


ज्ञान ओर भाषा को उत्पत्ति 

मनुष्य परमेश्वर की विशिष्ट रचना है। मनुष्य ही नहीं, प्रत्युत समी योनियाँ परमेश्वर की विशिष्ट रचना हैं । 
यदापि सभी योनियाँ विशिष्ट प्रकार से उत्पन्न हुई हैं, तथापि यह बात प्रत्यक्ष देखी जाती है कि मनुष्य के अतिरिक्त 
जितने प्राणी हैं, सब बिना किसी नैमित्तिक शिक्षा के, अपने स्वाभाविक ज्ञान से ही अपनी जीबनयात्रा के समस्त 
आवश्यक कार्य सम्पन्न कर लेते हैं। मोजन ढूंढने, मकान बनाते, सम्तति उत्पन्न करते और उसका पालन कर लेने का 
ज्ञान उन्हें विना सिखाये आपसे आप आ जाता है और पैदा होने से लेकर मरने तक एक समान ही बना रहता है, 
धटता बढ़ता नहीं, परन्तु मनुष्य की बात स्वंधा उलदटी है। वह नैसित्तिक ज्ञान के बिना न आहार पहिचाने, न 
बस्ध बना सके, न बर बनाना जाने, न स्त्री पुरुष सें तमीज कर सके, न सहवास जाने, त बोल सके, न खड़ा हो सके, 
न हाथ से पकड़ सके, न हाथ से खा पी सके और न एक दिन जी सके । 

भेड़ियों की माँद से मिले हुए मनुष्य के बच्चों के देखने से मालूम होता है कि नैमित्तिक ज्ञान के बिता वें खड़े 
होकर चल नहीं सकते | वे पशुओं की तरह चार पाँव से चलते हैं। वे बोल नहीं सकते, सिफं गुराते हैं । हाथ से 
पकड़कर कुछ खा पी नहीं सकते, प्रत्युत मुह से ही खाते और पानी पीते हैं । इन बातों से पता लगता है, कि यदि 
मनुष्य अपनी असली स्थिति में रकखा जाय और उसको नैमित्तिक ज्ञान न मिले तो वह आज के पैदा हुए बच्चे की ही 
हालत में रहेगा । मनुष्य के बच्चे में पैदा होने के दिन से जो कुछ ज्ञान की शिक्षा होती है, वह दूसरों से ही होती 
है। अगर वह पशुओं की सोहबत में रहे तो उसमें पश्चुओं का सा ज्ञान होगा और यदि मनुष्यों की सोहबत में रहे तो 
मनुष्यों का सा ज्ञान होगा। मनुष्यों में भी अगर वह विद्वानों की सोहबत में रहे तो अधिक ज्ञानवान होगा और 
यदि ज॑गली लोगों के साथ रहे तो महामूर्ख होकर पशुतुल्य हो जायगा । कहने का मतलब यह है कि मनुष्य को बिता 
नैमित्तिक ज्ञान के स्वयं ज्ञान प्राप्त नहीं हो सकता । 

जो लोग कहते हैं कि मनुष्य ते क्रम क्रम से ज्ञानोञति की है, वे गलती पर हैं। यदि क्रम क्रम से आप ही आप 
ज्ञानौन्नति होती तो अण्डेमान टापू के मनुष्य भी ज्योतिष और गणित का आविष्कार कर लेते, पर आज बेचारे साबित 
पाँच तक गिनती भी गिनाना नहीं जानते । भारत में ही आज योरपनिवासियों के साथ रहते हुए १५० वर्ष हो गये, पर 
यहाँ बालों ने न समझ पाया, कि बिना तार के तार कैसे जाता है और फोनोग्राम कैसे बजता है। सर जमदीशचन्द्र बोस 
को यदि योरोपीय विज्ञान न पढ़ाया जाता, बीसों बार ये योरप जाकर विज्ञान की उन्नति न करते तो वे भी आज- 
करू के एम्‌० एसू० सी० जैसे होकर रह जाते । योरप को भी यदि मिश्र, युतान, अरब और रोम न सिखलाता त्तो 
उन्हें मी शकर न होता । इसी तरह उक्त देशों को भी यदि मारती आये ज्ञानोपदेश न करते तो उनके पल्‍ले भी कुछ 
न पड़ता। कहने का मतलब यह कि बिना कुछ लक्ष्य कराये, बिता कुछ सूचना दिये--मनुष्य चाहे जितना प्रतिभावाव्‌ 
हो, वह आप ही आप ज्ञानोपाजजन नहीं कर सकता ! जब यह हाल है तब कंसे मान लें कि मनुष्यों ने क्रम क्रम से 
उन्नति कर ली ? अब तक वैज्ञानिक जाँच ने जो कुछ सामग्री उपलब्ध की है, उससे भी नहीं मालूम होता कि शान 
क्रमोश्नतिं का फल है । 


वंज्ञानिक ज़ाँच के सीन नपने र्ण्दे 


वैज्ञानिक जाँच के तीन नमूने 

यहाँ हम इसके तीन नमूने प्रस्तुत करते हैं। पहिला नमूना यह है कि अब तक प्राचीन वस्तुओं के निकालने का 
जो कुछ काम हुआ है, उस पर से विकासवादी अनुमान करते हैं, कि प्राचीन समय में मनुष्य महाजेंगली दशा में था । 
क्योंकि सबसे निचली तहों में मनुष्यों के बनाये हुए जो पदार्थ मिले हैं वे पाषाण और सींग आदि के ही बने हुए हैं । 
इससे मालूम होता है कि उस समय उनको धातुओं का ज्ञान नहीं था, परन्तु ऊपरी तहों में घातुनिर्मित शस्त्र मिलते 
हैं । इससे मालूम होता है कि बे पहिलों से अधिक उन्नत थे। 

यह वर्णनक्रम अच्छा था यदि सत्य होता, पर बात सर्वंथा उलटी है । अब तक जहाँ जहाँ खोदाई हुई है, वहाँ 
वहाँ एक ही गहराई पर दोनों प्रकार के उन्नत और अवनत दास्त्र मिले हैं। इससे एक ही समय पर उन्नत और अब- 
नत दशा पाई जाती है। इस विषय का वर्णन लो० तिलक ने अपनी पुस्तक आरयों का उत्तर-ध्र्‌ वनिवास' में बहुत 
ही अच्छा किया है। आप लिखते हैं कि 'योरप में अनेक जगह, प्राचीन छावनियों, किलों की दीवारों, श्मशानों, 
देवालयों और जलनिवासस्थानों के खोदने से पत्थर और धातु के हजारों हथियार मिले हैं । इनमें कितने ही स्वच्छ 
किए हुए और घोटे हुए, तथा कितने ही अस्वच्छ और भहे हैं। पुराणवस्तु-शास्त्रज्ञों ने इतके तीन बिभाग किए हैं । 
पहिले विभाग में पाषाणशस्त्र हैं, जिसमें सींग, काष्ठ और हड्डियों का भी समायेश है। दूसरे विभाग में कांसे के शस्त्र 
हैं और तीसरे विभाग में लोहे के शस्त्र माने गये हैं'"*“**“““'परन्तु ऐसा न समझ लेना चाहिये कि उपयु क्त तीनों 
स्थितियाँ एक दूसरी से भिन्न हैं। यह बिलकुल असत्य है कि पाषाण युग की समाप्ति हो जाने पर कांस्थययुग का आरम्भ 
हुआ । ये तीनों विभाग तो केवल बनावटी हैं ।*”*““'ताँबे और राँगे से काँसा बनता है, इसलिए एक ताम्रयुग भी 
मानना पड़ता हैं, ' किन्तु ऐसा प्रमाण अब तक नहीं मिला कि ताम्युग भर बंगयुग भिन्न भिन्न थे। इसका कारण 


यह है कि योरप॑ में कॉँसा बनाने की मूलयुक्ति इतर झ्रा्यों से गई है! इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि कोई भी 
युग भिन्न भिन्न देशों में मी एक ही समय विद्यमान न था!। 


'उदाहरणार्थ, योरप के लोग जिस समय पाषाण-युग की प्राथमिक भूमिका में थे, उसी समय अर्थात्‌ ई० स॒० 
से करीब ६००० वर्ष पूर्व इजिप्तदेशवासी उच्चतम सम्यता भ्राप्त कर चुके थे। इसी प्रकार जिस समय ग्रीक लोग लोह- 
युग पर्यन्त गये थे, उस समय इटालियन लोग कांस्ययुग का ही भोग कर रहे थे और योरप के पश्चिमी मांग के लोग 
तो उस समय पाषाणयुग में ही पड़े हुए थे'“ऊपर कहे हुए पाषाणयुग, कांस्ययुग और लोहयुग जिस प्रकार एक 
दूसरे से पृथक्‌ नहीं हैं, उसी प्रकार भूस्तरयुग भी एक दूसरे से भिन्न नहीं है । जिस युग को ऊपर नव पाषाणयुग के 
नाम से कहा गया है उसका आरम्म कब हुआ, यद्यपि इस प्रश्न के उत्तर में भिन्न भिन्न विद्वानों का मतभेद है, 


तथापि कोई भी विद्वान उस काल को ५००० बर्ष से पुराना नहीं कहता, परन्तु उस समय इजिस और चाल्डिया 
देश तो उन्नति के शिखर पर पहुँच चुके थे । 


यह बात सर्वथा सत्य है। अभ भी--इस समय भी--संसार के भिन्न भिन्न देशों में भिन्न भिन्न परिस्थिति 
अर्थात्‌ उन्नत और अवनत दा पाई जाती है। कहाँ योरप का विज्ञान और कारीगरी ! कहाँ अण्डेमान के नग्त ! 
जजूल में हमने एक बार किसी बाबू की घड़ी और किसी जेंगली मनुष्य की चकमक पथरी एक ही जगह पड़ी हुई 
पाई थी । घड़ी जज्भूल के किसी अफ्सर की थी क्षौर चकमक उसके सामान ढोने वाले मजदूर की । यदि बे दोनों 
न्ीजें जमीन में दब जातीं और खोदनें पर एक ही स्थान में मिलतीं तो क्या ऐसी दशा में यही परिणाम न निकाला 
जाता कि सम्यता और असम्यता, सन्नावता और अज्ञानता दोनों एक ही समय में थीं ! तब फिर कंसे कहा जाता 
है कि मनुष्य ने ज्ञान में धीरे धीरे उन्नति की है? पत्थरों से लोहा, ताँवा निकालना क्या कोई आसान बात है ? यदि 
कहा जाय कि ये काम तो जज्भली आदमी कर लेते हैं, इसमें ज्ञान की क्या जरूरत है? तो ठीक नहीं । क्योंकि 


विद्वान से विद्वान और सम्य से समय कारीगर मी यदि उसने कभी पत्थर से लोहा मिकलते नहीं देखा तो झापसे 
भाप हमिज वह लोहा नहीं निकाल सकता । | 


१०४ बेदिक सम्पत्ति 


एक बार हमको जद्धल में थाँदी का पत्थर मिला । उस पत्थर का एक टुकड़ा हमने नियारिए को दिया और 
हुसरा कलकत्ते भेज दिया । नियारिए ने सब पत्थर फूंक दिया, पर रत्ती भर भी चाँदी न निकली, किन्तु कलकत्ते 
से विश्लेषण का हिसाब लगाकर पुरजा आ गया कि इसमें प्रति शतक इतनी मिट्टी, इतना सीसा और इतनी चाँदी 
है। कहने का मतलब यह, कि जिसको घातुविश्लेषण की शिक्षा मिली है, वही जानता है अन्य नहीं । इससे स्पष्ट 
हो गया, जिन युगों को लोग घातुयुग कहते हैं वे जड्भली युग नहीं हैं। पत्थरों से घातु निकालकर उनको तपा 
तपा कर दास्त्र बनाना मूखंता नहीं है । यह ज्ञान बहुत ऊँचे दर्जे के विज्ञानवेत्ताओं के द्वारा आबिभू त हुआ था और 
साधारण छोगों को सिखाया गया था | शुद्ध घातु से मिश्रित घातु की कारीगरी तो और भी अधिक ज्ञान का फल है । 
हजारों में एक जानता है, कि काँस और फुल किस किस घातु से कैसे बनते हैं । ऐसी दक्या में जो बात महा ज्ञान से 
सम्बन्ध रखती है, उसको घातुयुग के पशुतुल्य जज्भूली मनुष्यों की रचना बतलाना बढ़े ही अन्याय की बात है । 


जिन स्थानों में घातुनिभित शस्त्र मिलते हैं, पृथ्वी के उन्हीं स्थानों में पाषाणनिर्भित वस्त्र भी मिलते हैं। हड़प्पा 
और मोहनजोदड़ो की खोदाई में जहाँ सम्यतासूचक पदार्थ मिले हैं, वहीं पर पत्थर के शस्त्र भी मिले हैं। संभव है कि 
बे जजूली लोगों के ही हों अथबा उन संन्यासियों के हों जो घातु न छूते हों---घातु का उपयोग करना बुरा समभते 
हों। ऐसी दशा में मौगर्भिक जाँच से यह सिद्ध नहीं होता कि मनुष्य में ज्ञान की उन्नति क्रम क्रम से हुई । इसके 
अतिरिक्त जिस काल में--जिस घरातल में पाषाणशस्त्र मिलते हैं, उसी काल में किसी अन्य देश के अन्य घरातल में 
बहुत उन्नत दशा के दशनिवाले पदार्थ मिलते हैं। जैसे योरप में अवनत दशा के और मिश्र में उन्नत दशा के । ऐसी 
परत में भी नहीं कहा जा सकता, कि मनुष्य ने क्रम क्रम से उन्नति की । इन वर्णनों से स्पष्ट मालूम होता है कि मनुष्य 
में हर समय उन्नत ज्ञान पाया जाता है, अतः यही सिद्ध होता है कि आदि में उसको निमित्त से ही ज्ञान मिला । 
जहाँ जहाँ जिस जिस समाज में उस नैमितिक ज्ञान के सीखने की प्रथा रही, वहाँ वहाँ रहा और जिस जिसने उसे 
छोड़ दिया उससे वह ज्ञान चला गया । आज भी जो पढ़ता लिखता है, वही समय हो जाता है और जो नहीं पढ़ता 
लिखता, वह मूर्ख रह जाता है । ऐसी सूरत में कैसे कहा जाता है कि ज्ञान का विकास क्रम क्रम से हुआ ? 

जोन्स बोसन ( 00068 80फ७80॥ ) ने नवम्बर सब्‌ १६२२ के 'न्यू एज” ( पि€ए् 82० ) नामी पत्र में 
लिखा है, कि 'यदि मनुष्यजाति का इतिहास उत्तरोत्तर घिकास की ओर है तो क्‍यों चीनी लोग ईस्वी संवत के पूर्व 
बारूद (गन पाउडर) को काम में लाते थे और समुद्रीय ध्रूवदर्शन सुई ( कम्पास ) को काम में लाते थे, परन्तु 
अब भूल गये ? इसी तरह मिश्र में जब बड़े पिरामिड बने थे, उस समय वहाँ के लोग रेखागणित की परमसीमा 
ठक पहुँचे थे, पर अब उनको वह विद्या क्‍यों मालूम नहीं है ? जावाद्वीप के मन्दिरों में चढ़े हुए विशाल पत्थर पहिलले 
समय में उठाये गये थे, पर आजकल वे क्यों उठाये नहीं जा सकते ? दिल्ली की लोहे की लाट भारत में ही बनी, पर 
आज भारत क्या, योरप भी वैसी क्‍यों नहीं बवा सकता ? इन बातों से ज्ञात होता है कि विकास नहीं, प्रत्युत हवास 
हो रहा है! । पुराने देशों में हास है, पर योरप, अमेरिका आदि नवीन देशों में विकास भी हो रहा है, इसलिए 
यह नहीं कहा जा सकता कि पहिले लोग असम्य थे और अब सभ्य हो गये हैं, अथवा पहिले सभ्य थे और अब 
असम्य हो गये हैं । 

दूसरा नमूना इससे भी अधिक रोचक है! सबने देखा होगा कि चिराग के पास पतजड्भा आता है, आँच का जनुभव 
करता है और मागता है। थोड़ी देर के बाद फिर भाता है और उसी दीपक में जल जाता है | यदि क्रम क्रम से ज्ञानप्रासि 
का सिद्धान्त सत्य होता तो पतज्भा अपना पहिला अनुमव आगे के लिए सब्ग्ित करता और ज्ञानविस्तार का कारण 
बनाता ओर दो एक बार के अनुमव से वह जान जाता कि चिराग के पास जाना अच्छा नहीं हैं, पर बात सर्वंधा उलटी 
है। पतड्भा जितनी बार बचकर चला जाता है, उतनी ही बार फिर आता है और अनुभव होने पर भी, जब तक जलकर मर 
नहीं जाता तब तक यह उसी चिराग के पास दौड़ता है। इन अनुभवों और वैज्ञानिक जाँचों से जाना गया है, कि मनुष्य 


वैशानिक जांच के तोन नमूने २०५ 


के शानाजंन का कारण क्रमयिकास नहीं है। मनुष्य का ज्ञान, निमित्त-परम्परा से चला आ रहा है और जहाँ जो 
लोग वह परम्परा कायम किए हुए हैं, वहीं रहता है, अन्यथा नष्ट हो जाता है । 


तीसरा नमूना यह है कि यदि विक्रास के द्वारा ज्ञानोन्नति हुई होती तो ज्ञान की परम्परा भी पैतृक रीति से 
बिता सीखे ही सन्‍्तति को मिलती, किन्तु हम देखते हैं कि बिना पढ़े कुछ भी नहीं आता । इससे ज्ञात होता है कि 
ज्ञान क्रविकास का फल नहीं है । वह नैमित्तिक गुण है, इसलिए आदि में वह परमात्मा के निमित्त से ही प्रात 
हुआ है और अब भी दूसरों के ही निमित्त से प्राप्त होता है। इस मूलज्ञान के सम्बन्ध में डिस्कारटीज कहता है कि 
जब में बहुत दूर और गहराई तक सोचता हूँ तो ज्ञात होता है कि ईश्वरसम्बन्धी ज्ञान मनुष्य भ्राप ही आप अपने हृदय 
में पंदा नहीं कर सकता । क्योंकि वह अनन्त है, हमारा मन सान्‍्त है। वह व्यापक और हम एकदेशी हैं । इससे यह 
स्पष्ट है कि मूलविचारों को हमने स्वयं नहीं बनाया, किन्तु परमात्मा ने आदिपुरषों के हृदथों में अपने हाथ से छाप 
दिया है'। मेडम्‌ ब्लेवेट्स्की 'सिक्रेट डाक्ट्रिदुः में कहती हैं कि अनेक बड़े बड़े विद्वानों ने कहा है, कि उस समय भी 
कोई नवीन धममंप्रवर्तक नहीं हुभा, जब आर्यों, सेमीटिकों और तूरानियों ने नया धर्म व नवीन सचाई का आविष्कार 
किया था। ये धम्प्रवतेक भी केवल धर्म के पुनरुद्धारक थे, मूलशिक्षक नहीं । 'चिप्स फ्रॉम ए जन वर्कशॉप” नामी 
पुस्तक में प्रो० मैक्समूलर कहते हैं कि 'आदिसृष्टि से लेकर आज तक कोई भी बिलकुल नया धर्म नहीं हुआ । इन 
प्रमाणों से स्पष्ट है कि ज्ञान न तो मनुष्यक्ृत है और न क्रमविक्रास से उसकी उत्पत्ति हुई है। वह निःसन्वेह ईश्वर- 
प्रदत्त है ओर अपौरुषय है । 


जिस मनुष्यज्ञाति को ईश्वरप्रदत्त ज्ञान प्राप्त हुआ है, उसको भाषा भी ईश्वरीय प्रेरणा से ही प्राप्त हुईं है । 
क्योंकि ज्ञान बिना भाषा के ठहर ही नहीं सकता, अर्थात्‌ वह वंशपरम्परा से चल ही नहीं सकता । शान और 
भाषा का सम्बन्ध जोड़िया भाई बहन की भाँति है। एक बिना दूसरे के रह हीं नहीं सकता । जिस प्रकार ज्ञान 
बिना सिखाये नहीं आता, उसी तरह भाषा भी बिना सिखाये नहीं आती । मनुष्य बही भाषा बोलता है, जो सुनता. 
है। माता की गोद में या कुटुम्ब में जो भाषा सुनता है वही बोलता है। यही कारण है कि देश देश, प्रान्त प्रान्त 
और ग्राम ग्राम की भाषा में भेद है। अर्थात मनुष्य बिना सिखाये हुए कोई भाषा बोल नहीं सकता । बिना सीखे 
यदि दूसरों की भाषा नहीं वोल सकता तो उसे आप ही आप कोई नई भाषा बना लेनी चाहिए, पर मनुष्य कोई 
नवीन भाषा बना भी नहीं सकता । जितने गूँगे हैं, सब बहरे हैं । बहरे होने ही से वे गूँगे हैं। क्योंकि वे न कोई 
भाषा सुनते हैं, न बोलते हैं, यद्यपि इनके मुख में बोलने के सब साधन हैं और मूंगे स्कूलों में यन्त्रों के सहारे उनसे 
बोलवा भी दिया जाता है, पर यह सब निमित्त से ही होता है । वे स्वयं बिना सिखाए कोई भाषा बना नहीं सकते । 
गूँगा मनुष्य लोगों को जब मुह फाड़ फाड़कर कुछ कहते देखता है तो वही नकल वह भी करता है। यही नहीं, 
किन्तु देखा गया है कि भेड़ियों की माँद से निकले हुए मनुष्य के बच्चे भी भेड़ियों की ही आवाज बोलते हैं। इन 
गूँगों और माँदवालों के मुह से वर्णमाला का कोई अक्षर नहीं निकलता । अ, इ, ऊ, ऐ, ओ, अं॑ के सिवा अर्थात्‌ 
अकार के विकारों के सिवा वे कोई दूसरा वर्ण मुह से नहीं निकाल सकते । यह भी वे दूसरों को देखकर ही 
निकालते हैं । गूंगा बच्चा यदि अस्धा हो तो वह यह भी नहीं मिकारू सकता । 


प्रो० मैक्समूलर ने 'सायन्स आफ दी लैग्वेज' पृष्ठ ४८१ में लिखा है कि “मिश्र के बादशाह सामीटिकस' ने दो 
सद्य:प्रसुत बालकों को गड़रिये के सुपुदं किया और ऐसा प्रबन्ध किया कि उनको पशुओं के अतिरिक्त मनुष्यों की 
भाषा सुतने को ने मिल्ले । जब लड़के बड़े हुए तो देखा गया कि उनको इ, ऊ, अं आदि स्वरों के सिवा और कुछ भी: 
बोलना नहीं आया । इसी प्रकार सवावीन, द्वितीय फ्रेंडरिक, सतुर्थ जेम्स और अकबर आदि ने भी परीक्षा बच्चों को 
सनुध्य की साषा से पृथक्‌ रकखा, पर अन्त में यह पाया गया, कि मनुष्य बिना सिस्ाये कोई मांथा बोछ नहीं सकता ।. 


२०६ बेदिक सम्पत्ति 


“रन्तु पाश्ात्त्य विज्ञानवेत्ता कहते हैं, कि माधा भी उसी तरह विकास का फल है, जिस प्रकार मनुष्य और 
उसका ज्ञान । इस प्रकार के माधाविज्ञान से सम्बन्ध रखनेवाली दो पुस्तक, हिन्दी माषा में, दो ही वर्ष के अन्दर 
निकली हैं। एक का नाम है 'भाषाविज्ञान' जिसे नलिनीमोहन सन्‍्याल एम० ए० ने लिखा है और दूसरी का नाम 
है 'तुलनात्मक भाषाशास्त्र अर्थात्‌ भाषाविज्ञान! जिसे डॉक्टर मद्भलदेव शास्त्री एम०, ए० ओऔ० एल० ने लिखा है। 
पुस्तकें कया हैं, पश्चिमी विचारों का फोटो हैं। दोनों विद्वान्‌ आधुनिक माषाविज्ञान के अच्छे पण्डित हैं। इन महानुमावों 
ने अपनी अपनी पुस्तकों को अच्छे ढ़ से लिखा है ) इनमें माषा की उत्पत्ति कैसे हुई, उसका आदिहूप कैसा था, 
उसका विस्तार और परिवतंन किस प्रकार हुआ तथा बतंमान माधापरिवारों का वर्गीकरण किस प्रकार करना चाहिये, 
आदि आवश्यक बातों को विस्तारपूर्वक लिखा गया है ! हमारा प्रयोजन मी इन्हीं सब बातों की जाँच से निकल सकता 
है, इसलिये हम डॉक्टर मज्जूलदेव शास्त्री की पुस्तक से ही देखना चाहते हैं कि माधाविज्ञान का क्‍या सिद्धान्त है ? 


भाषा-विज्ञान का सिद्धान्त 


भाषा को उत्पत्ति के विषय में पृष्ठ १७३ में आप कहते हैं कि 'माषा की उत्पत्ति के विषय में चार मत हैं । 
( १) मनुष्य को सृष्टि के साथ एक देदो शक्ति के द्वारा, एक अनोखे प्रकार से पूर्णझप से निष्पन्न भाषा को सुष्टि 
संसार में हुई । ( २ ) मनुष्यों ने जब यह देखा, कि हस्तादि के संकेत आदि के द्वारा वे अपने विचारों को एक 
दूसरे पर अच्छी तरह प्रकट नहीं कर सकते, तब उन्होंने विचार-पूर्वक स्वयं भाषा का निर्माण किया । 
(३ ) मनुष्य के विचारों और भाषा का नित्य तथा अदूठ सम्बन्ध होने से मनुष्य सृष्टि के आरम्भ में ही मनुष्यों 
के विचार, स्वभाव से ही भाषा के मूलतत्त्वस्वरूप कुछ धातुओं द्वारा प्रकट हो गए। फिर धीरे घीरे उन धातुओं 
के आधार पर भाषा का विकास हुआ । ( ४ ) अनुकरणात्मक तथा ह्षक्रोधादि सनोरागब्यञ्जक शब्दों के हारा 
तथा उनके आधार पर, परस्परविचार-परिवर्तन में सरलता को उद्देश्य रखकर, स्वभावतया धोरे धोरे भाषा का 
विकास हुआ! । 

उपयुक्त प्रथम, द्वितीय और तृतीय मत का खण्डन करके, चतुर्थ मत के लिए आप पृष्ठ १६८ में कहते हैं कि 
“भाषा की उत्पत्ति एकाएक न तो मनुष्य की स्वेच्छा से, न स्वभाव से और न देवी शक्ति की प्रेरणा से ही हो सकती 
है। उसकी उत्पत्ति का प्रकार यही हो सकता है, कि सभ्यता के दूसरे अद्भों की तरह भाषा भी धीरे धीरे विकास 
का फल हो । निस्‍्सन्‍्देह आदि सनुष्यों का परस्परव्यवहार बहुत कुछ शारोरिक जेष्टाओं द्वारा ही होता रहा 
होगा” । इसके पश्चात्‌ पृ० १६६--२०० में आप लिखते हैं कि पहिला सिद्धान्त यह है कि पदार्थों और क्रियाओं के 
पहिले पहिले नाम जड़ चेतनात्मक बाह्माजगत्‌ की घ्वनियों के अनुकरण के आधार पर रक्‍्से गये, ज॑से कोकील 
'कूक्क' ( 00८00 ) या 'काक' ( काक इति शब्दानुक्ृति: । निरक्त 27062: दूसरा सिद्धान्त इस प्रकार है कि 
हुं, शोक, आश्रय आवि के आदेश से कुछ स्वाभाविक ध्यनियाँ हमारे सुत्ष से निकल पड़तो हैं, जंसे 'हाहा' 
हाथ हाथ' 'अह॒ह 'बाह बाह' इत्पादि' । 

यहाँ आपने भाषा-उत्पत्ति का यह क्रम बतलाया कि पहिले इशारों से काम चला, फिर बाहर की ध्वनियों को सुनकर 
और उद्गारात्मक शब्दों की योग्यता से घीरे घीरे माथा बन गई। जैसे कूकू करने से कोयछ का नाम अँगरेजी में 'कुक्कू' 
पड़ गया और काँव काँव करने से कौवा को संस्कृतवाले 'काक' कहने लगे । इसी तरह शब्दानुकृति से शब्द बने, परन्तु 
प्रश्न यह है, क्या संसार में कोई ऐसा और भी प्राणी है जो इशारे से बातें करता हो ? जहाजों में झण्डियों से, युद्ध के समय 
चिनग।रियों से और तार में 'ट्रा टक्कू' की ध्वनियों से जो इशाराबाजी होती है, वया यह सब जंगली दशा में होने के कारण 
होती है ? क्या नृत्य करते समय नतंक अपने गीत का जो अथंभाग इश्दारों से करता है, बह जंगली है ? हम ओर आप 
कमी काम पड़ने पर “उंगली अक्षर, छुटकी मात्रा' के सिद्धान्त से जो इशारा करते हैं तो क्या हमको आपको बथोलना 
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नहीं आता ? जब हर प्रकार से यह सिद्ध हो रहा है, कि बोलने की शक्ति रखते हुए मी इशारा १रना बहुत ऊँचे शान 
का फल है, तब कैसे कहा जाता है. कि आदिम मनुष्य ज्ञान में पशुतुल्य थे और इशारे से ही मनोभांव व्यक्त करने की 
योग्यता रखते थे ? हम ठो देख रहे हैं कि इशारे से बातचीत करना माषाज्ञात से भी अधिक सूक्ष्म और उच्च हैँ । 


गूंगे मनुष्य जो इशारे से बातचीत करके अपना मतलब समझा देते हैं, वह इसलिए कि उनको अन्य ज्ञानवालों 
से उस तरह के इशारे से बातचीत करने की शिक्षा मिलती है । इशारे से समझना और समभ्राना सहज नहीं है। यह 
काम अधिक चतुर पुरुषों का है। गानेवाले जो अर्थभाव बताने की भी विद्या जानते हैं, कितने परिश्रम के बाद बताना 
सीख पाते हैं और बह उनका भाव सभझनेवले भी चतुर ही होते हैं । यह सब पर विदित है कि इशारे से समझता और 
समझाना बहुत बड़ी बुद्धिमानी में दाखिल है। प्रायः लोग कह करते हैं कि तुम्हारी यह इशारेबाजी हम समभते हैं। 
इशारे के पहिले बुद्धि का पूर्ण विकास होने पर ही इशारे के अर्थ नियत हो सकते हैं, पर आफत तो यह है कि बिता 
भाषः के बुद्धि का पूर्ण विकास हो ही नहीं सकता । हम देखते हैं कि जितनी जल्दी, जितनों आसानी से और जितनी 
गूढ़ शिक्षा सर्वसाधारण लड़कों को दी जाती है, उतनी जल्दी, उतनी आसानी से और उतनी यूढ़ शिक्षा ग्रूगों के स्कूलों 
में गूंगे बच्चों को नहीं दी जा सकती । सूक्ष्म, वैज्ञातिक और दाशनिक ज्ञान तो उनको कराया ही नहीं जा सकता और 
न वे मूँगे किसी अन्य को उच्च शिक्षा दे सकते हैं । ऐसी दशा में कैसे कह सकते हैं, कि माषा के पहिले बुद्धि का 
पूर्ण विकास हो सकता है ? जब तक माषा उत्पन्न न ही जाय और उस माषा केद्वारा बुद्धि का पूर्ण विकास न हो 
जाय, तब तक इशारे हो ही नहीं सकते | ह 

रही यह बात कि 'कूकू' शब्द से 'कृककू' और 'काँव काँव' से 'काक' शब्द बना लिए गये । यह बिलकुल गलत 
है । कूवकू और 'काक' शब्द तो तब बन सकेंगे, जब पहिले 'क' उच्चारण बन चुका हो । जब तक मनुष्य के मुख से 
वर्ण न निकल ऊुके हों, तब तक बह 'शब्दानुकृति! कर ही नहीं सकता । अँगरेजी का कूवकू शब्द तब बत पाया है जब 
'कर का उच्चारण करना आ चुका था। निरुक्तकार का यह कहना नहीं है कि आदिसृष्टि में मनुष्यों ने शब्दानुक्ंति 
से उच्चारण सीखा । उनका कहना यही है कि जब वर्णोच्चारण हो जाता है, तब शब्दानुकृति से नाम रक्‍्खे जा 
सकते हैं । 'कह्ू, सर, महू, में, में, में की कथा बच्चे रोज कहा करते हैं। चूहे ने कट्ट से तूँबे को काटा, वह्‌ सरे से 
चला, गद्ू से पीठ पर गिरा और बकरी में में में करने लगी। यह सारी कथा शब्दानुकृति के ही आधार पर बनी है, 
परन्तु क्या इसका यह अर्थ है कि कट्ट सुनने पर हमारे मुँह से के! और 'ट' निकले ? कभी बहीं। निरक्त में दोनों 
प्रकार के मत स्पष्ट कप से लिखे हुए हैं-- 

काक इति शब्दानुकृतिस्तदिदं शक्रुमिएु बहुलस । 
मे दब्दानुकृतिधिशते इत्योपप्तस्यवः, काको अपकालग्रितब्यों भवति । ( निदृक्त रे । १८ ) 


अर्थात्‌ एक कहता है, 'काक' नाम शब्दानुकृति से रक्‍्खा गया, परन्तु दुतरा औपमन्यु कहता है, कि कांक शब्द 
अपकालयितव्यता-अस्पृश्यता के कारण रक्‍्खा गया है। यहाँ औपमन्यु उसका धातुज नाम बतलाता है, किन्तु पहला 
कहता हैं, कि शब्दानुकृति से भी ऐसा बाम रकल्ला जा सकता है। इस वर्णन से यह नहीं पाया जाता कि भादि; में 
शब्दानुकृति से ही नाम रकक्‍्खे गये हैं । इससे तो यही पाया जाता है, कि हमारे पास वर्ण हैं और हम अनुकृति से नाम 
रख सकते हैं, जैसे खाँसना, घमाघम, तड़तड़, चटपट आदि | ये नाम हम रोज मनभानी रीति से शब्दानुकृति को देख- 
कर ही रखते हैं, परन्तु प्रश्न तो यह है, कि आदि में मनुष्य ने इन वर्णो का उच्चारश कैसे किया ? यदि हो, कि बाहर 
की ध्यमियों के अनुकरण से किया तो प्रश्त यह है, कि क्या बाहर की ध्वतनि्याँ साफ साफ वर्णात्मक हैं ? बाहर की 
घ्वनियाँ जिनको हम टनटत, घमघम, खटखट, पूँ पूँ, म्यूं जौर कनकत आदि कहते हैं, क्या वास्तव में वे उन वर्णों 
से बनी हुई होती हैं? क्या तोते के मुख से निकलने वाले 'सत्त गुरुदतत” या 'नबीजी भेजो” आदि वर्ण ठीक ठीक स, त, 
ग, द, और न, ब, ज ही हैं ? क्या सारंगी से निकला हुआ गीत दर असल उन्हीं वर्णों को कह रहा है, जिन वर्णों 
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से बह बह गीत बना है ? कमी नहीं, हथिज नहीं। मनुष्य के मुख से निकलनेबाले वर्ण, सिवा मनुष्य के मुख के, दूसरे 
स्थान से निकल नहीं सकते | जब तक मनुष्य के से कण्ठ, तालु, भूर्घा, ओो8, तथा जिद्ना का प्रयत्न दूसरी जगह न हो तब 
तक वहाँ से वे वर्ण स्पष्टटया निकल नही सकते | हमारे पास 'ट' और “न हैं, इसलिए हम बाहरी टनटन की आवाज 
को टनटन कहते हैं, पर जिन कौमों में टबर्ग नहीं है, वे 'टनटन! न कहकर “तनतन” कहेंगे। यदि उनमें 'न' की 
आबाज भी न हो तो न जाने वे “टवटन' को क्‍या कहें ? हम मुर्गे की आबाज को कुऋड़ कूं कहते हैं, पर भेंगरेज 
उसे 'काक ए डूडिल हू कहते हैं। मालुम हुआ कि मुर्गा के मूंह से स्पष्ट बर्ण नहीं निकलते, अतएब हम जो बाह्य 
ध्वनियों की नकल करते हैं, उसका कारण बाहर की ध्वनियाँ नहीं, प्रत्युत हमारे पास वर्णों का होना है । 


इस बात को और भी अधिक स्पष्ट रीति से समझिये । अँगरेजों से म, ख, घ, ढ, त ग्रादि अक्षर नहीं कहते 
बनता । अरबी पढ़नेवालों की तरह दूसरों से 'ऐन' & और ८ हैं. का उच्चारण नहीं करते बनता॥ महाराष्ट्रों का सा 
“च! भला कोई बोल तो दे ? “अग्निमीक्त पुरोहत' में जो 'ल' अक्षर है, इसको युक्तप्रान्त और बंगाल का रहनेबाला 
बोल तो दे ? नहीं बोल सकता | क्योंकि उसने बाल्याबस्था से वे उच्चारण नहीं सुने । जब हम बोलने की शक्ति 
रखते हुए भी, भिन्न भिन्न वर्णों के उच्चारण नहीं कर सकते, जो बिलकुल स्पष्ट और मनुष्य के मुखोच्चारण हैं, तब 
आदि में मनुष्य ने जंगल, पहाड़, पशु और पक्षी आदि की आबाजों से जो बिलकुल ही अस्पष्ट हैं, वर्णोच्बारण सीख 
लिया, यह कितने बड़े आश्रय की बात है ! ग्रन्थकार के सामने यह प्रश्न बड़े जोरसे खड़ा हुआ था । बगेर इस विषय में 
कुछ कहे उनके लिए आगे बढ़ना कठिन था, इसीलिए दबी जबान आप पृ० २०४ में कहते हैं कि 'अतुकरण कहने 
से हमारा मतलब किसो प्रकार को ध्वनियों को हूबहू ठीक ठोक नकल से नहीं है । न तो ऐसा हो ही सकता है और 
न इसकी आवश्यकता ही हूँ । अबर्णात्मक या अव्यक्त शब्द का वर्णात्मक शब्द के द्वारा अनुकरण ठीक ठीक नहीं बन 
सकता | बर्णात्मक शब्द में अव्यक्त ध्वनि का थोड़ा सा हृश्य ही उसके स्मरण कराने के लिए पर्यात होता है। किस 
ध्वनि के लिए किस प्रकार के बर्णात्मक शब्द को नियत किया जावेगा, यह बहुत कुछ भिन्न व्यक्तियों पर और भिन्न 
भिन्न दशाओं पर निरमर होता है। एक ही ध्वनि भिन्न भिन्न व्यक्तियों को भिन्न भिन्न प्रकार की प्रतीत होती है । 
इसी कारण एकसी ही ध्वनि के लिए भिन्न भिन्न भाषाओं में भिन्न भिन्न प्रकार के अनुकरणात्मक शब्द पाये जाते हैं' । 


यहाँ आप 'हूबहू नकल' नहीं बतछाते । आप यह मी स्वीकार करते हैं कि एक हो ध्वनि भिन्न भिन्न वर्षक्तियों 
को भिन्न भिन्न प्रकार को प्रतीत होती है । आप कहते हैं कि 'अध्यक्त ध्यत्ति का थोड़ा सा हृश्य ही स्मरण कराने के 
लिये पर्याप्त हूं । न हुबहू ध्वनि होती है और न बह सबको एक समान सुनाई ही पड़ती है, तब स्मरण किस बात 
का कराती है ? स्मरण तो भूली हुई बात का कराया जाता हैं। क्या आदिपुरुष कोई माधा भूल मयेथे ? 
भूलेंगे कया ? उन्हें तो अमी नये सर से वर्णोच्चारण करना सीखना है, इसलिए यह प्रश्न ज्यों का हयों उपस्थित है, 
कि आदि में वर्णोच्चारण की ज्षिक्षा कंप्ते मिली ? बाह्य ध्वनियों के द्वारा वर्णोच्चारण की शिक्षा नहीं मिल सकती । 
पर हाँ, भ्रमी एक उत्तर बाकी है। आप मानते हैं कि मनुष्य बिना सुने हुए भी वर्णोच्चारण कर सकता है। 
पृ० २०० में आप लिखते हैँ कि 'हुएं, शोक, आश्चर्य भरादि के सावों के आवेश में कुछ स्वाभाविक ध्वतियां हमारे 
सुख से लिकल जातो हैँ जेसे-- हा हा, हाय हाथ, अहृह, बाहु वाहु हत्यावि' । 


पर यह सिद्धान्त भी अशुद्ध है। गूगे मनुष्य को कमी किसी ने हाय हाय, अहहू, हा हा, वाह वाह इत्यादि 
.करते नहीं सुना । गूगे अप्रास नहीं हैं। आप उनसे 'ह' और 'व” के उच्चारण कराकर सुन सकते हैं। जब आप ही 
आप उद्ारात्मक 'ह' 'व आदि वर्ण नहीं निकल सकते, तब फिर प्रश्न होता है कि मे उद्बार मनुष्य के मुख से कैसे 
.निकले ? आप पृ० १६४ में कहते हैं कि 'दो दुधमु हे बच्चे यदि एकान्त में 'रक्ले जायें, तो वे कोई न कोई टूटी फूटी 
भाषा बना लेंगे! | हम कहते हैं कि इस आरोप में छल मरा हुआ है। दो दुधमु हे बच्चे यदि अकेले छोड़ दिमे जाँय 
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तौ वे दो दिन भी जी नहीं सक़ते। यदि किसी की संरक्षता में छोड़े जाये तो वे अपने संरक्षक की भाषा बोलने 
लगेंगे । यदि ऐसा प्रबन्ध करें कि न तो संरक्षक बोले और न किसी की आवाज वहाँ पहुंचे तो निश्चय है, कि बच्चे 
कुछ भी न बोल सकेंगे। ऐसा तजुरबा अकबर आदि अनेक राजाओं ने कर लिया है जिसका फल कुछ भी नहीं हुआ । 
प्रो० मंक्समूलर ने इन घटनाओं को 'सायंस आफ दि लैंग्रेज' नामी पुस्तक में लिख दिया है, अतएब ऊपर कड़े हुए 
दोनों सिद्धान्तों से माषा की उत्पत्ति सिद्ध नहीं होती । न तो बाह्य ध्वनियों से वर्ण नकल किये जा सकते हैं ओर न 
अपने उद्गारों से ही वर्णो की उत्पत्ति हो सकती है। तब नहीं ज्ञात होता है कि ड्रॉक्टर साहब विक्नासक्रम से माषा 
की उत्पत्ति कंपते सिद्ध करते हैं ? 

आप इस लचर सिद्धांत पर कंसे भरोसा करते हैं, कि मनुष्य बाहर की ध्वनि की हुबहु नकल तो नहीं कर सक्रता, 
पर सुनकर और स्वभाव से बर्णोच्चरण कर सकता है? बया बोलने के पूर्व उसमें बोलने की शक्ति थी ? यदि कह्दो हाँ, 
तो कहना चाहिए कि आप यह कहना चाहते हैं, कि मनुष्य के आँख तो थी मगर देखता नहीं था ! देखता नहीं था, 
तो आँख के होने का विश्वास आपको कंसे हुआ ? जिस प्रकार यह असम्मब है, उसी तरह यह भी असम्मब है, कि बोलता 
नहीं था, पर बोलने की शक्ति थी | इस उलझन को न तो डॉक्टर साहब सुलझा सकते हैं, न उनकी यो रोपीय गुरुप्रण्डली ॥ 
डॉक्टर साहब ने विकासक्रम से माषोंत्यत्ति की स्षिद्धिन होते देख, हार मानकर उसमें परमेश्वर को ला जोड़ा है । आप 
पृ० १८३ में लिखते हैं, कि 'इन युक्तियों के आधार पर भाषा का ईश्वरअदत्त होना ऊपर के अर्थ में ठीक नद्रों हो सकता ॥ 
हाँ, एक आशय से माषा को हम ईश्वरप्रदत्त कह सकते हैं। भाषा केवल मनुष्यों में ही पाई जाती है । ऐसी कोई मनुष्य 
जाति नहीं है जो कोई न कोई भाषा न बोलती हो । साथ ही मनुष्य को छोड़ ऐसा कोई और प्राणी नहीं जिसमें माया 
पाई जाती हो, इसीलिये भाषा को हम मनुष्यजाति का एक साव भौम और बिशेष लक्षण कह सकते हैं। जिस प्र रार 
मानवसमाज की सारी की सारी सम्यता की सामग्री, सुप्टि के आदि से ही न होने पर मी. इस आश्यय से ईश्वरप्रदश 
कही जा सकती है, कि उसका संपादन मनुष्य ने सृष्टि के आरम्म से ही बीजरूप से ईश्वरप्रदत्त शक्तियों और योग्यताओं 
के आधार पर क्रिया है। उदाहरणार्थ, लेखन कला या ग्रृहवस्त्रादि निर्माण करने की कलाओं के विषय में यह कोई नहीं कह 
सकता, कि इनको सुष्टि के आरंभ में ईश्वर ने मनुष्यों को सिखलाया तो भी इनके बिकास का सम्मव ईश्वरप्रदत्त 
शक्तियों के आधार पर ही हो सका । इसी आशय से भाषा को मी हम ईश्वरप्रदत्त कह सकते हैं। यह स्पष्ट है, कि 
ऐसा मानने से ईश्वर के महत्त्व में कोई अन्तर न आकर बह ज्यों का त्यों बना रहता है! । 

डॉक्टर साहब ! आप माषा को ईश्वर के साथ न जोड़िये--ईश्वर की छीछालेदरर न क्रीजिपे । अभी थोड़ी ही 
देर पहिले आप ईश्वर के विषय में पृ० १८४ में कह आये हैं, कि 'इसका उत्तर यही है, कि ईश्वर के सामथ्य के नाम 
पर ही यदि इस बात को सिद्ध किया जावेगा, तव तो संसार में कोई भी बात सिद्ध की जा सकती है! | सत्य है [ 
अग्प तो बिना ईश्वर की सहायता के ही भाषा की उत्पत्ति सिद्ध करें, तमी आप की खूबी है। जब विकासक्रम में ईश्वर 
की मान्यता ही नहीं है, तब आप इतना कष्ट क्यों करते हैं ? आप लोग तो गाड़ी झकने पर ही ईश्वर की मदद लेते हैं । 

अभी हाल ही में महाशय गोविन्दप्रसाद ह्िवेदो ने 'माधुरी” में भाषा-उत्त्ति विषय का एक लेख लिखा है। उसमें 
भी उन्होंने इसी तरह ईश्वर को छा घसरीटा है । वे 'माधुरी' आषाढ़ १ ० सं० ३०४, पृ० ७३८ में लिखते हैं, कि “माषा 
की उत्पत्ति के विषय में यह सोचना स्वरामाविक है, कि परमात्मा ने ही रचकर हमें भाषा उसी भाँति दी है जैसे जल वायु 
आदि, परन्तु वस्तुतः ऐपा नहीं है । पशुपक्षी शब्दों द्वारा अपने उद्गार प्रकट करते हैं, परन्तु वह भाषा नहीं। माषाणास् 
का मत है, कि आरम्भिक अवस्था में मनुष्यों की भाषासंबंधी दशा पशुपक्षियों की सी थी । वे भी अपने विचारों को 
उद॒गारबोधक छाढ्दों में प्रकट करते होंगे, परन्तु परमात्मा ने भनुज्य को उन्नति करने की बुद्धि प्रदान की है और विमिन्‍न 
उच्चारण करने की शक्ति दी है । मे दोनों पशुपक्षियों में नहों | इन्हीं दोनों के कारण मनुष्य माषानिर्माण में सफल हुआ 
है। मनुष्यों ने कष्ठ से ओठ8प यंत अवयवों का उपयोग कर “अ' से 'म' पर्यंत शब्दों का उच्चारण किया और इस प्रकार 
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स्वर-व्यंजनों की रचना हुई | साथ ही माषा का उह्दँ श्य सुधारने के लिये विवक्षित अर्थों के संकेतस्बवरूप कुछ और भी 
सरल उच्चारण निकाऊे । -ये संकेत आरम्मिक अवस्था में बहुत थोड़े थे, अत: उनका उच्चारण बार बार होता रहा । 
भाषाशास्त्र के मत में ये संकेत अस, दा, भू, स्था आदि क्रियाएँ थीं। इसी प्रकार डॉक्टर मदभलदेवजी पृ० २ में 
'कहते हैं, कि “माषा ही मनुष्यजाति के दूसरे प्राणिमों से ऊंचे स्थान का चिन्ह है। मही उश्चकी सारी उन्नति का मुख्य 
साधन है। ठीक अर्थों में समाज का संगठत भाषा के बिता असंभव है और सामाजिक संगठन पर ही मनुष्यजाति 
की सारी उन्नति निर्मर है!'। आगे पृ० १७३ में आप ही कहते हैं; कि सभ्यता की सामग्री का संपादन मनुष्य से 


भादिसृष्टि से ही बीजरूप से ईश्वरप्रदत्त शक्तियों और योग्यताओं के आधार पर किया है, इसी आशय से हम भाषा 
को ईश्वरप्रदत्त कह सकते हैं |! 


हम पूछते हैं; कि परमेश्वर इस झमेले में क्यों पड़ गया ? समस्त जीवजस्तुओं के विकास के समय तो चुप चाप 
बैठा रहा, पर मनुष्यजाति ज्यों ही वानर का रूप वदलकर इस रूप में आई, त्यों ही वह उन्नति का पहाड़ लेकर क्यों 
चढ़ बंठा ? आप लोग कहते हैं, कि ईश्वर को मनुष्य की उनन्‍्तति मंजूर है। उन्नति बिना भाषा के हो नहीं सकती, 
इसीलिए उसने मनुष्य .के मुह में वर्णोच्चारण की शक्ति दी है। जब ये सब वातें ठीक हैं तो साफ साफ कहने में 
आप लोगों की कौन सी पोजीशन कम हुई जाती है, कि परसेश्वर ने मनुष्य को उसकी उन्नति के लिए भाषा दा ? 


संसार का कोई पशु पक्षी अपनी बोली छोड़कर दूसरे की बोली नहीं बोलता । तब मनुष्य द्वी क्‍यों प्राकृतिक ध्वरनियों 
अथवा पशुओं की बोली बोलने लगा होगा ? 


मक्समूलर ने ठीक ही कहा है, कि 'मनुष्य की भाषा ध्वनि अथवा पशुओं की बोली से नहीं बनी । छाक ऐडम्‌ 
स्मिथ और ड्यूगल्ड स्टुअर्ट आदि कहते हैं, कि मनुष्य वहुत काल तक गुगा रहा । वह संक्रेत और अ्रप्रक्षेप से काम 
चलाता रहा | जब काम न चला तो भाषा बना ली और परस्पर संवाद करके शब्दों के अर्थ नियत कर लिए ।' इसका 
उत्तर देते हुए प्रो. मैबसमूलर ने लिखा है, कि “मैं नहों समकता कि बिना माथा के उनमें कैसे संवाद जारी रह सका। 
क्या अर्थ नियत करने के पूबं संवाद निरर्थक ही चला आता था ?” अमुक ध्वनि का अमुक अर्थ नियत करना उस 
समय॑ कंसे सुलम हो सकता है, जिस समय उनके पास कोई भी साथंक ध्वनि उपस्थित नहीं थी ? कैँप्ते एक ने 
दूसरे से कहा, कि रोटी को 'चू' चू” कहना और समझना चाहिए और कैसे दूसरों ने यह सारा अभिप्राय समझ 
लिया ? बात तो असल यह है, कि न बिता ज्ञान के भाषा वन सके और न बिना भाषा के ज्ञान हो सके । नाम और 
नामी या रूप और शब्द का धघनिष्ठ सम्बन्ध है। इनमें से एक दूपरे को छोड़कर अकेला रह ही नहीं सकता । ऐसी 
इशा सें यही तथ्य उपलब्ध होता है, कि श्रादिस मनुष्य ज्ञान ओर भाषा के सहित ही पेंदा हुए । 

पर वही सवाल महाँ भी आता है, कि जब बिता निमित्त के ज्ञान और भाषा का बोध नहीं होता, तब आदि में, 
जिसके पूर्व कोई ज्ञान और भाषा थी ही नहीं, उस समय, मनुष्यों में किस निमित्त से ज्ञान और भाषा का आविर्भाव 
हुआ ? इसका उत्तर मही है, कि आदिज्ञान और उसी आदिभाषा का आविर्भाव परमात्मा की ओर से हुआ । जिस 
प्रकार हिपनोटिज्म करनेवाला अपने सब्जेक्ट के मुह से केवल मानसिक प्रेरणा से ऐसी ऐसी भाषाओं के शब्द बोलवा 
सकता है, जिनको सब्जेक्ट ने पहिले कभी नहीं सुना, उसी प्रकार सर्वव्यापक और सर्वशक्तिमान्‌ परमात्गा ने. आदि 
में मूलपुरुषों के ह्ृदयों में ज्ञान और माषा का प्रकाश किया । आदिसृष्टि में पैदा होनेवाले ईश्वरपुत्र आर्य पूर्ण ज्ञानी 
आत्मा होते हैं । उनको अपने व्यापकत्व से परमात्मा पूर्ण प्रास ज्ञान और माषा की याद देता है, इसलिए उनमें 
ज्ञान और माषा का प्रकाश हो जाता है । 

महात्मा सुकरात कहा करते थे, कि 'कोई किसी को नया ज्ञान नहीं सिखलाता, प्रत्युत भूले हुए ज्ञान की याद 
दिलाता है! | सच है जिसमें कमी कोई ज्ञान था ही नहीं, उसमें ज्ञान का आविर्भाव किया ही नहीं जा सकता । दीवारों 
और पत्थर की चट्टानों को किसी ने क्यों ज्ञानी नहीं बना दिया ? जो प्राणी पहिले कमी ज्ञानी रह चुके हें, उनको ही ज्ञान 
दिया जा सकता है, अन्यों को नहीं । इसी सिद्धान्तातुसार परमात्मा ने भी अआदिपुरुषों को अपनी व्यापकता और शक्तिमत्ता 


आदि भादवा का स्वरूप २११ 


से ज्ञान और भाषा प्रदान की। कोलरिक कहता है, कि “भाषा सनुष्य का एक आर्मिक साधन है । इस सूत्र की 
पुष्टि आर० सी० ट्रीनिच डी० डी० ने अपनी पुस्तक स्टडी आफ बडे स! में की है, कि “ईश्वर ने मनुष्य को बारणी 
उसी प्रकार दी है, जिस प्रकार बुद्धि दी है । क्योंकि मनुष्य का विचार ही शब्द है, जो बाहर प्रकाशित होता है! । 
इन सबसे आगे बढ़कर प्रो० मैक्समूलर कहते हैं, कि 'भिन्न भिन्न भाषापरिवारों में जो चार पाँच सौ घातु मूलतत्त्व- 
रूप से शेष रह जाती हैं, वे न तो मनोरागव्यझजक ध्वनियाँ ही हैं और लू केवल अनुकरणात्मक शब्द ही । हम उनको 
वर्णात्मक शब्दों का साँचा कह सकते हैं। एक मानसविज्ञानी या तत्त्वज्ञानी उनका कंसा ही व्याख्यान करे, पर भाषा 
के विद्यार्थी के लिए तो ये धातुएँ भ्रन्तिम तत्व ही हैं। प्लेटो के साथ हम यह कह सकते हैं, कि वे स्वभाव से ही 
विद्यमान हैं। बल्कि इतना हम और जोड़े देते हैं, कि स्वभाव से कहने का हमारा आशय ईश्वर की शक्ति से है! । इन 
सब कोठिकमों से स्पष्ट होता है, कि भाषा ईश्वरप्रदत्त है, क्रम क्रम से विकास का फल नहीं । 


झादि भाषा का स्वरूप 
यह जान लेने पर, कि मनुष्यजाति को आदिमकाल में भाषा आप से आप प्राप्त नहीं हुई, प्रत्युत परमात्मा की 
ओर से उसके हृदय में उसी प्रकार प्रकाशित हुई, जिस प्रकार ज्ञान प्रकाशित हुआ, अब आवश्यक प्रतीत होता है, कि 
उस आदिम भाषा का स्वरूप समझ लें। आदिम भाषा के सम्बन्ध में पाश्चात््य सिद्धांतों का मथिता् लेते हुए, 
डॉक्टर मज्ुलदेवजी पृ० ६५ में लिखते हैं, कि 'वस्तुतः: मितरां आदिकालीन भाषा के विषय में जो अनेक कल्पनाएँ 
की गई, हैं, उनका आघार ठीक ठीक साक्षी पर नहीं है। यह भी आवश्यक नहीं कि आदिकाल में मुख से निकलनेवाले 
स्पष्ट तथा अविभक्त शब्दबारा में से जो स्थिर ओर स्वतन्त्र शब्द कल्पित किए गए, वे एकाक्ष सत्मक तथा अयोगात्मक - 
ही थे । अर्थात्‌ आदिमकालीन भाषा का अब पता नहीं लग सकता, किसतु आदिमकालीन भाषा के प्रकार का पता. 
आप बतलछाते हैं, कि वह वाक्यमय थी और एकाक्षरात्मक नहीं, प्रत्युत विमक्तियुक्त थी । आप पृ० ५५ ५६ और ५७ 
में कहते हैं कि “भाषा द्वारा प्रकट किए गए इस “विचार” को ही वाक्य कहा जाता है, इसलिए हमारे चिन्तन का 
वाक्य से ही आरम्भ होता चाहिए । दूमरे शब्दों में, हमारे चिन्तन की चरम व्यक्ति (या स्त्रतम्त्र चरमावयव) वाक्य 
ही हो सकता है। हम बाकों में ही सोचते हैं, इसलिए कहा जा सकता है, कि भाषा का प्रारम्सम पृथक पृथक 
रहनेवाले अकेले छब्दों से न होकर वाक्य से ही होता है । वाक्य झितता ही बड़ा हो सकता है। वह एक अक्षर का 
भी हो सकता है, जये 'चल” 'हाँ' और अतेक शब्रों से भी बन सकता है। आवश्यक बात यह है, कि उसके द्वारा 
बक्ता का पूरा अभिप्राय प्रकट होना चाहिए । 
आपके कहने का मतलब यह है; कि मनुष्य किसी अभिप्राय से ही बोलता है, इसलिए वह बिना पूरे वाक्य्र के अपना 
अशभिप्राय प्रकट नहीं कर सकता । वाक्य छोटा हो या बड़ा, पर हो पूरा जिससे कहनेवाले का तात्पय प्रकट हो जाय । 
बड़े संतोष को वात है, कि विकासवाद भी भाषा के आदिम रूप को इस प्रकार का मानता है। हम भी तो यही कहते 
हैं, कि मनुष्य ने सर्वप्रथम जिस भाषा का प्रशोग किया. बढ़ पूर्णाथद्योतक थी । इसके आगे डॉक्टर साहब ने वतलाया है, 
कि आदिस भाषा वाक्यमय थी और आये माषाओं की भाँति विभक्तियुक्त थी । आपकी विवारमाला इस प्रकार है-- 
“जैसा ऊपर कहा है, चीनी भाषा में प्रकृति प्रत्यय के भेद का पता ही नहीं । चीनी भाषा का प्रत्येक शब्द 
एकाक्षर होता है, जिसमें गिने चुने वर्ण (स्वर और व्यंजन) होते हैं | उन एकाक्षर शब्दों में यह प्रकृति है और यह 
प्रत्यय, इसका भेद करना असंभव है # (पृ० ७६) | तुर्की भाषा में जैसा ऊपर कहा है, प्रकृति प्रत्यय की कल्पना 
तो अवश्य होती है, परन्तु इनका भेद शब्दों की रचना में बहुत ही स्पष्ट होता है। यही नहीं कि शब्दों में उनकी 





# “मु! का अर्थ आँख, खयाल करना, मुख्य आवश्यक होता है । परन्तु इस 'मु” में कोई ऐसा परिबतंन नहीं 
होता जेसा ख्याल करना से 'ख्याल किया' या आवश्यक! 'आवश्यकता' आदि होते हैं । 


११९ जैधिक सम्पत्ति 


धातु था प्रकृति का पता बड़ी सरलता से लूग सकता है, बल्कि शब्दों के स्वरूप-साधक अंश या प्रत्यय और विभक्ति 
भी आपस में एक दूमरे से और प्रकृति से मिले हुए भी अपने अपने रूप की स्पष्ट रखते हैं ५ (7० ८२)। जैस। कि 
ऊपर कहा है, संस्कृत भाषा में अनेकानेक दाब्दस मूठ ऐसे मिलते हैं, जिनमें एक ही प्रकुति या मौलिक अंश पाया 
जाता है। अनेक उपसर्यों और प्रत्ययों के कारण ही उन समान प्रकृतिवाले शब्दों के अर्थों में परिवर्तन हो जाता 


है । ऐसा होते हुए मी प्रकृति और प्रत्यय का भेद प्रायः अस्पष्ट होता है। प्रकृति और प्रत्यय के अपस में अधिक 
सट जाने से प्रायः करके भ्रकृत्यंश भी परिवर्तित हो जाता है' + (१7० ८३) | 


चीनी, तुर्की और सस्कृत भाषाओं की शब्दरचना के उद्दाहरणों से यह स्पष्ट हो गया होगा, कि शब्दरचना 
(या छड्दाक्ृति) की हृष्टि से मनुष्य-जाति की भाषाओं को तीन वर्गों में बाँदा जा सकता है। अयोगात्मक, योगात्मक 
भौर विभक्तियुक्त इन नामों से हम उनका निर्देश कर सकते हैं। इन तीनों प्रकार की भाषाओं के आदर्श उदाहरण 
क्रमशः चीनी, तुर्की और संस्कृत भाषाएँ ही हैं (१० ८५४) । कई एक भाषाविज्ञानियों का कहना है, कि भाषाओं के 
उपयुक्त तीन वर्ग प्रत्येक भाषा के क्रविकास की तीन अवस्थाओं को द्योतित करते हैं । उनका विचार है, कि भाषा 
के बिकास में क्रमशः उपयुक्त अबम्थाओं का आना आवश्यक है । कम से कम प्रत्येक विभक्तियुक्त या सम्मिश्रणात्मक 
भाणा तीनों कवस्थाओं ण०े गुजर चुकी है तो भी अभी कुछ ऐसी भाषाएं हैं, जो अभी तक द्वितीय अर्थात्‌ योगात्मक 
अवस्था में ही हैं और आगे नहीं बढ़ी हैं। इस सिद्धान्त के अनुमार भाषा की उन्नति का पथ अयोगात्मक:-----+> 
योगात्मक :----५> विभत्तियुक्त इस प्रकार रहा है (१० ६२) ! इस मत के विएर्द्ध आप पृ० ६४ में कहते हैं करि--- 

आधुनिक नये अनुमन्धान से पता लगा है, कि भ्राजकल की अयोगात्मक तथा एकाक्षरात्मक चीनी भाषा सदा 
से इस बतंमान स्वरूप में नहीं रही है । आदिकालीनत चीती भाषा अवश्य ही इससे भिन्न रूप में रही होगी। सैंकड़ों 
खलीनी भाषा के शब्द जो अब केवल एक अक्षार के बने हैं आरम्म में दो था तीन अक्षरों के ह'ते थे । उच्चा रण तम्बन्धी 
परिवतंन और ह्वास के कारण ही वे अब एक अक्षर के रह गये हैं ' इस ह्वास के कारण ही अनेकानेक आधुनिक चीनो 
झब्दों में परस्पर वर्णकृत भेद न रहने से जो अत्यन्त गड़बड़ होने की सम्भावना थी, उसी को दूर करने के लिए शब्दों 
के उच्चवारण में भिन्न भिन्न स्वर या लहजे के प्रयोग करने का प्रारम्भ हुआ होगा। चौनी भाषा का सम्बन्ध ऐसे साषा- 
परिवार से है, जिसमें स्वर या लहजे के प्रयोग की मात्रा शब्दों की एकाक्षरता के परिमाण पर निर्भर होती है ।” इस 
प्रकार से उपयुक्त तीन वर्गों का खण्डन करके आप दो' ही वर्ग मानते हैं और १० ६१ में कहते हैं, कि 'ऐसा होने पर 
मी यह स्मरण रखना चाहिये कि विभक्तियुक्त और योग.त्मक भाषाओं में परस्पर इतना भेद नहीं है, जितना इन बोनों 
का अयोगात्मक भाषाओं से, बस्तुतः देखा जावे तो इन दोनों में इतना प्रकार का भेद नहीं है जितना मात्रा का 
दोनों की शब्दरचना का मूल सिद्धान्त एक ही है । केवल भेद इतना है, कि विभक्तियुक्त भाषाओं में प्रकृति प्रत्यय का 
परहयर मेल योगात्मक भाषाओं बी अपेक्षा कहीं अधिक गहरा होता है तो भी विभक्तियुक्त भाषाओं में यह घनिष्ठ 
सम्बन्ध सदा नहीं पाया जाता । अनेक शब्दों की रचना इत भाषाओं में भी ऐसी ही विशद होती है, जैसी योगात्मक 
५ 444 है ) इसी कारण से कोई कोई लोग पिछले दोनों वर्गों को एक में मिलाकर सारी भाषाओं को केवल दो ही वर्गों 

बांटते हैं । 

यदि कोई समझता हो, कि इथिओपिक विभाग के लोग सर्वप्रथम बन्दर विकसित हुए हैं, इसलिए उनकी भाषा 
एकाक्षरात्मक होगी, पर बात सर्वथा उल्टी है | डॉक्टर मंगलदेव लिक्षते हैं, कि 'दशिण अफ्रीका की बन्तू भाषा में तो 
घातुएँ सामान्यतया अनेकाक्षरात्मक ही पाई जाती है'(ए० १५४) इसी तरह आप अमेरिका की भाषा के विषय में लिखते 
हैं. कि 'मांषा की रचना का एक विशेष प्रकार पाया जाता है, जिसको बहुसंश्लेषणात्मक या बहुसम्मिश्रणात्मक कह 
_सकते हैं। हस प्रकार की रचना का बिशेष उदाहरण अमेरिका के आदिनिवासी रेड इण्डियनों की भाषाएँ हैं (१० ६६), _ 


> ९२ घर ८९४४॥। मेरा घर | 6ए घर ९४]९४ अनेक घर । 
+ “'वच्‌' धात्‌ से ही “उवाच' 'ऊच्चु:' श्रादि और “कु से 'करोति” 'चकार' 'चक्त: अकार्षीत्‌' आदि होते हैं । 


आदि भाषा का स्वरूप ; ३२१३ 


परन्तु भाषाविज्ञानियों की प्राय! सम्मति यही है, कि इन भाषाओं में अनेक हाब्दों के थोग से मिलाकर शब्दों के बनाने 
की मात्रा और भाषाओं से बहुत अधिक होने पर भी, इनमें शब्दरचना का प्रसार बिलकुल नया और अनोखा नहीं है, 
इसलिए इनका समावेश भिन्न भिन्न शब्दों को देखकर योगात्मक या विभक्तियुक्त रचना में ही हो सकता है! (प०६७ ) 

यहाँ तक चीनी, तुर्की, आर्य, इथिझ्रोषिक और अमेरिकन भाषाओ्नों को देखा तो पता लगा कि भाषाओं के दो 
ही भेद हैं, एक विभक्तियुक्त और दूसरी योगात्मक था एकाक्षरात्मक। ऊपर चीनी भाषा का उदाहरण देकर बतला 
दिया गया है, कि वह योगात्मक या विभत्तियुक्त से ही एकाक्षरात्मक हुई है। इस बात का एक प्रत्यक्ष नमूना भग्रेजी 
का है । यह कार्य अर्थात्‌ विमक्तियुक्त भाषा से ही निकली है। इसके विषय में डॉक्टर साहब १० ६६ में कहते हैँ 
कि 'अंगरेजी का हम ऊपर उल्लेख कर चुके हैं। इस माषा में बहुत ही थोड़ी विभक्तियाँ रह गई हैं। यहाँ तक कि 
नामों या संज्ञावाचक शब्दों के बहुवचन, क्रिया के प्रथमपुरुष एकवचन और भूतकाल को छोड़कर चीनी भाषा की 
तरह एकाक्षरात्मक अंगरेजी लिखी जा सकती है।' इस तरह से ज्ञात हुआ है, कि संसार की समस्त भाषाएँ आदि में 
बावयमय और विभत्तियुक्त थीं । उन्हीं से घोरे धीरे सब योगात्मक और एकात्मक हो गई हैं और हो रही हैं। 
विमत्तियुक्त माषा के दो भेद हैं। डॉक्टर साहब ३० ९८ में कहते, कि 'विमक्तियुक्त आधषाएँ थोड़ी या बहुत संश्लेषणा- 
त्मक या विश्लेषणात्मक होठी हैं। संग्लेषणात्मक से आशय उन भाषाओं से है, जिनमें एक शब्द के द्वारा एक 
पेचीदा या जटिल या संकीर्ण अथ को प्रकट किया जाता है। उनको अभेदात्मक मी कहां जा सकता है। इसके 
विपरीत विश्लेषणात्मक माषा वह कहलाती है, जिसमें उसी अर्थ के लिमे अनेक शब्द प्रयोग किमे जाते हैं। ऐसी माषा 
को भेदात्मक भी कहते हैं । उदाहरणाय संस्कृत नमविष्यत्‌! के स्थान में हिन्दी में वह होता! भौर अंगरेजी में प्‌० 
ज्०प५)0 798४९ )6९॥ कहा जायगा । इसी प्रकार नीचे के शब्दों में विश्लेषणात्मक॒ता पाई जाती है-- 


संस्कृत हिन्दी अंगरेजो 

करोति वह कर रहा हैं छ० ६ 60०ं॥78, 
गुहाणाम्‌ घरों का ()( (।॥6) !3078९8. 
जिगमिषति वह जाना चाहता हैं पछ6 ७०४४०९४ ५०0 80, 


ग्रीक और लैटिन भाषाओं की रचना में संस्कृत की तरह संश्लेषणाश्मकता अत्यधिक पाई जाती है . क्षंगरेजी 
भाषा बिध्लेषणात्मक रचना का अच्छा उदाहरण है। सामान्यतया यहू कहा जा सकता है कि भारत -- पोरपीय 
परियार की भाषाएँ धीरे धीरे सश्लेषणात्मक से विप्लेषणात्मक होती जाती हैं। इस प्रवृत्ति का उदाहरण भारतवर्ष 
की आधुनिक माषाओं में अच्छी तरह पाया जाता है | संस्कृत की रचता स्पष्टतया संश्लेषणात्मक है ।'“*'''हन में 
हिन्दी की रचना सबसे विश्लेषणात्मर है' # । * 

इसके आगे पृ० ११२--११३ में आप लिखते हैं, कि 'मध्यकालीन भाषा का भी स्वरूप संश्लेषणात्मक ही था 
हो भी व्याकरण में बहुत कुछ सरलता आगई थी । प्रातिपदिक और घातुओं के रूपों में बहुत कुछ कमी आ गई थी। 
बड़ा भारी भेद उच्चारण में आ गया था । व्यंजनों के बिलष्ट संयोगों को या तो सरल संयोगों से बदल दिया गया था, 
या उनके स्थान में एक व्यझ्ञन उच्चारण किया जाने लगा था । उदाहरणार्थ, पाली में 'घर्म! के स्थान में 'धम्म' 
'मृत्यु' के स्थान में 'मच्चु' 'मेषज्य' के स्थान में 'भेषज' बोला जाता था। इसी प्रकार 'स्वगयति' के स्थाव में 'थकेति', 
'कलद्षण' के स्थान में 'सण्ह' और “पा््णि' के लिए 'पण्हि|ं बोला जाता था । संयोगों के विरुद्ध प्रवृत्ति प्राकृत भाषा 

_में दो यहाँ तक बढ़ती गई, कि आदि में अनेक व्यक्षनोबाले शब्द लए निज एप्प एप पा तो यहाँ तक बढ़ती गई, कि आदि में अनेक व्यक्ञनोंवाले शब्दों में एक दो व्यंजन भी मुश्किल से ही शेष रहे और 


# मेक्सिन भाषा में बकरे के लिए |ैए&-८ फ़&0)-06808006 उछ॒ब्द है। जिसका अर्थ है सिर-वृक्ष 
( ब-सींग)ओष्ठ-बाल (>-डाढ़ी) अर्थात्‌ सींगवाछा ओर डाढ़ीवाला । बह संश्लेषणाल्मक भाषा है। 'मैं रोटी अपने 
बृत्र को देता हूँ! इसके स्थान में वे कहेंगे मैं-उसे---उसको-देता हूँ रोटी अपने पुत्र को' । 


२१४ केदिक' धम्फत्ति 


प्रायः शब्दों का स्वरूप केवल स्वरमय हो गबा। उदाहरणाथे, यदिम्भ्जई (या यदि) आयंपुश्रनअउत्त | सकलब्न्सअल । 
प्रकाशयतिल्‍यआसेई । आगतम्न्आअदं (या आगदं )। आधुनिक भाषाओं में थुरानी संश्लेषणात्मकता के स्थात में 
विश्लेषणात्मकता बहुत कुछ देखी जाती है। व्याकरण, वाक्यविन्यास आदि सब बिलकुल बदल गया है' यहाँ यह बात 
अच्छी तरह स्पष्ट हो गई, कि संस्तार की समस्त संश्लेषणात्मक अर्थात्‌ विभक्तियुक्त भाषाएँ विश्लेषणात्मक अर्थात्‌ 
एकाक्षरात्मक होती जाती हैं। इसका तात्पय यह है, कि संश्लेषणात्मक या विभक्तियुक्त माषाएँ आदिकालीन हैं और 
विश्लेषणात्मक या एकाक्षरात्मक माषाएँ आदिमकालौन भाषाओं का विकास हैं--परिवर्तन हैं--अपभ्र श हैं । 


यहाँ तक के वर्णन का निष्कर्ष यह है, कि आरम्भ में माषा वाक्यरूप, विमक्तियुक्त और संश्लेषणात्मक थी । उसी 
से समस्त विश्लेषणात्मक और एकाक्षरात्मक माषाओं की उत्पत्ति हुई है और होती जाती है, जैसे--चीनी, अंगरेजी 
और हिन्दी आदि । सभी भाषाशात्री जानते हैं, कि मारत--योरोपीय और सेमिटिक परिवार की ही माषाएं विभक्ति- 
युक्त और संश्लेषणात्मक हैं। विभक्तियुक्त माषाओं के विषय में पृ० १०० में डॉक्टर साहब कहते हैं, कि !विभक्ति- 
युक्त माषावर्ग का संबंध केवल भ।रत--पोरोपीय और सेमिटिक इन दो माषापरिवारों से है! । शेष जितनी संसार 
की अन्य माषाएँ हैं, सब विश्लेषणात्मक और एकाक्षरात्मक हैं । यह प्रत्यक्ष देखा जाता है, कि संश्लेषणात्मक और 
विमक्तियुक्त माषाओं से ही विश्लेषणात्मक और एकाक्षरात्मक माषाओं की उत्पत्ति हुई है। इससे स्पष्ट है कि 
आदिमकालीन मूलमाधा वही है, जो विभक्तियुक्त हो, संश्लेषणात्मक हो और आर्य, योरोपीय तया सेमिटिक 
भाषाओं से सम्बन्ध रखती हो 

आगे हम मूलमाघा की खोज करके स्पष्ट करना चाहते हैं, कि आय, सेमिटिक और तुरानी भाषाएँ एक ही 
भाषा की शालाएं हैं, किन्तु पहिले पड़ देखता चाहते हैं, क्रि आय और सेमिटिक भाषाएँ एक ही हैं या अलग 
अलग । डॉक्टर मंगलदेवजी यह भानते हुए मी, कि आये और सेमिटिक भाषाएँ विभक्तियुक्त संश्लेषणात्मक हैँ, 
सेमिटिक माषाओं को आर्य भाषाओं से जुदा मानते हैं. परन्तु हम देखते हैं, कि जब आगे और सेमिटिक माषाओं का 
एकही ढंग है-दनों की रवत्रा एक ही पिद्धान्त पर है-तब के एक दूसरी ते जुदा नहीं हो सकतीं । सभी जानते हैं, कि 
आय॑ और सेमिटिक लोग कॉकेधिक विभाग के हैं। दोनों का रज़्रूप एक है और दोनों ही एक मनु अथवा नूह की 
सन्दति हैं, इसलिए दोनों की भाषा मी एक ही होनी चाहिए | डॉक्टर साहब पृ० २५३ में कहते हैं कि 'यह विश्वास 
सें कहा जा सकता है, कि उक्त दोनों माषापरिवार पिछले सहस्रों वर्षों से एक दूयरे से अत्यन्त भिन्न और पृय्रक्‌ रहे 
है! । हम कहते हैं, कि हजारों नहीं, बल्कि लाखों बयोँ से दोनों पृथक्‌ हैं पर इसका मतलब यह तो नहीं है, कि 
दोनों कमी एक थे ही नहीं । हमारा विश्वास है, कि अतिप्राचोत काल में दोतों परिवार एक थे । हम आंगे दिखला- 
बेंगे कि दोनों का व्याकरण एक ही नियम पर चजूता है, दोतों के ठयावहू रिक्र शब्इ एक ही समान मिलते हैं और 
दोनों की प्रकृति एक ही समान विमक्तियुक्त संस्लेवणात्मक है। ऐसी दशा में दोनों परिवार जुदा नहीं हो सकते । 
यही दोनों नहीं, प्रत्युत संसार की कोई भी प्राचीन भाषा एक दूसरी से जुदा नहीं हो सकती । आदि में जिस प्रकार 
ज्ञान एक था, उच्ी प्रकार भाषा भी एक थी । 


आदिज्ञान और आदिभाषा का एकत्व 
एक ही स्थान में पैदा होनेवालें मुलपुरुषों का ज्ञान और भाषा एक ही होनी चाहिये । दल बाँधकर रहनेवालें 
इस सामाजिक प्र/णी--मनु«य की माषा यंदि एक ने होती तो उपहा सावंजनिक प्रयोजन ही सिद्ध न होता। प्रो० 
मैंक्समूलर संसार की समस्त भाषाओं को अःमें, सेमिटिक और तुरानी भाषाओं में विभक्त करते हुए कहते हैं, कि 
“निस्सन्देह मनुष्य की भाषा एक ही थी | भाषाओं के बिगड़ने- का कारण मनुष्य की असावफनी ही है! | इसी तरह 
'हारमोनिया' माग- ४ पू० ७३ पर एप्ड्रोजेक्सन बेक्स कहुता है, कि माषा मी, जो एक आसम्तरिक और सार्वजनिक 
साधन है, स्वामाविक ओर आकि है । “कब के मुक्य उद्दे ज्व में कभी विक्वास का होस सम्मद नहीं है, क्योंकि 


व्याकरण तथा शब्दों में समानता २११४५ 


उद्दे श्य स्वेदेशी और पूर्ण होते हैं । उनमें किसी प्रकार की भी परिवर्तन नहीं हो सकता । वे सदैव अखण्ड और एक 
रस रहते हैं. । प्रोफेसर 'पाठ' भी कहते हैं, कि भाषा के वास्तविक स्वहप में कमी किसी ने परिवर्तन नहीं किया | 
केवल बाह्य स्वरूप में कुछ ब्रिवतंन होते रहे हैं, पर किसी भी पिछली जाति ने एक धातु मी नयी नहीं बनाई । हम 
एक प्रकार से वे ही शब्द बोल रहे हैं, जो सर्भारम्भ में मनुष्य के मुंह से निकले थे । 

ज्ञान-अज्ञान का जुआरमार्टा मनुष्यसमाज में सदेव आया ही करता है। जो जातियाँ कभी विद्वान थीं, आज 
जज्भूली दशा में हैं और जो जज्भूली थीं, आज विद्वान और सम्य हैं। इस उतार चढ़ाव और अदऊाबदली में एक 
बात यह बड़ी मयदूर होती है, कि पुरावी माषा, पुराने धर्म और पुराने ज्ञान का रूप बिगड़ जाता है। नमूने के 
लिए आप भुगोर्ल' शब्द लीजिये । इसके अथे और, रूप दोनों में विकार हुआ है। मू घ्ययूथिवी और गोल्थ्गोलाई 
है । अर्थात्‌ पृथिवी की गोलाई का वर्णन इस शब्द की अथ है । पर यद शब्द योरप में 'ग्लोब' हो गया है । बहाँ 
इसमें दो बार उलट पलट हुई है । यह पहिले भूगोल का गोलमू हुआ और फिर गोलबू तथा ग्लोबू होता हुआ ग्लोब 
हो गया । साथ ही अर्थ भी पलट गयाँ। गोल जमीन का वाचक उलोब शब्द होते हुए भी योरपवाले हजारों वर्ष तक 
पृथिवी को गोल न समझकर न जाने बया क्या समझते रहे । यहाँ तक कि गेलेलियो, जिसने पहिलेपहिल १ृथिवी को 
गोल और घूमतेवालो कहा, मारा गया, किन्तु भारत के विद्वानों के द्वारा अरब होते हुए जब यह शान वहाँ फिर 
पहुँचा, कि धूथिबी गोल है और घूमती है वो वहाँ भी लोग जानने लगे कि परथिवी गोल है । 

यहाँ मी भूगोल शब्द दो मौजूद हैं, पर बड़े बढ़े पण्डित मी कहते हैं कि अमुक राक्षत्त इसको लपेटकर तकिया की 
जगह रख लेता था । अर्थात यह चौरस थी । इसी तरह बेद में लिखा है कि एक वृक्ष पर दो पक्षी बैठे हैं। एक फलों 
को साता और सुखदु:ख भोगता है और दूसरा साक्षी होकर देखता है, पर वेदों का यह रूपक बाइबिल में उस कथ! की 
सामग्री बत गया है जिसमें लिखा है कि 'आदम ने जब तक वृक्ष के फल नहीं खाये तब तक होश ठिकाने रहा, किन्तु 
फलों के खाते ही वह धाभड़ बन गया! । ये नमृते बतलाते हैं कि वैदिक ज्ञात) बैदिक घर्म और वैदिक माषा के असली रूप 
में अपश्रष्टता हो गई है। हो जाय, पर से बशिष्टाड़ों से देखना चाहिये, कि आदिधम, आदिज्ञान और आदिमाषा कौन है ! 

पुरानी बातें ओर पुराना ज्ञान या तो कारीगरी के रूप में या भाषाओं के रूप में ही मिलते हैं । उन्हीं से जाता 
जाता है, कि ये अमुक जूति के हैं। कारीगरी के साथ भी यदि कोई लिपि न मिले और बह लिपि पढ़कर समझ ने 
ली जाय, तो बह अभना द्वाल बयान नहीं कर सकती । प्राचीन हड्डियाँ और शजाज भी नहीं कहते कि हम किस 
जाति के हैं। लोपडियों से केबल अनुमान ही लगाये जाते हैं, सो भी अपूरे । यदि प्राचीन खोपडियों के अनुसार 
जीवित मनुष्यों की खोपड़ियाँ मिलान करने की न मिलें तो अनुमान भी ते हो सके । कहने का मतलऊूब यह कि 
प्राचीन बातों का जितना स्पष्ट और सत्य पता माषा देती है, उतनां और कोई दूसरा साधन नहीं दे सकता । माषा 
में ही धर्म, शान और अन्य चिह्न ताजे उपस्थित रहते हैं । भेसोपोटामिया में मिली ईंटों पर यदि मित्र, बदण आदि 
नाम न होते तो कैसे कहा जाता कि ये आयों की हैं और उस समय सी बैदिक षर्म वहाँ तक फैला हुआ था ? 
इसलिए यहाँ हम आदि भाषा का ही पता लगाते हैं। उसके साथ ही उसमें वरणित घ॒र्मं, ज्ञान और अन्य चिह्नों से 
पता छग जायगा कि आदिशान और आदिघर्म भी क्या था । 


व्याकरण तथा शब्दों में समानता 


आदिमाषा का पता लगाने के पूर्व हम देखना चाहते हैं, कि संसार में फैली हुई माषाओं में एकता है या नहीं 
. और सब माषाएँ एक ही मूलभाषा से निकली हैं या नहीं ? माधा-विज्ञान' के १० १०० पर डॉक्टर मख्जुलदेव कहते हैं, 
कि 'एक ही माया में देखा जाता है, कि अयोगात्मक, धोगात्मक और बिमक्तियुक्त होने के लक्षण पाये जाते हैं' 
पृष्ठ १०१ में फिर कहते हैं, कि यद्यपि इन भाषाओं का झुकाव विश्लेषणात्मकता की ओर है तो भी, कोई ऐसी 


११६ वेदिक सम्पत्ति 


आधुनिक भाषा नहीं पाई जाती, जो सर्वाश में केवल संश्लेषणात्मक या विश्लेषशात्मक कही जाय' | इससे स्पष्ट हो 
गया कि संसार में एक ही भाषा हस्त और विकास के साथ ओतप्रोत मरी है भ्रौर संश्लेषणात्मकता की ओर से 
विश्लेषणात्मकता की ओर जा रही है। भाषा की एकता पर प्रो० मैक्समूलर 'सायंस ऑफ दि लैंग्वेज' भाग १ पु० 
६६६ में लिखते हैं, कि 'यदि ठुप यह कहना चाहते हो कि भाषा के प्रारम्भ अनेक हुए तो तुम्हें यह बात असंभव 
सिद्ध करनी चाहिए, कि सब शाखाओं का एक ही भादिमूल था । ऐसी असंभावना कभी घलिद्व नहीं की गई । दूसरे 
स्थान में आप फिर कहते हैं, कि 'समस्त भावापरिवार एक हो प्राचीन भाषा की शालाएँ हैं। भर्थात्‌ आदिमनुष्यों 
की एक ही भाषा थी  । 

इस एक ही भाषा की इस समय संसार में तीन शाखाएँ पाईं जाती हैं। इन तीनों को आयें, सेमिटिक और 
तुरानी विज्ागों में विमक्त किया गया: है, परन्तु प्रो० मैक्पमुलर कहते हैं, कि "आर्य और सेमिटिक दोनों एक ही 


मिलते हैं *। इसो तरह तुरानी शाखा के विषय में भी विद्वानों का यही मत है । तुरानी शाखा, समस्त मज़ोलियन 
और इधथिओपिक (निग्रो ) जातियों में बोडी जाती है। इसका फैलाब मद्रास की द्रविड़ भाषाओं से लेकर आस्ट्रेलिया 


सोसाइटी से प्रकाशित होनेवाले जरनल के सम्पादकों ने लिखा है, कि 'माषाएँ भी वेदभाषा से ही निकली हैं | इनके 
सैकड़ों शब्द अब तक एक ही समान पाये जाते हैं' + । इत्त तरह से समस्त आय, सेमिटिक और तुरानी भाषाएँ 
एक ही माधा मे निकली हुई सिद्ध होती हैं। नीचे हम कुछ ऐसे शब्दों का नमूना दिखलाना चाहते हैं, जिनसे ज्ञान 
हो जायगा, कि संसार की समस्त भाषाओं में एक ही माषा ओतप्रोत मरी हुई है और एक ही शब्द आर्य, सेमिटिक 
भौर तुरानी भाषाओं में एक हो रूप और अर्थ के साथ प्रस्तुत है-- 
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झआये सेमिटिक तुरानी अथ 
संस्कृत--अम्ब सिरियन--आमो द्राविड़ी--अम्मा ] 
सामोपेडिक--अम्म सिथियन--अम्माल, भम्मेद, || 
अरवी---उम्म मलयाली-- अम हि ३ 
तुलु--अप्पा । 
चीना--मा । 
संस्कृत -- मेर सिश्नी--मेरई तुर्की--मेरुख ) हिमालय का 
जम्द--मौरु ($ मेरु प्रदेश 
ग्रीक--मेरोस हि 
संस्कृत-- यो: अरबी--योः चीना--तौः ] सूर्य और 
अंगरेजी--डे जापानी--दे ( सूबे लोक 
तिलगू--दिवमु ) 
संस्कृत--ईरा " ) 
ग्रीक-- (478) एरा हिब् --एरेछ_ | 
छेटिन--(7'678) तेरा... अर्बी--अर्ज, जेरत । पृषिवी 
जरमन--(770&) एवें ] 
प्रा० इंगलिश-- (]087006) इयथि | 
न० इंगलिश-- (7/87800 ) अर्थे । 


इन तीनों शाखाओं का व्याकरण मी एक ही है । आर्य और सेमिटिक भाषाओं में लिड्ु और वचन तीन तीन हैं । 
जिस प्रकार संस्कृत, जेंद और लेटिन आदि प्राचीन भाषाओं में लिझु और वचन तीन तीन हैं, उसी तरह सेमिटिक भाषा 
अश्बी और हिब्न में भी लिज्रु भौर वचन तीन तीन हैं। अरबी में जब पुंल्लिज्र का ज्ञीलिज़ बनाते हैं, तब मी वही 
संस्कृत का नियम काम में लाया जाता है । जिस प्रकार संस्कृत में राम. की रामा और कृष्ण की कृष्णा द्वोती है, वैसे 
ही अरबी में भी साहब की साहिबा, मलुक की मलिका और मुकरंम की मुकरिमा होती है। सेमिटिक और आयें- 
भाषाओं की ही माँति आये बोर तुरानी व्याकरण में मी समानता मिलती है) सतुरानी भेद के अन्तगंत यूरल, 
अलताइक, तुंगसिक, मंगोलिक, तुर्की तथा तिलगू आदि हैं) इनमें से एक शाखा 'सामोपेडिक' है, जो चीनदेशान्तगंत 
पैठिसी तथा ओब नदी के किनारे विस्तृत रूप से बोली जाती है। इस भाषा में संस्कृत की भाँति तीन वचन और आठ 
बिभक्तियाँ हैं। इस प्रकार से व्याकरण के ये स्थूल नियम अब 'तैंक॑ तीनों विभागों में एक समान ही पाये जाते हैं जो तीनों 
की ऐकयता का सबल प्रमाण हैं | किन्तु प्रश्न यह है कि एक भाषा के मिक्न भिन्न अनेक रूप होने के कारण क्या हैं ? 


भाषाओं की मिशझ्नता के कारण 


यह मानी हुई बात है कि एक ही मूल भाषा अनेक कारणों से अनेक शाखाझों में फैलकर अनेक विभागों में 
बट जाती है । यहाँ हम कुछ उन कारणों का वर्णन करते हैं, जिनसे मायाओं में विभिन्नता उत्पन्न होती है । प्रायः 
देखा जाता है कि मू्खों और विद्वानों के उज्ञारणों का अन्तर नवीन भाषा बनाने का कारण होता है । तीर्थयात्री प्रामः 
एक देदा से ढूसरे देशों में जाया करते हैं। उनमें विद्वाव और भूले दोनों होते हैं। इसी तरह जिन तीर्थों में ये जाते 
हैं, वहाँ मी विद्वाद्‌ जोर भू होते हैं। ऐसे स्थानों में इस बात का अच्छा पता मिरता है। यू० पी० के एक मूर्ख 
साथु ने नासिक के एक महाराष्ट्र पब्डित से कहा कि बच्चा 'दोगधाहार' कराजो । पण्डित घबराया कि यह दो ग्रषों 
श्ध 


श्श्य बंदिक सम्पत्ति 


का ख/नेवाला कहां से आ गया ! 'दोगधाहार' और “दुग्घाह्ार' में जो फर्क है, 'सूक्ष्' और छुच्छिम' में जो फक॑ है, 
'साज़ोपाज़ू” और 'सेंगापोंथा? में जो फर्क है, तथा 'दिकिट' और 'टिकूस' में जो फर्क है, बही मुखे और विद्वानों की 
भाषा में समझता चाहिए । इसी फर्क से दो भाषाओं के बनने की शुरुआत होती है । 

हमारे एक मित्र अपने लड़के का ताम 'विक्रम' रखना चाहते थे, पर उनके यहाँ मूर्खों में ”विकरमी” शब्द 
कुकर्मी अथ में प्रचलित है । इसलिए उन्हें वह नाम रखने में संकोच होता था। हमारे यहाँ भी मूर्ख ज्ञमात में 
फिजूल को बेफजूछ, वाहियात को बेवाहियात और खालिस को निखा लिस कहने की चाल है | देहातियों और शह्‌- 
रातियों में स्त्रियों और पुरुषों में मूर्खता के ही कारण भाषा में अन्तर रहता है । देहात की स्त्रियों को बातचीत 
शहर में रहनेवाले पुरुष अच्छी तरह नहीं समभते । जह्वाज के खासी और अंगरेजी फौज के गोरों की अंगरेजी 
समझने में महाव्‌ दिक्कुत होती है । इसका कारण स्पष्ठ है कि उसके उच्चारण शुद्ध--स्पष्ट नही होते । पुराने जमाने 
में अपक्र्ट उच्चारण को 'म्लेचछ' उच्चारण कहते थे । अत्य॑न्त पुराकाल के कई प्रमाण मिलते हैं, जिनसे ज्ञात होता है 
कि मूर्ख असुर आर्यों की भाषा का अशुद्ध उच्चारण करते थे। छातपथ ब्ाह्यण में लिखा है कि "ते असुरा आत्त 
वचसो हेप्लबो हे्लव इति' अर्थात्‌ असुर लोग हे आय॑ ! हे आय॑ !! के स्थान में है अलब ! है अलब !! कहते थे । 
महामाष्य में भी लिखा है कि "ते असुरा हेलयो हेलय इति कुव॑न्त:' अर्थात्‌ असुर लोग हेलय ! हेलय ! करते हैं । 
ईते अशुद्ध उच्चारण करनेवालों को ही म्लेच्छ कहा जाता था। क्योंकि 'म्लेच्छू अव्यक्तो शब्दे” का यही तात्पय॑ है 
कि जिस ज्ञब्द का उच्चारण शुद्ध त हो वह म्लेच्छ है। 

लिपि में अक्षरों की कमी और ज्यादती के कारण भी शब्दों का रूप बिगड़ता है। यूनानियों के पःस चकार 
के न होने से ही !चन्द्रगुत! का नाम सेन्ड्रोकोटस” लिखा गया और अरबी में ?चरक' का 'सरक' बनाया गया। 
“कोटपाल' का 'कोतवाल' और 'गोप! का 'गोबा' भी अरबी में 'प' अक्षर की कमी से ही हुआ है । इसी तरह 
'कौपीन” का 'कफन! भी पकार के अभाव से ही हुआ है। 'चक्र' का 'च्े', 'यक्षम' का जख्म” आदि भी अशुद्ध 
उद्चारणों के ही कारण हुए हैं। अमर्यादित उच्चारण भी आबाजों में कमी और ज्यादती पैदा कर देते हैं। “श्रशुर' 
का 'कुसर' और 'खुसर” अमर्यादित बढ़ी हुई आवाजों का ही फल है। 'क' के साथ एक अन्य 'का की, 'ख” के साथ 
एक 'ख' की और 'ज' के साथ 'ज' और 'ज' की सृष्टि ही ने आवाजों को बढ़ाया है । बढ़ा हुआ हम इसलिये कहते 
हैं कि जब एक वर्ण के लिए एक आवाज मौजूद थी, तब दूसरी आवाज व्यर्थ ही बनाई गई । पर बात तो असल 
यह है कि ये बढ़ी हुई भ्ावाजें भी किन्‍्हीं दूसरे ही अक्षरों के लिए बनाई गई हैं। हम जब 'घनी” को 'मनी होता 
हुआ देखते हैं, तब हमें अनुमान करने का सहज रास्ता मिल जाता है कि 'ग दूसरा 'ग! नहीं है, प्रत्युत 'घ और 
'घ' के स्थान में ही प्रयुक्त हुआ है। इसी तरह 'ख''ख' का द्वितीय नहीं प्रत्युत ('यक्षम” में 'जरुम! की तरह) 'क्ष” की 
जगह के लिए प्रयुक्त हुआ है । हमारा यह अनुमान दक्षिण में जाने से अच्छी त रह पुष्ट हो जाता है । गुजर।ती और 
महाराष्ट्र 'अजोजखाँ को हमेशा 'अज्लीझखाँ लिखते हैं । इससे स्पष्ट हो जाता है कि आदि में, ज और; ज के उच्चा- 
रण 'झ' के स्थान में हुए हैं। इस विषय का एक बड़ा ही मनोरञ्षक उदाहरण उपस्थित है । 

बंगाल के प्रसिद्ध विज्ञानाचार्य सर जगदीशचन्द्र बोस के नाम में जो बोस शब्द है, वह संस्कृत के 'वसु' शब्द 
का अप श है । बंगाली लोग 'व' का “ब' और “अ' का ओ' उच्चारण करते हैं। इसलिए 'वसु” शब्द जब अंगरेजी 
में लिखा गया, तो गुजरात और भहाराष्ट्र में रोज ([६08९) की तरह 'बोज' (5088) पढ़ा गया । हम लिख चुके 
हैं कि ग्रजराती और महाराष्ट्र 'ज' के उच्चारण को गुजशती : और मरह॒ठी में 'झ' लिखते हैं। इसलिए जब उन्होंने 
'बोण' को गुजराती या सरहठी में छिल्ला तो बोक बन भया । हम युक्तप्रान्तवालों के लिये यह बोझ ही है । पर ये 
लोग बसु महाशय को जशदीशचम्द्र व्रोज् ही लिश्नते हैं। इल तरह देखते देखते 'बसु” का “बोझ” बन गया ! इस उद्या- 
हरण में यह बात स्पष्ट प्रतीत होती है कि 'ज” का उच्चारण 'झ' के स्थान ही में किया यथा है। चीन का 'घोम' शढ्‌इ 


भाषाओं की सिन्नता के कारण श्श््‌ 


देखकर यह बात और भी स्पष्ट हो जाती है । चीनवालों ने होम शब्द को 'घोम” किया है। इन उदाहरणों से स्पष्ट 
पाया जाता है कि ये बढ़े हुए उच्चारण भी दूसरे वर्णों के अपन्न श्ञ ही हैं, स्वतन्त्र धर्ण नहीं । यही अमर्यादिंत वृंद्धि है। 
इससे भी नथीन शब्दों और नवीन भाषाओं की सृष्टि होती है । 
उत्तम व्याकरण के न होने से भी भाषा अस्थिर रहती है और कुछ दित के बाद उसका और का और खूपें हों 
जाता है । सभी जानते हैं कि भारत की आधुनिक प्रांतीय भाषाएँ संस्कृत से बिगड़ कर बनी हैं, धर संस्कृत का हिक्खर्त 
इन भाषाओं में नहीं है। तीव बचनवाली जेंद माया से मी फारसी पश्तो और उर्दू का जन्म हुआ है | पर अंनमें भी दो ही 
घन हैं। इसी तरह केटिन आदि में भी तीन वचन थे, पर उनसे निकली हुई माषाओं में तीन वचन महीं हैं। हिस्दी से 
देखते देखते नपु सक लिजु उठ गया, यद्यपि संस्कृत में हैं । इसी रह संकड़ों बातें हैं, जो पहली भाषा की तरह दूसरी में 
नहीं हैं। मूर्ख लोगों की भाषा में व्याकरण के उतने नियम नहीं होते, जितने पढ़े लिखे लोगों की भाषा में होते हैं । यही 
कारण है कि भाषा का रूप और का और हो जाता है। यद्यपि और का और हो जाता हैं, पर परिश्रम से पता लगाने पर 
मालूम हो जाता है कि अमुक भाषा अमुक भाषा से निकली है, अथवा अमुक, अमुक शाखा की हैं। पर कुछ कारण ऐसे 
भी हैं, जिनसे पता ही नहीं लगता कि इस शब्द से अथवा इस माथा से अमुक शब्द या अमुक भाषा का कोई वास्ता था। 
नवीन शब्दों की रचना और कमी कमी पूरी भाषा की ही रचना करली जाती है, जिससे एक भाषा से दूसरी 
का कुछ वास्ता ही नहीं रहता । आज कल जैसे 'कोड वर्डंस्‌' व्यापारी लीग काम में लाते हैं और जिस प्रकार 'स्पेरेंटों” 
भांषा नई उत्पन्न की गई है, तथा जिस प्रकार सोनारी, सराफी और दंलालीं मॉषाएँ बना ली गई हैं, उसी प्रकार 
प्राचीन समण में मी राजनैतिक गुप्त कामों के लिए नवीन भाषाएँ उत्पन्न कर ली शई थीं । वाल्मीकि रामायण के 
हनुमान ने और महामारत के 'खनक' ने ऐसी ही भाषाओं से काम लिया था । ऐसे शब्द और भाषाएँ जब प्रचलित 
हो जाती हैं, तो उनके शब्द और वाक्य दूसरी भांषाओं में भी घुस जाते हैं, जिनका तुलनात्मक दृष्टि से अनुसन्धान 
करने में दिक्कत हौती है। 'लेडों फिगर! (भिडी) और 'सोपनट' (रीठे) को कंसे दूसरी भाषाओं से मिलाथा जाय ?ै 
कैसे चरद्रकान्ता उपन्यास के 'चीटी टौटी” वाक्य का अर्थ किया जाय ? कुंछ भी उपाय नहीं है। भूत्र के लिए 'पेशा! 
अर्थात्‌ सामने की पानी जिसने मुकरंर किया है वह बहुत ही जंगली दक्शां में होगा । उसके पास मूत्र कै लिए शब्द 
लेहीं भा । अब यवि कोई इस शब्द की तुलना करने के लिएं किसी भाषा में कोई शब्द दूंढे तो नहीं पा सकता। 
ऐसी दब परें प्रायः लोग कहने लगते हैँ कि यह भाषा स्वतंत्र माषा है। अथवा अमुक शब्द: किसी प्रस्थ भाषा का 
है सच है, इस प्रकार की भाषाएं स्वतंत्र ही हैं और ऐसे शब्व स्वतंत्र -माषा के ही. हैं। स्वर्तत्र भाषा, भाषा नहीं 
है; वह मनुष्य की कारीगरी है। भाषा तो सदंव परतंत्र होती है । वह माबाप या बाल स्नेहियों के भाधीभ होती है 
ओर उन्हीं से मिलद्वी है| वही परत्त्र माषा-जो गंशपरम्प्र। से मनुष्यजाति सो मिछ रहौ है, तुरुता में ठीक इतरती 
'है। १२ जहाँ: राजनैतिक और अन्य काल्पनिक स्व॒तंत्र माषाएं आा जाती हैं। बहाँ तुलनाक्षाज्र की कुछ नहीं चलती । 
भाषाप्रार्थक्य का एक साधाशण कारण और है। यह है भन्य भाव से जर्य माद के शक्रवों का भायोजर् । जैठे 
_संस्यृत में पीछे को पीड या पिजूल कहते हैं, श्रेंसरेमी का पेस (!20]७) प्रव्द इसके साथ तुलता में छतर जांत। है । 
गिला, और, पे़ की -हुकसा हो जाती है. भोर प्रतीत होता है कि दोनों का परस्पर कुछ सम्बन्ध है । प्रश्तु फारसी के 
“जद दाब्द की तुलना 'पीत' 'पीछा! या 'पेल' से नहीं हो सकती। फारसीवालों ने रज्ज से इस शब्द का अनुवाद गहीं 
किया । जद हाक्द किसी रज़ू से नहीं लिया गया, प्रत्युत उस रज् के देनेबाले पदायं से लिया ग्रया है। पीत रजू 
हरिद्रा (हल्दी) से मिलता है । : हरिद्रा का ही जरिव्ब्ल्येदे बनाकर पीत के स्थार्च में लगा दिया गया हैं । ऐसे ढेढ़े 
ढंग से जो'दाब्द अमे हैं, उनको मी पता नहीं लगता और तुलना नेहीं हो सकती । 
अभी कभी कोई प्रचेलित शब्द एक शाखा से खत हो जोता है, पर दूसरी दाशा में बता रहता है। नावाविशाभी 
'बर्दों के भिक्षात्र के समझे जबे उसका पता नहीं पाता, तब समझता है कि यह सेधद नवीन है । हंस देख रहे हैं, कि दो चा₹ 


२२० बेदिक सम्पत्ति 


शब्द हमारी ग्रामीण माषा से जा रहे हैं, जेतते--पहित, पिसान आदि | पिसान की जगह आटा और पहित की जगह 
दाल का प्राधान्य हो रहा है | कुछ दिन में ये दोनों शब्द हिन्दी से चले जायंगे। तुलना की दृष्टि से ये उदाहरण बड़े 
काम के हैं | हमारे कहने का मतलब यह है कि माषापाथंक्य के यही अथवा उसी प्रकार के अन्य अनेकों कारण हैं । 
परन्तु इन सब कारणों में मुख्य बात उच्चारणवंचित्र्य और नवीन शब्दों का आबिष्कार है। मूर्ख मनुष्य उच्चारणों को 
बिगाड़ते हैं और विद्वान मनुष्य नवीन शब्दों की सृष्टि करते हैं। इन्हीं दो कारणों से मूल भाषाओं के अनेक भेद होते होते, 
इतनी दूर निकल जाते हैं कि जिससे (मालूम ही नहीं होता कि कमी ये विभाग एक थे । किन्तु माषाशाज््र के तुलनात्मक 
सिद्धान्त) से पृथक्‌ पृथक्‌ विभागों के मूल का पता लगा लिया जाता है, जिससे स्पष्ट हो जाता है कि मूल माषा कौन थी। 


मूलभाषा 


यह देखा जाता है कि जिस माषा में अधिक और क्लिष्ट उच्चारण होते हैं, उससे जब कोई दूसरी माषा पृथक होकर 
नवीत रूप धारण करती है, तो उसके दो रूप होते हैं; एक मूर्खों का, दूसरा पढ़े लिखों का । पढ़े लिखे उसके समस्त उच्चारणों 
को स्वीकार करते हैं, पर मूर्ख भौर असभ्य उसके क्लिप्ठ उच्चारणों को छोड़ देते हैं । उनसे क्लिष्ट उच्चारण करते बनता 
ही नहीं । इससे उनकी माषा में आवार्जे संकुचित हो जाती हैं और थोड़ी रह जाती हैं । अर्थात्‌ मू्खों की भाषा में 
ध्वनियाँ कम और विद्वानों की माषा में पूरी होती हैं । इन असम्यों अर्थात्‌ कम उच्चारणवालों में जब विद्या--सम्पता-- 
उत्पन्न होती है और विद्वानों की सृष्टि होती है, तो इनमें समस्त बातों की वृद्धि होती है, घन दौलत बलबुद़ि, ज्ञानविज्ञान 
और राजपाट बढ़ता है । परन्तु उनकी भाषा में उच्चारणों की वृद्धि नहीं होती । शब्दों की तो वृद्धि होती है, कोश बढ़ जाता 
है, पर आवाजों की--उच्चारणों की--बृद्धि नहीं होती । योरप में ये दोनों नमूने मौजूद हैं। समी जानते हैं कि योरप की 
भाषाएं आये भाषाओं से ली गई हैँ। जिस समय ये भाषाएँ ली गई थीं, उस समय भी आयंमाषाओं में विस्तृत वर्णमाला 
थी--विस्तृत उच्चारण थे। पर योरपवालों के पूर्वेज असभ्य थे और क्लिष्ट उच्चारण नहीं कर सकते थे। इसलिए उनकी 
भाषा संकुचित हो गई और आवाजें कम हो गई। ४७ भाबाजों के स्थान में २८ ही आबाजें रह गईं । आजकल योरपवालों 
ने हर विषय में उन्नति की है, पर उन्चारणों में उन्नति नहीं हुई। वे 'तुम' के स्थान में अब भी 'टुम' ही कहते हैं । 


यही हाल यहाँ के मूर्खों में मी देखा जाता है। मूर्ख सदेव 'सूक्ष्म' को 'छुच्छिम! कहते हैं । उनसे 'क्ष” का उच्चारण 
चला गया है। जो लोग “वर्षा” को 'बरखा' कहते हैं, उनसे भी 'ष' का उच्चारण छुस हो गया है | इस तरह 'ज्ञान! 
को “ग्यान' कहनेवालों से मी 'श' का उ्चारण जात रहा है। कहने का मतलब यह कि मूखंता---असम्पता-आवाजों 
को कम तो कर देती है, पर सम्यता और विद्वला आवाजों को बढ़ा नहीं सकती । इससे यह सिद्ध हुआ कि बिध्तृत 
भर क्लिष्ट उच्चारण मोलिक हैं और संकुचित तथा सरल उच्चारण अपक्र श हैं-परिवर्तन हैं। अर्थात्‌ जिम 
भाषाओं में अधिक और क्लिष्ट आवाजें हैं, थे सभ्यों की हैं, प्राचीन हैं, और मौलिक (असल) हैं । पर जिस 
भाषाओं में कम्त और सरल आवाज हैं, वे मु्जों की हैं, नवीस हैं और अपक्षश हैं । इस कसोटी से देखते हैं 
कि बेदिक भाषा की वर्जमाला संसार की समल्त भाषाओं से विस्तुत, विज्ञानपूर्ण ओर क्लिष्ट है। अतः सिद्ध है 
कि वही प्राचीन है शानियों की है और असल है | शेष समस्त भाषाएं उसी की बिगड़ी हुई शाला और प्रशाला हैं। 


वैदिक भाषा ही भूल भाषा है 
संसार में जितनी भाषाएँ हैं, उत सबसे अधिक विस्तृत, पूर्ण और क्लिप्ट उश्वारण वेद-माधषा में ही हैं। यहाँ हम 
संसार की सभी प्रसिद्ध प्रसिद्ध माषाओं की आवाज़ों की संख्या ,लखकर दिखरूाते हैं, जिससे स्पष्ट हो जागगा कि सबसे 
अधिक उल्लारण वेद-माषा में ही हैं। चीती माया में २०४, संस्कृत से ४७, रूसी मांषा में ३५, फारसी में ३१, तुर्की और 
अरबी में २८, स्पेनिश में २७, अगरेजी में २६, फ्रेंच में २५, लेटिन और हिल्न, में २० और बाह्टिक में १७ उच्चारण हैं । 


वैदिक भाषा ही मूल भाषा है श्२१ 


इन संख्याओं से प्रकट हो रहा है कि वैदिक भाषा की ही वर्णमाला विस्तृत है। यद्यपि देखने में चीनी भाषा की 
उच्चारण संख्या बड़ी है, पर वह यथार्थ में बड़ी नहीं है। चीनी माषा में जो २०४ आवाजें हैं, वे थोड़ी सी ही 
आंवाजों का विस्तार हैं। जिस प्रकार हमारा एक 'क' क्‌, क, का और का ३ रूप प्लुत से चार प्रकार का है, 
इसी प्रकार उनकी मी कुछ आवाजें अपने अनेक रूपों के कारण २०४ तक पहुँचती हैं। हम यदि इस 
प्रकार का विस्तार करें, तो एक ही वर्ण हलू, हस्व, दी, ८्छुत भेद से चार प्रकार का, उदात्त, अनुदात्त 
ओर स्वरित भेद से १२ प्रकार का और अनुनासिक और सानुनासिक भेद से २४ प्रकार का होता है। हमारी' 
बर्णमाला में ४७ आवाजें हैं। उनको यदि २४ से गुणा करें तो समस्त आवाजें एक हजार से मी अधिक हो जाती 
हैं। दूसरी भाषाओं की जो आवाजें लिखी हैं, वे भी एक ही उच्चारण के कई भेदों के साथ लिखी हैं । अंगरेजी की 
२६ आवाजें प्रसिद्ध हैं। पर 'के' 'क्यूर तथा 'सी' के उच्चारण एक ही हैं। 'जे' और 'जेड" का उच्चारण भी एक ही 
है। यदि ये अक्षर मी निकाल ड़ाले जाये, तो वर्ण बहुत ही थोड़े रह जायेंगे । इसी तरह फारसी में अलिफ और ऐन; 
जीम, जाल, जे, जे, ज्वाद और जो; सीन, शीन, स्वाद और से आदि उच्चारण एक ही ध्वनि के बोघक हैं । यदि ये 
सब निकाल डाले जायें, तो उसमें मी बहुत ही थोड़ी आवाजें रह जायेगी । कहने का मतलब यह कि वैदिक वर्णे- 
माला की भसाँति संसार की किसी भाषा में विस्तृत वर्णमाला नहीं है । जिस तरह संस्कृत की वर्णोमाला विस्तृत है, 
यसी ही संसार की समस्त आवाजों से वह क्लिल्ट्ू मी है | ऋ, रू, ष, क्ष, ज़्, घ, छ, ढ, घ, म, ढ, अज, ण, छ, और (| 
आदि ऐसे उच्चारण हैं, जो दूसरे देशवालों से कहते ही नहीं बनते । दूसरों को जाने दीजिये । हमारे देश ही में करोड़ों 
आदमी ऐसे हैं, जिनसे ड., तर, ऋ, लू, जञ्ञ और छ आदि का उच्चारण ठीक ठीक नहीं करते वनता । यहाँ हम कुछ 
नमूने दिखलाते हैं, जिनसे स्पष्ट हो जायेगा कि आये, सेमिटिक ओर तुरानी भाषाएँ किस प्रकार संस्कृत के विस्तृत 
ओर क्लिष्ट उचारणों को छोड़ छोड़कर संकुचित ओर सरल उच्चारणों की ओर दौड़ रही हैं-- 


जुप्ताक्षर संस्कृत रूप अपचश अर्थ 
न्र्क्ू खऋ्त राइड सत्य 
च॒ मेघ मेह बादल 

चरक सरक वेद्यक का ग्रस्प 

;' चन्द्रगुत सेन्ड्राकोटस नाम 
! वनचर बनजर जमीन 
छ छाया साया परछाईं 
ट विष्टर बिस्तर बिछौना 
उष्ट, उश्तर कट 
थ स्थान स्तान जगह 
द द्दौ ट्वौ ((जछ्०) दो 
घ घनी गनी घनवान्‌ 
डर विधवा विडव (जशांतेझ0) विधवा 
डे सिन्घु हिन्दु देश 
बे बुद्ध खत नाम 
दर द्ि- गे दही 
प्‌ अप, आप आब पानी 
हे कोटपाल कोतवाल कोतवाल 


फ् गोप गोबा अद्दीर 


श्२२ देदिक पस्रम्पत्ति 


लुप्ताक्षर संस्कृत रूप अपक्ष श अथ 
प्‌ कौपीन कफन कपड़ा 
मम गम प्रिफ्त पकड़ना 
हा ऋआतर ब्रादर भाई 
कई अश्र अब्ग बादल 
रह हर ब्रो मौंह 
श स्र्ट क्स्टं - खराब 
षं फुट दुश्त् मजबूत 
;ं हृष्ठ सख्त मजबूत 
हुँ होम "चोम हवन 
क्ष क्षुद्र खुर्द छोद 
है; क्षत खत घाव 
जे यक्षम जरूम घाव 
हर उक्ष ऑक्स बेल 
ह वक्ष बॉक्स सन्दुक 
ज्ञ ज्ञा क्‍्नोँ (£70फ७) ज्ञान 


समस्त आर्यभाषाओं में ऋं” 'ब' और टबर्ग का संकोच दिखलाई पड़ता है। जैसे अंगुष्ठ का अंगुश्त, शगाल 
का शगाल, कृमि का किरम, कर्ष का कश, क्षीर का शीर और ऋत का शइट । सेमिटिक भाषाओं में भीं संकीच 
दिखलाई पड़ता है । जेसे-षष्ठ का सित्ता, सस का सब्बा, भ्रम का वहम और दो का यो आदि । इसी तरह पुरानी 
भाषाओं में भी संकोच हुआ है, जैसे--स्थान का तान, उक्ष का ओउशी, केजा का के, अम्बुद का मब्बु, गौ का औ 
भोर उड़प का ओड आदि । इन उदाहरणों से स्पष्ट हो रहा है कि संसार की सभस्त भाषाओं के तीनों विभाग 
वंदिक भाथों से ही निकले हैं। तीनों विभागों में एक ही महात््‌ मियम के अनुसार परिवर्तन हो रहा है--तीनों 
विभाग विस्तार से संकुचित और क्षिष्ट सें सरल हो रहे हैं । 

यद्यपि यह नियम अबाधित है कि जब दो भाषाओं के एक रूप और एकं अथंवाले शब्द मि््ले तो उनमें जो क्लिषट 
हो--सघोष हो--वह मूल भाषा का और जो सरल हो--अघोष हो--वहु अपभ्रष्ट माषा का है । जैसे धनी और 
गनी शब्द एक ही रूप और बर्थ के हैं । इनमें घनी मूल माषा का और गनी अपक्रषष्ट भाषा का है। क्योंकि मनी से 
धनी सघोष होने के कारण क्िष्ट है, तथापि इसमें यह अपवाद है, कि जिन भाषाओं में अघोष सघोष दोनों प्रकार 
के उच्चारण हैं, उनमें कमी कमी सरल उच्चारण क्लिप्ठ हो जाते हैं और अधोष सघोष हो जाते हैं । जैसे चीन में 'होम” 
का 'घोम' हो गया है। यद्यपि हे से 'घ' क्लिष्ट है, परन्तु चीनी माया में “घ” का उच्चारण हो सकता है, इसलिए 
बहाँ सरल उच्चारण क्िष्ट हो गया है । भारतीय आधुनिक भाषाओं में ये उदाहरण बहुत ही स्पष्ट दिखलाई पढ़ते हैं । 
अंगरेजी के दी, दीज, देट, दोज को गुजराती लोग घी, धीज, घो, धोज कहंते हैं और अँगरेजी के !वर्ब” और 'वर्ना- 
क्यूलर को बंगाली छोग 'भर्ब” और 'मर्नाक्यूलर' कहते हैं। इसका कारण यही है, कि युजराती और बंगालियों की 
भाषा में वे सपोष जोर क्लिष्ट गक्षर मौजूद हैं । परन्तु जिनकी माषा में क्लिष्ट उच्चारण नहीं है, वे क्लिष्ट उच्चारणों 
को सरल कर डालते हैं । कलकत्ते के दीना बाजार में आप जूता पहनने के लिये जाइये । आपसे चीना तुरन्त कहेगा 
कि 'अलाई लुपया लेगा! | वह अढाई रुपया नहीं कह सकता । क्‍योंकि 'ढ' उसकी भाषा में नहीं है । ढ क्लिष्ट है 
इसलिए वह इसे 'ल' करके सरल कर लेगा । मालूम हुआ कि क्लिष्ट और विस्तृत भाषा मूल है और सरल तथा 


भाषापरिवेत के नियम २२३ 


सेकुचित भाषाएँ अपभ्रष्ट हैं--वेदमाषा मूल है और अन्य भाषाएँ अपभ्रप्ठ हैं। अतएबं अब प्रश्न है कि क्‍यों दूसरी 
भाषाएँ संकुचित और सरल हो गईं और क्‍यों वेदमाषा अब तक वैसी ही बनी हुई है ? आगे माषापरिंवर्तन के 


नियमों की जाँच करते हैं । 
भाषापरिवतेन के नियम 


माषापरिवतन का सिद्धान्त सर्वमान्य है । कोई भाषा, यदि उसकी रोक थाम, का अच्छा बन्दोबध्त न हो; तो 
कुछ काल के बाद वह परिवर्तित हो जाती है। किस क्रम से परिवर्तन होता है, इस बात को पाश्चात्य विद्वान अब 
तक निश्चित नहीं कर सके | डॉक्टर मज़ूलदेव कहते हैं कि 'कालान्तर में वही भाषा इतनी परिवर्तित हो जाती है कि 
उसके एक रूप को जाननेवाला उसके दूसरे रूप को आसानी से नहीं सम सकता (प० १०४) । यह परिवतंन कहाँ तक 
किस किसे प्रकार का हो सकता है, इसका कोई निश्चित नियम नहीं है (पृ० १५७) । इस प्रकार माकूम किए गए 
साधारण सिद्धान्त संभव है, पीछे से अन्य परिवारों से सम्बन्ध रखनेवाली भाषाओं के अध्ययन से कुछ अंशों में बदलने 
पढ़े (१० १४५) | प्रत्येक माषा में वर्णविकार सम्बन्धी नियम विशेष विशेष हो सकते हैं! (पूं० १५२) । 
जब परिवततंन के नियम मालूम नहीं हो सकते, जब यह नहीं मालूम हो सकता कि दो कुटुम्ब की भाषाओं की 
विभिन्नता के बीच में क्या क्या सिद्धान्त काम कर रहे हैं, तब माषाओं का वर्गीकरण किस आधार से किया जा 
सकता है ? और कंसे संसार की माषाओं की एकता स्थापित हो सकती है ? इस प्रश्न पर विचार करते हुए वर्गी- 
करण के प्रकारों के विषय में डॉक्टर साहब लिखते हैं कि “माधाझ्ों का वर्गीकरण दो प्रकार से किया जाता है । एक 
तो उनकी आक्ृति या रचता की समानरूपता की हृष्टि से (आक्ृतिमूलक वर्गीकरण) और दूसरे उनकी उत्पत्ति यय 
परिवार की एकता की हृष्टि से (पारिवारिक मा उत्पत्तिमुलक वर्गीकरण) । पहिली हृष्टि में “भाषाओं के इतिहास 
आदि की ओर घ्यान न देकर उनके शब्दों के रूप, आकृति या सामान्य रचना को ही देखकर वर्गीकरण किया जाता है 
(१० १३८) । दूसरे प्रकार के वर्गीकरण का मुख्य आधार माषाओं के वास्तविक ऐतिहासिक सम्बन्ध पर होता है! 
(१० २३८)। आपके कहमे का मतलब यह है कि माषाओं के बर्ग समानरूपता और ऐतिहासिक खोज पर निर्मर हैं। 
खोज की असंमावना पर विचार करते हुए आप लिखते हैं कि वर्तमान शब्दों के मूल शब्दों की खोंज के लिए उनका 
किसी प्राचीन साहित्यिक भाषा या साधारण प्राचीन लेखों में पाया जाना आवश्यक है । ऐसा न होने पर मूल शब्दों 
का बास्तव में क्या रूप था, यह कहना कठिन या असम्म व सा होता है । जिन माषाओं में प्राचीन लेख नहीं मिलते, 
उनमें आधुनिक स्थानीय और प्रान्तीय बोलियों की तुलना से हमें उन माषाओं के अधिक प्राचीन स्वरूप का ज्ञान 
नहीं हो सकता, केवल साधारण इतिहास का अनुमान किया जा सकता है(पृ० १५१ ) | शब्दों की तुलना करते हुए 
हमें उनके अर्थ की समानता पर मी ध्यान देना चाहिए । दाब्दों के इतिहास के अनुसंघान में शब्द और अर्थ का घनिष्ठ 
सम्बन्ध है--इस बात को न भूलना चाहिये । शब्द और अर्थ भाषा के बाह्य गौर अन्तरीय रूप हैं (पृ० १५०)!। 
आपके कहने का मतलब यह है कि जब तक किसी माषा का लेख न मिले ओऔर उस लेख का अर्थ समझ में न 
आ जाय, तब तक उसकी ऐतिहासिक खोज नहीं हो सकती । संसार में सैकड़ों प्राचीन ऐसी भाषाएं हैं, जिनके छेख नहीं 
मिलते। इसी प्रकार अनेकों ऐसे लेख हैं, जिनका पढ़ना मुश्किल है । ऐसी सूरट में दुसरे प्रकार की खोज से, जिसको 
ऐतिहासिक खोज कहते हैं, माषाओं का वर्गीकरण करना नितान्त दुल्साध्य है । इसकी दुरूहता माषाविज्ञानी मी अनुमव 
करते हैं। डॉक्टर साहब पृ० २३६ में कहते हैं कि “उपयुक्त लेख से यह स्पष्ठ है कि भाषाओं का पारिवारिक या 
उत्पत्तियु्लक वर्गीकरण करना कोई सरल बात नहीं है' । ठीक है । सरल ही नहीं प्रत्युत असंभव है । सब भाषाओं का 
प्राचीन साहित्य कहाँ मिल सकता है और कौन उन प्राचीन माषाओं के अर्थों को जान सकता है ? वेदिक माषा: लिफ्बिद्ध 
प्रस्तुत है, धरन्तु आज अर्थ करने में सहान्‌ कठिनता हो रही है । इस कठिनता के अतिरिक्त दूसरी आपत्ति यह है कि 
जो भाषाएँ एक दूसरी से त गिकक कद किसी देतु से ब्रिलकुछ ही तवीन कल्पित की गई हैं, उनका इतिहास कहां 


२२४ देदिक सम्पत्ति 


से आ जायगा ? इसलिए यह ऐतिहासिक खोज ही त्पाज्य है । हमारी इस बात को भाषाविज्ञानी भी मानते हैं । 


डॉक्टर मद्भुलदेवजी कहते हैं भाषाओं के परस्पर सम्बन्ध का पता लगाने या उनको उनके सम्बन्ध के अनुसार 
भिन्न भिन्न वर्गों में बाँटने के लिये साधारण दृष्टि से सबसे पहिली प्रकिया यह समभी जा सकती है कि उन माषाओं 
के शब्दों की तुलना की जावे (प० २४३) । अषाओं की तुलना करने में हमें सबसे प्रथम उनके व्याकरण की तुलना 
करनी चाहिये (पृ० १४७) + व्याकरण ओर रचना की तुलना के द्वारा माषाओं के सम्बन्ध के नियम निर्धारित हो 
जाने पर हम उनके शब्दों की तुलना कर सकते हैं । शब्दों की तुलता करने में सबसे पहिले उन शब्दों की तुलना 
करनी चाहिये, जो या तो संख्यावाचक शब्दों की तरह स्थिर अं रखनेवाले हों या सम्बन्धवाचक (पिता, साता 
आदि) और प्रतिदिन व्यवहार में. आनेवाले हों! (पृ० १४६) + इस राय से हम सहमत हैं। हम भी यही कहते हैं 
कि व्याकरण, गिनती, सम्बन्धियों के नाम और अन्य व्यवहारिक शब्दों की समता देखकर ही भाषाओं के वर्ग बनाने 
चाहिये और कल्पित भाषाओं को छोड़ देना चाहिये । क्योंकि शब्दसाम्य से यह अच्छी प्रकार विदित हो जाता है 
कि किस भाषा का सम्बन्ध किससे है, कौन भाषा विस्तृत और विलष्ट उच्चारणों को छोड़ कर संकुचित और सरल 


उच्चारणों की ओर जा रही है और कोन मूल तथा कौन अपअ् है ? आगे हम समस्त प्रघात प्रधान भाषाओं के 
धाब्दसाम्य को विस्तार पूर्वक लिखते हैं । 


संस्कृत भाषा 

यह स्वमान्य है कि संस्कृत माषा वेदमाया से निकली है । परन्तु संस्कृत को यह वर्तमान रूप कई रूप बदलने 
प्र मिला है। जो लोग समभते हैं कि वेद माषा और संस्कृत माषा में कुछ अन्तर नहीं हैं, वे गलती पर हैं। पूवंकाल 
में जिस समय वैदिक माघा ओली जाती थी, उसी समय विद्वान और मू्खों के सम्मेलन, देशाटन ध्ोर देशकाल की 
अन्य परिस्थितियों के कारण उस भाषा की कई शाखाएँ बन गई थीं और अपश्रष्ट होकर चार बड़े किमागों में बट गई 
थीं। (१) वह शाझ्षा जिससे बिगड़कर हुरानो भाषाएँ हुई हैं । (२) वह शाखा जिससे बिगड़ कर सेसिटिक भाषाएँ 
हुई हैं। (३) वह शाला जिसकी उपशालाएंँ आर्यभाषाएँ हैं और इन तीनों के अतिरिक्त एक और चोथी (४) शाखा 
विद्वाों ने बना ली थो, ओ स्पेरेंटो या कोडवर्ड स्‌ की भाँति प्राचीन काल में राजनेतिक कामों के लिए प्रयोग भें 
साई जाती थी। संसार में इन्हीं चार मार्गों से भाषाघारा का प्रवाह बहा है। इन चारों में से प्रथम की तीनों 
शाखाएँ एक ही हैं; जैसा कि पिछले वर्णनों से ज्ञात हो चुका है। चोथे प्रकार को भाषाओं और उनकी शाखा- 
प्रशाखाओं अथवा उनसे आये हुए शब्दों का मिलान उपयुक्त तीनों शाखाओं से नहीं हो सकता । परन्तु आयें, सेमिटिक 
और तुरानी आषाओं का मिलान हो जाता है । अभी थोड़ी ही देर पहिले हम दिखला आये हैं, कि अपने विस्तृत और 
क्लिष्ट उच्चा रणों के कारण वेदमाषा ही मूल है। संस्कृत भाषा का विकास उसी मूल वेदमाधषा से हुआ है। इसलिए यहाँ 
देखना चाहते हैं कि वेदमाषा और संस्कृत माषा में क्या ब्न्तर है---उसकी पुत्री होते हुए मी यह उससे कितनी भिन्न है। 

(१) वेदमाषा का व्याकरण संस्कृत भाषा से भिन्न है। संस्कृत में अकारान्त पुल्लिजभ द्विचचन में प्ञौ 
होता है, जैसे 'रामो' किन्तु वेद में “आ' है । यदि संस्कृत और वेदमाषा एक ही होती, तो संस्कृत के व्याकरणानुसार 
बेद में हवा सुपर्णा सयुजा सखाया' के स्थान में 'ही सुपणों सयुजों सलायो' होता । 

(२) वेद में एक लकार अधिक है, जिसे लेट” लकार कहते हैं। यह संस्कृत में ही नहीं प्रत्युत संसार भर 
की किसी भाषा में नहीं है । 

(३) वेदभाषा में एक अक्षर अधिक है, जो संस्कृतसाहित्य में नहीं आतां। वहू अक्षर 'क' है भौर 
“अध्विभोछ पुरोहितम्‌' मन्त्र में आता है । 

(४) वेदमाषा अपना अर्थ स्वरों से पुष्ठ करती है ॥ यह कौशल संसार की किसी माषा में नहीं है । 

(५) बेदों के बहुत से शब्द जिस अर्थ में आते हैं, बहीं धाब्द संस्कृत में उस अथ में नहीं आते, तथा-- 


संल्कृत भाषा 
बेर-शम्द संस्कृत अर्थ 
भहि सर्प 
ञ्रद्वि पहाड़ 
गिरि । 
पर्वत कप 
मश्मा पाषाण 
ग्रावा हि 
घृताची वेश्या 
वराह शूकर 
घारा जलप्रवाह 
विप्र ब्राह्मण 
गौतम ऋषि 
अहल्या ऋषिपत्नी 
ड्न्द्र एक राजा 
जमदरिन एक ऋषि 
(६) वेदों के बहुत से शब्द संल्कृत में अपअष्ट हो गये हैं, यथा--- 
बेद-शब्द संस्कृत अर्थ 
स्यथाल श्याल 
सूप शुपं 
सूकर छूकर 
वसिष्ठ वशिष्ठ 
विकासते विकाशते 
कोस कोष 
सररू शरल 
येस वेश 
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रात्रि 
सूये 
आँख 


बेदिक अर्थ 
साला 

सूप 

सुवर 

उत्तम, स्वर्ग 
विकसित होना 
खजाना 


एक वृक्ष विशेष 
बाना 


(७) वेदमाषा जहाँ अपने विकृत रूप से जगद्ब्यापी होकर इतने काल के बाद अब मी संसार की समस्त 
भाषाओं में अपना दर्शन करा रही है, वहाँ अपने अन्दर भी अमी नमूने के लिए ऐसे शब्द रक्षित किए हुए हैं, जिनको 
देखकर यही प्रतीत होने छगता है, कि ये शब्द बाहर के हैं, जेसे जफंरी, तुर्मरी, जज्जिड और वञठ्च आदि । अफेरी 
तुमेरी शब्द अरबी, फारसी के से ज्ञात होते हैं, जज़ूड मद्रास प्रान्त का सा शब्द ज्ञात होता है और वञ्च चीनाईं 


साँचे का सा शब्द है ८ ! 


इस घटना से अनुमान करना सहूज है कि वेदिक काल में जो भाषा बोली जाती थी, उसमें ऐसे शब्द मौजूद 
ये, जो सेमिटिक आदिकों से अधिक मिल जाँय और यह भी संमव सा होने रूगता है कि ऐसे ही शब्दबाहुल्य ने भाषा- 
भेद भी कर दिया हो | किन्तु आज उस समय की मादा केवल उतनी ही रह गई है, जितने में ईश्वर का दिया हुआ 
ज्ञान (वेद) है। बाकी व्यावहारिक शब्द जितसे लोग अनेक व्यावहारिक काये चलाते थे, लुत हो गये हैं. अथवा 


>< “जफरी' और 'तुमेरी' ऋग्ेद १० । १ “7 २ जफंरी और ुर्मरी' ऋग्वेद १०। १०६। ६ में, 'अज़िड' अयर्व० १६।३४।३ में और 'वड्च' अथर्व० में, 'जज़िड' अथवे० १६।३४।३ में और 'वडूच' अथर्वे० 
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अन्य भाषाओं में समा गये हैं। तथापि जिस प्रकार पुत्री को देखकर माता के पहिचानने में सुगमता होती है, उसी 
प्रकार माता को देखकर पुत्री भी सहज में ज्ञात हो जाती है । आज वेदभाषा ग्रपता रूप सब भाषाओं में और सवका 
रूप (जफरी तुमेरी आदि) अपने अन्दर दिखलाकर बड़े जोर से घोषणा ऋर रही है कि 'मैं आदि भाषा हूं, में ही सब 
भाषाओं की माता हूं और में ही संसार में ज्ञान का प्रकाश करनेवाली बेदविद्या हूं! । वेदों में जिस प्रकार के शब्द 
(ज्फरी तुमरी आदि) मौजूद हैं, उस प्रकार के--उस ढाँचे के--शब्द संःत्रत़साहित्य में नहीं हैं। इससे सिद्ध है कि 
बंदिक भाषा संस्कृत से पृथक्‌ है। परन्तु यदि उससे कोई भाषा मिलती है, दिकट है, तो वह संस्कृत ही है । 


जन्द भाषा 

आरयेभाषाओं में दूसरा तम्बर जन्दावस्था का >< है| पाश्चात्य विद्वानों का ख्याल है, कि जिस प्रकार वैदिक 
धर्म की बहुत सी बातें इसमें मिलती हैं, उसी प्रकार वेदों के शब्द भी मिलते हैं। अतः वेदभाषा और जन्दभाषा 
समकालीन ही हैं। परन्तु हम पहिले ही लिख आये हैं, कि वेदमाषा औ संस्कृतभाषा में महाव्‌ अन्तर है। वेदों से 
घनिष्ठ सम्बन्ध रखनेवाली संस्कृत ही जब वेदमाषा से दूर है, तब जन्द भाषा वेदों की समकालीन कंसे हो सकती 
है ? जन्द माषा संस्कृत का ही अपअ्ञश है। हम यहाँ जन्द और वेदभाषा के दो प्रचलित मुहाधिरे देते हैं और 
दिखलाते हैं, कि दोनों में जमीव आसमान का अन्तर है | 'विजंग्रा” और 'चथ्वारे जंग्रा' पद जन्दावस्था में आये हैं। 
परन्तु वेद में वे ही 'द्विषद: और “चतुष्पदा:' कहे गये हैं। भाव तो एक है, पर शब्द और योजना बिलकुल पृथक्‌ 
है। जन्द में जद्धा के स्थान में 'जंग्रा' आता है और वेद में उसी भाव के लिए 'पद' आता है । इसके अतिरिक्त 'द्वि' 
वि जद्धा' का “जंग्रा और 'चत्वारि! का 'चथ्वारे' हो गया है। यह सब होने में कितने दिन लगे होगें, इसका सहज 
ही अनुमान किया जा सकता है। नीचे हम एक जन्द भाषा का पूरा श्लोक देकर दिखलाते हैं, कि वेदभाषा में और 
जन्दमाषा में कितना अन्तर है । 

यथा अहु वइयों अथा रतुश अशात्‌ चित्‌ हचवा बंहेउश दजदा समंहो श्कयों 

प्रिनम्‌ अंहेडश सजदाई ख्षश्न स चा ग्राहुराई आइम द्विशुव्यों ददात 

वास्तरेम नमसेते अहुरा मजदा भ्रीक्री परो अन्याइश दाम । 

इसको सुनकर क्या यह मालूम हुआ कि हम वेद सुन रहे हैं? अथवा कया यह ज्ञात हुआ, कि हम संस्कृत सुन 
रहे हैं ? नहीं । यह अवश्य ज्ञात हुआ कि यथा, अथ, चित्त, मन, क्षत्रेम, चा, ददातू और नमस्ते आदि शब्द संस्कृत 
सै मिलते हैं, परन्तु वे भी बिगड़ी हुई दशा में ही हैं । शेष शब्द तो इतने अपभ्रष्ट हैं कि मालुम ही नहीं होते कि इन 
का भी आयंभाषाओं से कोई सम्बन्ध है। तीचे दिये हुए शब्दकोदा से स्पष्ट होता है कि जत्द भाषा वेद की सम- 
कालीन नहीं प्रत्युत संस्कृत का अपभश्र दा है । 


संक्तुत ज्र्द भ्र्थ॑ 
(संस्कृत 'स' जन्द में 'ह' हो गया है) 

अंसुर अहुर परमेश्वर 

सोम होम वनस्पति 

सप्त ह्तत सात 

सेना हेना फौज 
(संस्कृत 'हू' जन्द में 'ज' हो गया है) 

हस्त जस्त हाथ 


>< जन्दावस्था माषा का नाम नहीं, प्रत्युत पारसियों के प्राचीन साहित्य का नाम है । 
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संस्क्त जन्व अर्थ 

होता जोता हवन करनेवाला 

आहुति आजुर्ति भाहुति 

याहू बाजु द्वाथ 

अरहि अजि से 
(संस्कृत. 'ज' जन्द में 'ज' हो गया है) 

जानु जानु घुटना 

बज बज भेघ वज् 

ञअजा बजा बकरी 

जिद्ठा हिज्वा जबान (जीभ) 
(संस्कृत “श्व' जन्द में 'स्प' हो गया है) 

विश्व विस्प संसार (सब) 

अभ्य अस्प घोड़ा 
(संस्कृत “श्र जन्द में 'क' हो गया है) 

खसुर कुसुर ससुर 

स्वप्न कपन सपना 

(संस्कृत भ, घ, छ, जन्द में फ, ज्ञ, ज हो गये हैं) 

गम ग्रिफ्त पकड़ना 

गोमेध गोमेज खेती, जमीन सुधारना, ज्ञान 

छ्न्द जन्द अथवंबेद 

(बहुत से शब्द ज्यों के त्यों भी हैं) 

पशु पष्ु जानवर 

उद्वु उक्षतर्‌ बेल 

यव सव जो 

वैद्य वेद्य वेद 

वायु वायु हवा 

ड्व्षु ड्षु बाण 

रथ रथ गाड़ी 

गान्धर्वे गान्धर्व गानेवाला 

अथर्वन अथर्वेन यज्ञ ऋषि 

गाथा गाथा पवित्र पुस्तक 

इष्टि द्ष्टि यज्ञ 


उपयु'क्त शब्दसाम्य से मालूम होता है, कि छ, घं, भ आदि आवाजें गायब हो गई हैं और 'श्व' के स्थान में 'क' 
तथा “हः के स्थान में 'ज' हो गया है। इससे ज्ञात होता है कि यह संकोच और सरलता वेदमाषा के बहुत दिन बाद हुई 
होगी । अत; जन्द भाषा वेद की समकालीन नहीं है, वह बहुत दिन बाद उद्भूत हुई है और संस्कृत का अपभ्र दर है । 


श्श्८ चैविक सम्पत्ति 


फारसी भाषा 


भारतदेश में हिन्दू और मुसलमान दो ही प्रधान जातियाँ बसती हैं । दोनों में हिन्दी उदूं की रोज मारामारी 
रहती है। संस्क्ृत-शब्द-प्रधान भाषा को हिन्दी और फारसी-शब्द-प्रघान माषा को उदू कहते हैं। नीचे के शब्द- 
कोश से मालूम हो जायेगा कि फारसी संस्कृत का ही अपभ्रष्ट रूप है। वह कोई खास भाषा नहीं है। जब फ़ारसी 
संस्कृत का ही बिग्रडा हुआ रूप है और फारसी का ही बिगड़ा हुआ रूप उदय है, तब फिर उस हिन्दी से क्या ह व 
है जो उदृ” की ही भांति संस्कृत से बिगड़ कर बनी है ? उदू फारसीप्रघान है और फारसी संस्कृत का अपक्र श है। 
नीचे के शब्दसाम्य से यह बात अच्छी प्रकार ज्ञात हो जाती है :-- 


संस्कृत फारसी अर्थ 
तनु तन शरीर 
जानु ज़ानु घुटना 
बाहु बाजू हाथ 
अंगुष्ठ अंगुश्त उँगली 
हस्त द्स्त हाथ 
पाद पा पर 
शिर सर शिर 
पृष्ठ पुश्त « पीठ 
दन्त दन्दाँ दाँत 
नाभि नाफ नामि 
गला गुल गला 
प्रौवा गरेबाँ गर्दन 
वदन बदन मुंह, शरीर 
फ्छू अब्र भौंह 
चरम चिरम चमड़ा 
अश्व अस्प - घोड़ा 
भेष भेश भेड़ 
खर खर गधा 
उष्ट्र उश्तर, शुतर ऊंट 
गौ गाव गाय 
मूष मूश' चूहा 
भश्ूगाल शंगाल सियार 
क््मि किरम कोढ़े 
कराक जाग कौवा 
एन अकनू एक 
द्विः दो दो 
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तारा 


शेरेडै 


तारा 

गर्मी, प्रकाश 
आऋऋद्र, मास 
महीना 

बावल 

अहुर, आसमान 
वृष 

शझर 

पान 


जौ 





ने 'स का 'हूं' और हु का 'ज' होकर जन्द में 'हजह हुआ है। यही कारसी में हुआर हो गया है | 
'अग्निमीत्रे पुरोहित और “जर्रित दूतं पुरो दषे! में अग्नि को दूत इतलावा गया है। फरिश्ता भी 


दूत है और आतियी अर्थात्‌ आश्वेव कहा शाता है । 


२१३० 


संस्कृत 
शालि 
मिश्री 
चन्दन 
शाखा 
क्षत 
श्वेत 
शलाका 
नमः 
अधिकार 
दूर 
वीक्षण 
हरिद 
प्रमाण [परिमाण] 
बन्ध. 
आपत्ति 
नाम 
छाया 
भार 
विष्टर 


इदम्‌ 
अस्ति 
नास्ति 
क्ष्णु 


अपभ्रष्ट ही है | 


कुत 


कर 


समस्त टवगं, स, छ, घ, भ, क्ष, य और व की आवाजों का संकोच होकर दो सूरतें हुई हैं। एक तो यह कि 
कहीं कहीं क्ष का ख, मं का फ आदि विकृत आवाजें हुई हैं और दूसरी यह कि टवर्गं, और स, छ आदि का झोप हो 
गया है। विक्वत उद्यारण विज्ञानयुक्त वर्णमाला में नहीं समा सकते, अतः वे उच्चारण भी असल आवाजों को लुप्त ही 
कर रहे हैं। अर्थात्‌ फारसी भी विस्तृत वर्णमाल्षा का संकोच करती है। असः वह भी मूलमाषा नहीं प्रत्युत 


अँगरेजी भाषा 
अंगरेजी भाषा में विशेधकर योरप के सभी देशों की भाषा के शब्द पाये जाते हैं। इसमें प्रीक, लेटित, फ्रंच 
और रोमन भादि भाषाओं. के शब्द बहुतायत से बिद्यमान हैं। अतः नीचे के शब्वसाम्य से मालूम हो जायगा कि 


प्ंगरेजी भाषा भी कोई बिलकुल नई भाषा नहीं है, प्रत्युत वह संस्कृत का दी बिसड़ा हुआ रूप है । ु 
7 +% मः के विस का हकार होकर उसका 'ज' हो गया भौर नमज +॑ मः के विस का हकार होकर उसका “ज' हो गया भर ,नमज हगोकृर तमाज बन गया है। 


संस्कृत 

मनु 

पितर 

मातर 

भ्रातर 

स्वसा 

दुहितर 

सूनु 

विधवा 

एक ऊन (एकोन) ++ 


अंपरेजणी भांवा 
अंगरेजी 
मैन 
फांदर 
मदर 
श्रद्र 
सिस्टर 
डाटर 
सन 
बिडव (फत०७) 
बन 
हू दवो (7०) 
श्री 
सिक्स 
एड 
सिक्स्टी 
लैंक 
ऑक्स 
काउ 
हासे 
माउस 
आउल 
शाप, सर्पेंट 
डुक 


ओवर 
माइंड 
हाट 
हैंड 
अप्यर 
माउथ्‌ 


मदन नम लटिल मम लि न 2 लक कसम अज- आ कवी नी जज 3 2 लक बाप अकाल पप ०357 ५7 मजज+>उ०-_-* अर _ जा िँिाि एप्पल थक भा 
+ एक कम को ऊत कहते हैं, जैसे--ऊततीस और ऊनचालीस आदि । 


मूसः 

उल्लू 

तेज, साँप 

देखना, प्रकाक्ष 
दिन 

रात 

आकाश, बृहस्पति 
महीता 

तारा 


२३१ 





२३२ 


वेषिक सम्पत्ति 
अंगरेजी 

डेंट 

ब्रो (70७) 
नो 

नॉद्‌ 

इज 

आईइ एम्‌ 
दाऊ 

अबू (09) 
अर (-£) 
7 

शुगर 


सो-सिव (56छ) 


मड्‌ 
पाथ 
नेम 
कमिटी 
ट्री 
कर्वे 
लॉग 
डोर 
्ढ 
उलेंड 


ल्म्बा 
दरवाजा 
नया 
गाँठ 
सत्य 
वीर-माव 
निर्देयी 
मिला हुआ 
गूंगा 
पसीना 
लराब 


प्रेंपरैजी भाषा 


र३३ 
चंस्कृत अंगरैशी अर्थ 
सप्तकोण देप्टगोन सप्तकोण 
त्रिकोणमिति द्वियोनोमेदी त्रिकोणमिति 
ज्यामिति जिद्योमेद्री ज्यामिति 
दशमलव डहेसिमल दक्षमलव 
धृन्द बेंढ ३८ बाजे बजानेवालों का समूह 
चरिक- करेक्टर (0॥&780(8/) आचरण 


“आजकक हमारे देश में हिन्दी, उद्द' भोर अंगरेजी की शिक्षा दी जाती है। लोग समझते हैं कि अंगरेजी भौर 


फाइकीकोई भिन्न भाषाएँ हैं, पर हमने उपयु क्त कोषों से दिखला दिया है कि ये भाषाएँ कोई स्वतस्त्र भाषाएँ नहीं 
प्रत्युत संस्कृत का ही अपभ्रश् है। यहां तीन भाषाओं के थोढ़े से ऐसे शब्दों का संग्रह करते हैं, जिससे बिदित हो 


जायगा कि अंग रेजी और फारसी संस्कृत का ही बिगड़ा हुआ रूप है । 
फारसी 


संल्कुत अंगरेजी ध्य॑ 
भो ३ म्‌ अलम. भामीन (5770 ) परमेश्वर 
कपूर काफूर कंफर कपूर 
गहिफैन अफयून ओपियम अफीम 
चरदन सम्दल सैंडल सन्दत 
श्वेत सफेद ह्वाइट (स्वाइट होकर) सफैद 
हार दर होर दरवाजा 
बन्प बन्द बाउंड बाँधना 
दो दो ह् दो 
षष्ठ शदा सिक्स छै 
ञष्ट ह्श्व एट भाठ 
नव नेः ताइन नी 
अग्य अस्प ह्वासे घोड़ा 
भूष मूझ माउस चूहा 
तारा सितारा स्टार तारा 
शकरा हाकर शुगर शक्कर 
पितर पिदर फादर बाप 
मातर सादर मदर मा 
भ्रातर बिरादर ब्रादर भाई 
« इईद्वितर दुख्तर डॉटर पुत्री 
अन्तर अन्दर आाज-+:7-7-.....नंदर ३ आअपष्डह  ..._ मर 


2 संगीत की पुस्तकों में छिखा है, कि १६ बाजावालों का उत्तम, १२ का मध्यम और १० का लिकह 
वृन्द होता है। चार पल्ावज, दो वीणा, चार वंशी और छी अन्य बाजों का उत्तम बृन्द होता है.। अँगरेंजों का बेड 
' उसी की नकल है और बेंढ शब्द वुन्द का अपअश है । 
३३७ 


भ्श्क वैदिक सम्पत्ति 


झंस्कृत फारसी अंगरेजी अर्थ 
] नो न्यू नया 
विधवा बेवा विडव [ ४४00०] विधवा 
व्न्त दन्द डंट 

नास्ति नेस्त नाट नहीं 
भस्ति अस्त इज है 
नाम नाम नेम नाम 
फ्छू अन्न, ग्रौ रं 


यहाँ तक आय॑ भाषाओं की चार शाखाओं का वर्णन हुआ । जिस प्रकार ये भाषाएँ क्सिष्ट ब्दों को सरक 
और विस्तृत वर्णमाऊछा को संकुचित करके संस्कृत को मूल और अपने को अपशभ्रष्ट सिद्ध कर रही हैं, उसी प्रकार 
आर्येभाषाओं की अन्य शाखाएँ भी संस्कृत को ही मूल और अन्यों को अपभ्रष्ट सिद्ध कर रही हैं। संस्कृत का 'अग्नि' 
इाब्द लेटिन में इगनिस [8778] हुआ है । इसी तरह संस्कृत का दो ग्रीक में 'ज्योस' [2०७७] इदली में 
ल्जुपिटर! और ट्यूटानिक में 'त्यू [ 'ु'प्रं3] हो गया है। संस्कृत के 'उषस्‌' शब्द का प्रीक में 'इअस' [ छ08] 
'क्त' का 'निक्‍्स' [ऐप ए5] और सूर्य! का 'हिलिअस' हो गया है। इसी ठरह संस्कृत का 'अग' ईरानी में 'बग 
और स्लाविक में 'बोगू” [3020] हुआ है। संस्कृत के 'वरुण' का ग्रीक में युरेनिस्‌', बात” का 'बोटन', 'वाक' 
का 'वावस' और “मरुत्‌ का 'मार्स' हो गया है संस्कृत का अयस्‌ (लोहा) शब्द लेटिन में 'एस' (8०९8), गायिक 
में 'एश्सि', पुरानी जमंत में 'एर' (747) वर्तमान जर्मन में 'राजन! और अँगरेजी में 'आयने (!707) हो गया है । 
'वर्जुस्प! को छैटिन में 'पकु नस, एशिया में 'पक्यु नास, स्लाविक में 'पेदत, पोलिश में 'पायोरनँ और बोहिमियन 
में 'पिरान! कर दिया गया है। इसी तरह संस्कृत का 'अजिर' शब्द जो अज>-गति धातु से बना है; फंच और 
शँगरेजी में 'अजिल' (/26) औौर लेटित में अजिलिस (/ 8]8) हो गया है । इसी तरह संस्कृत ईरा' ग्रीक 
में 'एरा,' लेडिन में 'तेरा,' प्राचीन अज्भरेजी में 'इयथि' और नवीन अज्जूरैजी में 'अथथ' हो गया है। इस सम्बन्ध में 
एक नमूना संस्कृत और ग्रीक का यहाँ देखने योग्य है । यूनानी (ग्रीक) भाषा में संस्कृत के 'श का के हो गया है । 


संत्कृत यूनातो अर्थ 
शतम्‌ केटन सौ 
शुना कुनोस कुत्ता 
श्वान क्वान कुत्ता 
द्श डेक द्स 
अ्ुतः मजुटोस सुना 
अश्मन्‌ अवमन पहाड़ 
ददशं डेडक॑ देखा 
वेश: ऐकोस घर 
शिरः केरोस सिर 


इन समस्त आयंभाषाओं के समतामूचक शब्दों से और संकोच्र तथा सरलोश्षारण से यही सूचित होता है, कि 
संस्कृत मूल ओर अन्य समस्त आयेमाषाएं उसका अपभ्र श हैं । 


सिश की भाषा 
मिश्र की भाषा 


१३१४ 


हैमिटिक भाषाओं में से इस समय केवल भिश्र की ही भाषा सुरक्षित पायी जाती है। यहाँ थोड़े से उसके भी' 
नमूने दिखलाना चाहते हैं, जिससे स्पष्ट हो जायगा, कि वह भी मूल भाषा नहीं प्रत्युत अपअ्रंश ही है । 


सस्कुत 
आदि 


मिश्र की भाषा 
आंत 
अक 


अरबी मापा 


श्र 
आरम्म 
मोड़ना 
देखना 
सौमा 
रोटी 
पाती 
रोना 
सातवें सृष्टि का 
आकाश 
भनुष्य 
नाशेष 
चारों ओर 
बाहर निकालना 
फूल 
जिद्ठा 
पूजा 

सफेद 
प्रातः काल' 
घर 
आत्मा 


आयें और हैमिटिक भाषाशों का विवरण समास करके अब सेमिटिक भाषाओं का वर्णन करते हैं। सेमिटिक 
भाषाओं की भी अनेक शाखाएं हैं, पर अरबी और हिन्न माषा का साहित्य अच्छा है। हिन्न भाषा में बाइबिस 
और अरबी में कुरान प्रसिद्ध पुस्तकें हैं। अतः नीचे अरबी भाषा के झब्दों को दिखछाते हैं ॥ 


अरबी 


श्३्३ वैदिक सम्पत्ति 


संस्कृत करती अब 
कीतंन किरतेअन पढ़ना, पाठ करना 
गल्म घ्ल्ग प्रगलल्‍्मता, बलागत 
अजहार इजहार कहना, जाहिर करना 
लोहित लहू छून 
भा भा नहीं 
ये ये और, जो 
वा ष और अथवा 
षष्ठ सित्ता च्चे 
सप्त सब्बा सात 
सिंह हँसिम शेर 
मन्यु मन्व॒ुअ गुस्सा करनेवाला 
दोहंन दुहदन धी, मक्खन, दुह्मान 
द्वेत्य दियत खून बहानेवाला 
सरकत (सृ) हरकत सरकता 
नः मा हम लोग 
ल खला आकाश 
ओऔरस धारिस पुत्र 
शरद शिरत सर्दी 
भ्रम वहम भ्रम 
द्चौ योः सूये 
दिवम्‌ योम रोज, दिन 
याम योम दिनांश 
श्म्बा उ्म्म माता 
अष्पा (पा-पिता) अब्बा पिता 
रीति तरीका ढंग 
घनी गनी घनवान्‌ 
अर्वे अरबन घोड़ा 
अफरीका की स्वाहिली भाषा 
ध्यान घानी विचार करना 
क्तें काटा काटना 
मृत्यु माती सरना 
दो, ज्योति जुआ सरयं 
जम्बु जम्बरऊ जामुन 


सोनी भाषा २३७ 


गौ गोम्बे गाव 
गोधुम गानों गेहूँ 
षष्ठ सीता । च्ै 
सतत सबा सात 


सेमिटिक में हिन्र, भाषा भी है। संस्कृत के 'यहव/ शब्द का हिन्न है 'जिहोबा,' अहूँ: का 'यलिह और 
आदिम” का 'आदम' हो गया है। इसी तरह 'इलीविश” »< का 'इब्लीस,” और 'स्तेन'! (चोर) का सेतन (5&6870) 
या शयतान हो गया है | कहने का सतलब यह, कि सेमिटिक विभाग भी संस्कृत का अपभ्रद ही है। इस विभाग 
में विलष्ट उच्चारण सरल और विस्तृत उच्चारण संकुचित हुए हैं, इससे यह बात निविवाद हो जाती है, कि यह विभाग 
भी संस्कृत से ही निकला है। 


अमेरिकन भाषा 


अमेरिका के रेड हृष्डियनों की भाषा का शब्दकोष हमें नहीं मिल सका, तथापि कुछ ऐसे शब्द हमें मिले हैं, 
जिनसे आय॑ भाषा के शब्दों के साथ पुरी समता होती है। उनकी माया में एक 'उनकुलंकुछ' (पगर्रपोणारपोप) 
शब्द है, जिसका अर्थ वंश होता है । प्रो० मैक्‍्समूलर ने इस शब्द की तुलना संस्कृत के 'कुल” के साथ की है । क्योंकि 
संस्कृत में वंश को कुल भी कहते हैं । इसी तरह संस्कृत के कपि और मत्स्यासन शब्द की तुलना करते हुए 'लीडर' 
पत्र में एक लेखक ने लिखा है, कि अमेरिका का 'कपीरा' प्रदेश बन्दरों के कारण और मत्स्यासत टापू मछलियों के 
ब्यापार के कारण कहलाता है + । उनका हुयाल है, कि 'कपीरा! कपि शब्द से और मत्स्यासत मत्स्य और आसतस 
शब्दों से लिया गया है। इस तरह से हम सुदूर पातारू देश अमेरिका के प्राचीन निवासियों की भाषा में भी बैदिक 
क्षार्यों की ही भाषा के बीज देखते हैं। 

चीनी भाषा 


आयें, हेमिटिक और सेमिटिक भाषाओं के बाद अब तुरानी भाषाओं का दिग्दशंन कराना है। चौनी, जापानी, 
हुकीं, द्रविड़ और आस्ट्रेलिया की भाषाएँ इसी शाखा से सम्बन्ध रखती हैं । ये भाषाएँ आयोँ की भाषा से बहुस पू्व- 
काल में ही पृथक हो गई थीं। इनको मंगोल और निग्रो जातियाँ; जो पीछे और काले रंग तथा मोटी और श्रपटी 
आकृति की हैं, बोलती हैं । इन सबका तुरानी विभाग में समावेश होता है । इनमें से चीनी भाषा के शब्द बहुत ही 
छोटे आकार के होते हैं। ये संस्कृत की भातुओं की ही भाँति एकाक्षरी या डेढाक्षरी होते हैं। परन्तु स्वरभेद से बही 
छोटे छोटे शब्द अपने अनेकों रूप बना छेते हैं। चीनी भाषा में कुल २५० ही धातुएँ हैं। पर इतनी ही भातुओं को 
उदात्त, अनुदात्त, स्वरित, हुस्‍्व, दीघ, प्छुत और सानुनासिक तथा बंगालिओं की तरह गोल उश्वारणों के द्वारा वे हजारों 
रूपों को धना लेते हैं। खीनी भाषा का एक विद्वान कहता है, कि 'चीनी भाषा के एक मामूली शब्द के बोलने का 
यत्न कीजिये । जैसे भेज के बास्ते 'टौह” शब्द है । इसको बोलिये | माछूम होता है कि इसका उच्चारण बिलकुल सहज 
है, परन्तु आपने इसके उच्चारण में थदि जरा सी भी गलती की-जरा सा भी उशारण में भेद हुआ, कि. इस एक ही 





2 कह ० १।३३।१२ में इलीविश वृत्र मेष अर्थ में आया है। मह बेदिक अलंकार है, जो इंजील ओर कुरान में 
गया है। मेघ्र को भो असुर राक्षस कहा गया है, वैसे ही इब्लीस भी है । 
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शेर८ 


बेदिक सम्पत्ति 


दाब्द के चाकू, गिरना, माँगना, मछली और ढक्कूत झ्रादि अनेकों अर्मे हो जायेंगे और आपका जो असली अभीष्ट मज 
से था वह सिद्ध न होगा' १८। यहाँ हम भमुने के तौर पर कुछ चीनी भाषा के शब्द लिखते हैं । 


संस्कृत 
स्थान 

श्री 
ज्योतिस्थान 
जन 

ल्जि 
अम्बा 

हैं (कूल, लमस्‌) 
जनस्थान. 
धुस्थान 
होम 

द्यौ 


चीनी अर्थ 

तान स्थान 

छ्दिरें गुरु, आचार्य 
जितान सूर्येमन्दिर 
जिन भनुष्य 

लज चिंह्न, मनुष्य 
मा माता 

ड़ो बर्तेग्य 
जिततात पृथिवी 
टियनतान स्व 

घोम होम, हवन, मेज 
त्तौ प्रकाशवान्‌, सूर्य 


लीनी लोग शब्दों के बिगाड़ते में बड़े ताक हैं। इसका कारण उनका लिपिदोष है। उनके पास ध्वन्यात्मक 
लिपि नहीं है, प्रत्युत चित्रलिपि है। यही कारण है कि वे शब्द को यायातथ्य रख नहीं सकते । अभी हाल के गये 
हुए शब्द भी और के और हो गये हैं। वक्ष # नदी को पोचू या फोचू, मलवा को मोलोपों, नवदेव कुंछ को 
'तेफोटियो कुलो' और तक्षशिला को 'तचशिथिलो' कर डाला गया है.। इससे भी प्रकंट होता है कि किलष्ट उच्चारण 
सरल किये गये हैं और विस्तृत वर्णमाला संकुचित हो गई है । 


जापानी भाषा 


कहते हैं, कि जापानी भाषा में चीनी भाषा के बहुत से शब्द हैं। संमव है हों। परन्तु हमारे मत से तो चीनी 
भाषा भी संस्कृत से ही मिकली है। जिस प्रकार चीनी की भाषा संस्कृत का अपभ्न श है, उसी प्रकार जापानी भाषा 
भी है| नीचे के शब्दसाम्य से यह बात स्पष्ट हो जाती है । 


सस्‍्छत 
का, कः (कि) 


नित्यनित्य 


>> १५ ६० 889 ९086 भाधक्ञों० 0०8० ज़जत8, 7्रफेश९ किलर  धद मजा एक बकक प,- 8 & डछ0० १०, ॥8 20078 ९४४9, २०, 


जापानी भर 
का क्या 
दे सूर्योदय 
भोडशी बल 
भोत्ो बहुत 


नौची मौची नित्यनित्य 
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७ रघुदंश में सिखा है, कि राजा रधु ते इसी नदी के किनारे पर हुणों को पराजित किया था। 


ह्रजिड़ भाषा ३१६९ 


संस्कृत जापानी वर 
शिष्य शोसेइ दिष्य 
कनक किनका सोना 
केश के बाल 
महिफेन अदह्दिन अफीम 
सो सोरे यह्‌ 
मार्ग माच राह 
ध्यान गेन ध्यान 
यम इम्म्ा यम 


उपयु क्त शब्दसाम्य से दिखलाई पड़ रहा है, कि जापाती भाषा भी किलिष्ट उच्चारणों से हटकर सरल उच्चारणों 
की ओर दौड़ रही है और विस्तृत वर्णमाला से संकुचित वर्णमाला की ओर जा रही है। चीनियों की तरह जापा- 
नियों ने मी तवीन गये हुए शब्दों को बुरी तरह बिगाड़ा है । उन्होंने 'छेमेनेड' को “रामुने', 'ह्विस्करी' को 'बुसुकी', 
ब्राण्डी' को 'बूरान्दी' और लैम्प को 'रामपु' कर डाला है। इनमें भी वही नियम देखा जाता है--क्लिष्ट उच्चारण 
सरल और विस्तृत वर्णमाल्ला सरल हो रही है । 


द्रविड़ भाषा 

विद्वानों का मंत है, कि द्रविड़ भाषाओं का सम्बन्ध कोल, भील संथालों से लेकर लड्ू, मेडेगास्कर, दीपसमु> 
दाय अफ्रिका और जास्ट्रं लिया तक है । यह तुरानी भाषा की सबसे बड़ी शाखा है। नीचे हम उसके भी कुछ शब्दों 
का नमूना दिखलाते हैं। परन्तु पाश्वात्य विद्वानों के एक एतराज का जवाब भी देना चाहते हैं। वे कहते हैं, कि 
द्रविड़ लोग ही इस देश के मूल निवासी हैं और आये लोग पीछे से आये । पर देखते हैं,कि “चन्दन” और “कपूर 
दोनों पदार्थ मद्रास इलाके में हीं पैदा होते हुए मी इन दोनों पदार्थों का नाम द्रविड़ों की भाषा में नहीं है। वे 
चश्दन को 'मच्छीगन्धम्‌' कहते हैं। मच्छी, मंजु शब्द का और गम्धप्‌ सुगरध का अनुनाद है। अर्थात्‌ चन्दन का नाम 
अच्छी सुगन्ध रक्‍्खा गया है। इसी तरह कपूर को 'करप्पू” कहते हैं, जो कपूर का अपम्र शा है । हम देखते हैं, कि 
चन्दन जोर कपू र दोनों शब्द आयों की तीनों शाखाओं में मोजूद हैं । चन्दन को संस्कृत में चन्दन, फारसी में सन्दल, 
पोर बेंगरेजी में सेंडल कहते हैं। इसी तरह कपूर को संस्कृत में कपूर, फारसी में कापूर और अंग्रेजी में केश्कर 
कहते हैं । इस से ज्ञात होता है, कि दविड़ों से पहले आयों को ये पदार्थ मालूम थे, उनके नाम ज्ञात थे और उन्हीं 
तामों की ही द्रबिड़ों ने सकल की है । अतः सिद्ध है कि आर द्रकिड़ों से पूर्व मद्रास में मी निवास करते ये ! तृतीय 
खण्ड में ट्रविड़ों की उत्पत्ति विस्तृत रूप से बतलाई जायगी, कि दे भी आयों की ही सस्तति हैं। उनकी भाषा में 
जब तक संस्कृत के अपभ्रष्ट रूपों का भाहुए्य पाया जाता है, जिनके कुछ नमूने भीचे दिये जाते हैं । 


संल्कृत आाबिड़ी (लिलगू) अर्थ 

अग्य अन्नि वूसरे, और, सम 
संनुध्य :.. असजुडु जादमी 

तादु वला शिर, मस्तिष्क 

इ्हृ रू यहाँ 

रै! जोरि! दे (सभ्योष्ण) 


बंजू संधि भरज, रससभ 
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संस्कृत द्राबिड़ी (तिलगू) अर्थ 
अम्बुद मब्शु मेघ 

तीर नीलु पानी 

पत्ती पेंडली जी 

गो गौ गाय 

मेष मेक बकरा, भेड़ा 
उद्द, (ऊंट) बंटे ऊंट 

देवम्‌ द्य्यमु भूतप्रेत 
राजा राजु राजा 
अटवि बडवि जंगल 
उड़प ओोड जहाज 
चंडाल चड्ढा बदमाश 
उत्तर उत्तर हुबम, जवाब 
धर्दी छ़्ल्लि सरदी 

मूक मूगा गूँगा 

काक काकि कोवा 
समुद्र सन्दरमु समुद्र 

चन्द्र, इन्दू त्सन्दुरुत्दु चन्द्रमा 

बन वनमु जंगल 

द्यो दिवमु सूर्य 


यहाँ तक हमने तुरानी शाखा के छब्दसाम्य और सरल तथा संकुचित उद्चारणों को देखा, तो मालूम हुआ कि 
इसमें भी ध्वनियों की कमी हुई है ओर क्लिष्टता, सरलता में बदल गई है । इससे यह शाझ्त भी संस्कृत का अपश्र 
ही प्रतीत होती है। इस प्रकार से हमने आये, हेमिटिक, सेमेटिक, तुरानी और अमेरिका की अलग अलग बारह भाषाओं 
के शाब्दसा म्य से देखा, तो सबमें उधारणों की सरलता और ध्वनियों का संकोच ही पाया । इसके विदद्ध संस्कृत में 
घ्वनियों की बहुलता और क्लिट्टता मिली, जिससे सहज ही यह बात प्रमाणित हो गई, कि संस्कृत भाषा मूल माषा 
है--असल है झोर अम्य भाषाएं उसी का अपक्षष्ट कप हैं--परिवतन हैं। संल्कृत भाषा का सीधा निकास बैदिक 
भाषा से ही है, इसलिए वेदभाषा ही समस्त भाषाओं की जसनी प्रमाणित हुई । परन्तु प्रश्न उपस्थित होता है, कि 
क्यों संसार की समस्त भाषाएँ परिवर्तित हो गईं और क्यों वेदमाषा ज्यों की धयों बनी हुई है ? आगे हम भाषाओं की. 
परिवर्तनशीरूता के कुछ कारणों का दिग्दपोन कराकर दिखलावेंगे, कि बेदमाषा गयों अब तक ज्यों की त्यों बनी हुई है । 


बैदिक भाषा की अपरिवर्तेनशीलता 
पिछले बृहत्‌ शाब्दसाम्यकोष से यह बात अच्छी प्रकार स्पष्ट हो गई है, कि संसार की समस्त भांघाओं का 
परश्पर उसी प्रकार का सम्बन्ध है, जिस तरह माता, पुत्री और बहिनों का होता है। समस्त भाषाओं के शब्दों के 
अनुशीलन और सूक्ष्म अवलोकन से ज्ञात द्वोता है; कि तवीन भाषाएँ विस्तृत वर्णमाला से संकुचित वर्णमाला की ओर 
और क्लिष्ट उच्चारणों से सरल उथारणों की ओर दौड़ रही हैं। संसार की माषाएँ जिस प्रकार विभक्तियुक्त भाषाओं 
है एकाक्षरी भाषाओं की ओर मौर संश्केषणात्मकता से विश्लेषणात्मकठा की ओर जा रही हैं, उसी तरह क्लि्ट मौद 


चैदिक भाषा की अपरिव्ततशीलता श्ृ३ 


विस्तृत उच्चारणों से सरल और संकुचित उच्चारणों की ओर भी जा रही हैं, और बदल रही हैं। यह सारा परिवर्तन 
वैदिक भाषा--से ; संस्कृत भाषा से--ही हुआ है, अतः प्रश्न होता है, कि संसार की समस्त भाषाएँ बदल गईं, अपभ्रष्ट 
हो गईं और अनेक भागों में विभक्त हो गईं | किन्तु वैदिक भाषा अब तक ज्यों की त्पों क्‍यों बनी हुईं है ? अन्य 
* भाषाओं के बनने, बिगड़ने और एक शाखा से दूसरी में परिणत होने के अनेक कारण दिखलाये जा चुके हैं। यहाँ केवल 
इसी बात का स्पष्टीकरण करना है, कि वैदिक भाषा आदि से छेकर इस समय तक ज्यों की त्यों क्‍यों बनी हुई है ॥ 


बैदिक भाषा के ज्यों की त्यों बनी रहने का कारण वैदिक आरयों की संविधाती है । वेदिक ब्राह्मणों ने बड़े 
कठिन श्रम, से इस भाषा को शुद्ध रूप में बनाये रक्‍्खा है । आदिकाल से आज पय॑न्‍त उन्हीं की कृपा से यह माषा 
ज्यों की त्यों बनी हुई है । वेद की जितनी संहिताएँ इस समय तक छपी हुई मिलती हैं, उनमें एक भी ऐसी नहीं है, 
जिसमें कुछ न कुछ अशुद्धि न हो । पर वेदपाठी ब्राह्मणों के स्मरण में छपी हुई संहिताएँ बिलकुल शुद्ध और दोष- 
रहित पाई जाती हैं । इस बात को वैदिक भाषा के प्रकाण्ड विद्यार्थी ऑधनिवासी (अब पारडी जि० सूरत) सातबले- 


करजी ने पूरा अनुभव प्राप्त करके स्पष्ट शब्दों में लिख दिया है । ब्राह्मणों ने किसी पर दया करने के लिए यह्‌ तप 
नहीं किया, प्रत्युत प्रपता धर्म समझकर ही ऐसा श्रम किया है। क्योंकि शिक्षाकार कहते हैं कि-- 


सन्‍्त्रो हीन: स्वरतों वर्णतो वा मिभ्याप्रयुक्तो न तमर्थमाह । 
स्‌ वाग्दक्यो पजसानं हिनस्ति गभेखशत्रुः स्वस्तो5्पराघात ।। 

अर्थात्‌ जो मनन्‍्त्रों के स्व॒रों और वर्णों के उश्चारणों को बिगाड़कर वेद पाठ करता है, वह यजमान का नाक्ष 
करता है । वेदों के अशुद्ध उच्चारण से वजमान के वध का पाप लगना क्‍या थोड़े भय की बात है ? वैदिकों ने इसी 
परम्पराप्रास पाप के भय के कारण ही वेदों को सावधानी से याद रक्खा है। अतः जिन वेदों के शुद्ध पाठ करने 
पर इतना जोर दिया गया है, वे न तो कभी अशुद्ध ही हो सकते हैं और न अपन्रष्ट ही। परन्तु यह बात तभी हो 
सकती है, जब (१) बेदों की वर्णमाला पूर्ण हो, (२) लिपि वैज्ञानिक हो, (३) उनका व्याकरण ऐसा बना हो, 
कि वह न तो शब्दों को अपश्षष्ट होने दे, न कभी अर्थ का अनर्थ होने पावे और (४) उनके पाठ करने का ऐसा ढंग 
हो, कि वह शब्दों को कभी अपन्र॒ष्ट होने न दे । अतः हम यहाँ क्रम से विवेचन करके देखना चाहते हैं कि वास्तब 
में मे भातें वेदों का साथ कहाँ तक देती हैं। 

(१) वेदों की वर्णमाला पूर्ण है। वह न तो कम है न ज्यादा। परल्तु संसार की अन्य भाषाओं की वर्णमालाएँ 
अस्तव्यस्त और अपूर्ण हैं। उनमें आवश्यक वर्णों का अभाव है और अनावश्यक वर्णों का बाहुल्‍य है ? अरबी, फारसी 
और अंगरेजी आदि की वर्णेमालाओं को देखो, तो मादूम पड़ेगा कि उनमें कुछ उच्चारण कम हैं और कुछ उशारण 
अधिक हैं । जो उच्चारण नहीं हैं, उतके कारण-भांषा और इतिहास में जो दानियाँ हुई हैं. वे अकयतीय हैं। यूनान के 
छेखकों ने 'चन्द्रगुत' को 'सैंड्राकोट्स' और अरबी भाषावालों ने ववरक' को 'सरक' लिखा है। भंगरेजों के मुँह से तो 
शतुम' का 'टुम' रोज ही सुनने को मिलता है । ऐसी दशा से ऐतिहासिक हामि के अतिरिक्त भाषासम्बन्धी कितनी हानि 
हुई है, यह्‌ सहज ही अनुमान किया जा सकता है। हमने पुराते कागजों में अद्ीरों को 'गोबा' लिखा हुआ देखा है और 

शहर की कोतबाली के अफसर को तो कोतवाल कहते हो हैं । दोनों शब्दों को अरबी वर्ण माछा को कमी के कारण 
संस्कृत के रूप को छोड़कर यह रूप घारण करना पड़ा है । अहीरों को संस्कृत के बहुवचन में 'गोपा:' कहा जाता है । 
परन्तु अरबी के अवजद में 'प” वर्ण नहीं है। 'प' के स्थात में 'ब' का प्रयोग किया गया है, इसी से गोपा:! का “गोबा 
हो गया है। इसी तरह 'प' और 'ट' न होने से 'कोटपाल' का 'कौतवाल' हो गया है। ऐसी सैकड़ों मिसालें हैं, जिनसे 
भाषाओं में गड़बड़ पैदा ही हो गई है। जिस तरह वर्णों की कमी से उपयु क्त प्रकार की गड़बड़ हुई है, उसी तरह अप- 
- अष्ट भाषाओं के बढ़े हुए उश्ारणों के कारण भी भाषाओं के रूप बिगढ़े हैं । इन बढ़े हुए उच्चारणों को देखकर बाज 
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वक्त लोग कहने लगते हैं कि अ, # के, ख, ग, ज, फ, ब, और ह्‌ आदि वर्ण दूसरी भाषाओं में उचरित होते हैं, परे 
ये संस्कृत की वर्णमाला के द्वारा बोले और लिखे नहीं जा सकते । परन्तु हम कहते हैं कि इतने ही उच्चारण क्यों ? 
मनुष्य के मुंह से निकलनेवाली सीटी, खाँसी और छींक आदि अनेकों आवाजें हैं, जो कहते और लिखते नहीं बन सकतीं । 
इनके अतिरिक्त कोई कोई 'स' के स्थान में ”फ' की तरह का एक विलक्षण उच्चारण करते हैं, पर वह मी सब 
लोग बोल नहीं सकते और न लिख ही सत्रते हैं। इतना ही नहीं किन्तु जितनी पशु पक्षियों और अन्य घातु, काष्ठ 
आदि की आबाजें हैं, सबकी सब न तो मनुष्य बोल ही सके और न लिख ही सके । हमारा तो विश्वास है, कि यदि 
मनुष्य की भाषा पर कोई वेज्ञानिक नियन्त्रण न किया जाय, तो वह इतनी अस्तव्यस्त हो जाय, कि एक व्यक्ति 
दूसरे की आवाज ही न समझ सके | 

प्राज्‌ योरपनिवासियों के मुख से फोनेटिक्स अर्थात्‌ शास्त्रीय उच्चारण कराने के लिए कितना प्रबन्ध किया 
जाता है, तब कहीं वर्षो में बैसा उचारण हो पाता है, सो भी शुद्ध नहीं । क्या इसका यही कारण नहीं है, कि 
उन्होंने जिन आवाजों को बचपन से नहीं सुना, वे भावाजें अपने मुँह से शुद्ध और स्पष्ट निकाल नहीं सकते ? क्‍या 
इस अड़चन के लिए आवश्यक नहीं है कि मनुष्यमाषा की कोई मर्यादा कायम हो ? मर्यादा कायम करने के लिए 
वेदीं ने मनुष्य के मुख के समस्त स्थानों और प्रयत्नों का वर्गकिरण करके ही वैदिक वर्ण माला की सृष्टि की थी | उन 
की इस वर्णमाला में स्वरों के अतिरिक्त पाँच वर्ग हैं। कवर्ग, चवर्ग, टवर्ग, तवर्ग और पवगग । इन पाँचों में पाँच बर्णे 
हैं। पर बंदिक आर्यों ने एक एक वर्ग के पाँच पाँच वर्णों के अतिरिक्त और मी वर्ण निकालने शुरू किये । उन्होंने »< 
क, से, ज, ड, ढ़ और फ आदि भी निकाले +, पर तबरगे से वे कोई अन्य छठी आवाज न निकाल सके । क्योंकि 
संसार में कोई ऐसी आवाज न पड़ी, जो तबर्ग के अग्दर विकार उत्पन्न करने में समर्थ हो.। 'क और 'क' के उच्चारण 
में लोग फर्क दिखला सकते हैं और 'ज़ञ' ५८ और “ज' में भी फक है, पर !तो' (४) और 'ते' (०) की आवाज में 
कमा कोई अरबीदाँ फर्क दिखला सकता है ? कोई नहीं । इस त्रुटि के मिलते ही वंदिक आरयों ने विक्ृत उच्चारणों को 
छोड़ दिया भौर सब वर्गों को पाँच ही पाँच वर्ण का रकखा । उनको ज्ञात हो गया कि » क, ख, ग, ज आदि 
आवाजें वेद की अन्य ध्वनियों की अपभ्रष्ट आवाजें हैं, कोई खास वर्ण नहीं। इसलिए उन्होंने उसी नैसग्गिक वर्गी- 
फरण द्वारा बेज्ञानिक आधार से मनुष्यभाषा मर्यादित कर दी, जो वेदों ने निर्धारित की थी । 

उस बैदिक माषा में न तो यही गु जायश है कि आवाजें कम कर दी जायें । अर्थात्‌ श्ल, ध, च, छ, आदि वर्ण 
उड़ा ही दिये जायें जौर न यही गुजायश है, कि » सर, ग, ज, आदि विक्ृृत आबाजें सम्मिलित ही की जाये, प्रत्युत 
यही उचित जान पड़ा कि स्वस्थ, निर्मेल, निदाप शुद्ध और विज्ञानमूलक उच्चारणों का ही संग्रह किया जाय और उन्हीं 
की वर्णमाला बनाकर मनुष्य को माषा और उच्चारण नियन्त्रित और मर्यादित किये जायें | वही हुआ और भआादि से 
श्ञाज तक उसी के अनुसार काम चल रहा है ॥ परन्तु अरबी और फारसी आदि की बात निराली है --इनकी अस्त- 
व्यस्तता प्रसिद्ध है। इनमें 'क' तो है, पर उसके पास ही का दूसरा सरल अक्षर 'ख' न होकर बिलकुल ही अस्वा 
आविक 'ख >< अक्षर मौजूद है । इसी तरह “ग' होते हुए (ग!% मी लिया गया है, जिसकी आवश्यकता न थी ६ 
पर 'घ' जो एक आवश्यक आवाज थी, वह छोड़ दी गई है। यह अमर्यादित अव्यवस्था है। न तो 'ख' छोड़ने ही 
:लछायक है और न 'ख'>< के बढ़ाने की ही आवश्यकता है। क्योंकि तवर्ग ते पाँच पाँच वर्ण के वर्ग का निश्चय कर 
दिया है भौर इन विक्ृत आवाजों का जोर से खण्डन कर दिया है। इसलिए इन बड़ी हुई आवाजों को मनुष्यों का 
मर्यादित उच्चारण व समझना चाहिये । 

# (बिन्दीवाले) 
+ ये जायों के ही उच्चारण हैं । जेंद, फारसी, अंगरेजी आदि में ये उच्चारण पाये जाते हैं । 
>< (बिंदीयुक्त) 
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कई वर्ष पूर्व प्रयाग की 'सरस्वती' पत्रिका में बाबू जगन्मोहन वर्मा की एक लेखमाला प्रकाशित हुई थी। यह 
लेखमाला भारतीय लिपि की उत्पति के विषय में थी | उसमें एक जगह पर उन्होंने लिखा था कि ढवगें आयोँ का 
उच्चारण नहीं है। यह तुरानी भाषाओं का उच्चारण है। आये लोग जब बाहर से आकर यहाँ बस गये, तब उन्होंने 
यहाँ के बसे हुए तुरानी भाषा बोलनेवाले मूल निवासियों से ये उच्चारण ले लिये । इस आरोप की पुष्टि में उन्होंने 
तीन प्रमाण दिये हैं-“-(१) आयों की किसी भाषा में 'टबर्ग” नहों है; (२) टद्व्ग से बननेवाले शब्द और धातुएँ 
बहुत कम हैं ओर (३) निरक्तकार ने स्वीकार किया है, कि तबर्ग ही दवर्ण हो गया हैँ । परल्तु ये प्रमाण बहुत 
लचर और अ्ंहीन हैं। अत: हम इनकी भी आलोचना करना उचित समझते हैं । 


पहिला आरोप यह है, कि आर्यथों की किसी भी भाषा में टवर्ग नहीं है । इसके उत्तर में हमारा निवेदन है कि 
भआायों की किसी भी भाषा में 'भ' नहीं है, तो क्या संस्कृत का भकार कहीं आकाश से आ टपका ? योरपनिवासी 
कहते हैं कि उनकी भाषा आयेभाषा ही है। उनकी भाषा में 'टी' और 'डीं मौजूद हैं, तव कंसे कहा जाता है कि ठवर्गे 
आया की भाषा में नहीं है ? यद्यपि जेंद, पहलवी और फारसी भाषाओं में टवर्ग नहीं है, पर इसका कारण टवर्ग के 
उच्चारण का अभाव नहीं है प्रत्युत यह उनक्री लिपि का दोष है। संस्क्रत को छोड़कर अन्य समस्त आये माधाएँ सेमिटिक 
लिपि में लिखी जाती हैं--जेंद, पहलवी और फारसी दाहिनी ओर से बाईं ओर को लिखी जाती हैं । यद्यपि योरप की 
समस्त भाषाएँ रोमन लिपि के द्वारा बाईं ओर से दाहिनी ओर को लिखी जाती हैं, तथापि रोमन अक्षर सैमिटिक 
वर्णमाला से ही लिये गये हैं। अबजद से ए बी सीडी हौवज से एच आई जे कलमन से के एल एम एन, और 
कुरशत से क्यू आर एस टी लिये गये हैं | इन अक्षरों के कारण ही योरप आदि की भाषाओं से अनेक आयें उचारण 
नह हो गये हैं। रथापि योरप की भाषाओं में अब भी ऐसे उच्चारण मौजूद हैं, जिनसे टवर्ग का होना सिद्ध होता है । 
जेंद और योरप वे भाषाओं में अब तक बैल को “उक्ष' और 'ऑक्स' कहते हैं । संस्कृत में भी यह उक्ष ही कहलाता 
है । मालूम हुआ कि अंगरेजी का एक्स (#)'क्ष' के लिए ही प्रयुक्त हुआ है | 'क्ष| की रचता 'क' और “घ' के संयोग 
से हुई है, 'घ' का उच्चारण ऋटुरषार्णा मूर्ढा' के अनुसार टवर्ग के ही स्थान से होता है । जिस भाषा में 'ठ' न हो गा, 
उसमें 'घ' की कभी आवश्यकता होगी ही नहीं। क्‍योंकि टवंगे जब सकार के साथ मिलेगा तो उस सकार का रूप 
'थ हो जायगा जैसे 'मातुष्ट ! । अंगरेजी भाषा में 'घ' को सूचित करनेवाला 'एक्स” और 'ट' को सूचित करानेवाली 
'टी' मौजूद है । इसी तरह जेंद में भी 'क्ष' के होने से ज्ञात होता है कि टवर्ग का उच्चारण उसमें भी था । 

दूसरा आश्षेप है यह कि वेदों में टवर्ग से आरंभ होनेवाले शब्द नहीं हैं ओर टवरग्ग से बहुत ही थोड़ी घातुएँ 
बनाई गई हैं । वेदों में टवर्ग ही से नहीं प्रत्युत थ, क, ज से भी कोई शब्द आरंभ नहीं होता । तो क्‍या ये उचारण 
भी आरयों के नहीं हैं ? रही टवर्ग से बनने वाली धातुओं की कमी | वह कोई अभाव की दलील नहीं है । टवग्गं कर्ण कद 
है और संस्कृत का समस्त साहित्य वेदों से लेकर गंगाष्टक तक कविता में है, इसलिए उसका प्रयोग बहुत ही कम 
किया गया है । तो #ी धातुपाठ में टवर्ग से आरंभ होनेवाली बहुतसी घातुएं हैं । 


तीसरा आक्षेप यह है कि निरुक्तकार ने “निघण्टव' को 'मिगन्‍्तव' शब्द का पर्याथ बदलाया है । अर्थात्‌ यास्का- 
चाये के मत से 'त' का 'ट' हो गया है। हम पूछते हैं कि 'ट' का 'त' तो इस तरह हुआ । पर इसी निघण्टव शब्द 
में 'घ/ का “ग' कैसे हो गया ? यह तो वेदिक व्याकरण का नियम है कि 'त' कारणवश “ट' हो जाता है, “जैसे मातुस्ते' 
के स्थान में 'मातुष्टे' । इस विवेचन से ज्ञात होता है कि टवर्ग को आर्यों ने अनायों से नहीं लिया। पाँचों वर्गों के 
बीच में बंठा हुआ टवर्गे कहीं आरयों के उच्चारण से बाहर का हो सकता है ? ऋ, र, य और, क्ष के साथ टवर्ग उसी 
।_रह नत्थी है जैसे शरीर के साथ प्राण | अतएवं टवर्ग आरयों को भाषा से किसी प्रकार जुदा नहीं हो सकता । इस 
प्रकार से वैदिक भाषा पाँचों वर्ग के पाँच पाँच वर्णों से मर्यादित और वैज्ञानिक बता दी गई है। इसलिए मर्यादित 
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और वैज्ञानिक वर्णमाला द्वारा संरक्षित भाषा कभी बदल नहीं सकती | परिवतन रोकने के लिए माषा मर्यादित की 
गई है | यदि मर्यादित न की जाय, मनुष्य के मुख से 'निकलनेबाले समस्त उच्चारणों में मनमाना फिरने दी जाय और 
सभी आधाजों को कायम करने का प्रयत्न किया जाय, तो लिपिकला कमी पूर्णता को पहुंच ही नहीं सकती । चीन में 
भाषा की मर्यादा नहीं है। एक ही शब्द जरा जरा फ्रेरफार के साथ अनेकों प्रकार से बोला जाता है| परिणाम यह 
हुआ है कि वहाँ ज़ितने शब्द हैं, उतने ही अक्षर बनाते पड़े हैं। इसलिए मनुष्य की माषा मर्यादित करने के लिए 
बेज्ञानिक नींव पर ही सारी बेदिक भाषा की इमारत उठाई गई है। बैदिक वर्णमाला पूर्ण है, उसमें न कमी हैन 
ज्यादती । अतः ऐसी पूर्ण वर्णमाला से आबद्ध और संगठित बैदिक भाषा का परिबतंन नहीं हो सकता । 

(२) जिन मर्योदित उच्चारणों से वेदमाषा बनी है, उन्हीं उचारणों के व्यक्त करनेवाले लिपिचिद्नों (अक्षरों) 
के द्वारा हीं वह लिपिबद्ध होती चली आ रही है । इसलिए भी उसमें परिबतंन नहीं हुआ । क्योंकि बंदिकों के पास 
लिखने की कला आरंभ से ही: मौजूद थी । यदि आये ब्राह्मणों के पास लिप्रिकला आदि समय से न होती, तो वे इतने 
बड़े बेदिक साहिंत्य का विस्तार न कर सकते । वेदों में लिपि के प्रमाणित करनेवाले इतने प्रमाण हैं कि यदि सब एकत्रित 
किये जाय॑, तो एक बहुत बडा ग्रन्थ बन जाय । रायबहांदुर पण्डित गौरीशंकर ही राचंद औमा ने अपने बृहत्‌ ग्रन्थ में 
बैदों के ही अमाणों से सिद्ध कर दिया है, कि बे दिक काल में आये लिखना जानते थे, उन्होंने लिखना किसी अन्य देश 
सै नहीं सीखा, और उनकी लिपि का नाम 'ब्राह्मी लिपि' था । परल्तु प्रायः लोग शंका करते हैं, कि जब आर्यों में इतने 
प्रॉधीन काले से लिखने की विद्या प्रचलित थी, तो अत्यन्त पुराने समय का कोई शिलालेख, ताम्रपत्र और सिक्का क्‍यों 
नहीं मिलता ? इस: पर हमारा निवेदन है कि जबसे अनुसन्धान होते लगा है, तबसे जो कुछ सामग्री प्राप्त हुई है, 
छससे प्रमाणित होता है, कि भारतीय आये चौबीस सौ बषं पूर्व से लिखना जानते हैं । पचास वर्ष पूर्व केबल अशोक- 
छिपियों के सिवा दूसरी लिपि नहीं प्रास हुई थी । किन्तु अब उसके पूर्व के मी कई लेख मिले हैं, जिनसे अनुमान 
होता है कि आगे चलकर और भी पुराने लेखों के मिलने की आशा है। परन्तु इस आशा में यह दुराशा भरी हुई है, 
कि मिलनेवाले सब लेख पढ़ लिये जायेंगे या नहीं और वे सब सत्य होंगे या नहीं । स्टार" टापू में जो बड़ी बड़ी 
मूर्तियों पर आड़ी टेढी लकीरें लिखी हुई पाई जाती हैं, उनको आज तक कोई पढ़ नहीं सका ६8 । इसी तरह मिश्र 
के मी बहुत से चित्रलेख पढ़े नहीं जा सकते + । ऐसी दशा में यदि कोई अत्यन्त पुराकाछ का लेख मिल भी जाय 
तो वह पढ़ा न जा सकेगा । 

दूसरी अड़चन शलालखा का सचाई की है । पं० गोरीशंकर हीराचन्द ओझा ने कई शिलालेखों को असत्य 
कहा है। 'मारतीय लिपिमला' में एक शिलालेख का हबाला देकर आप कहते हैं कि इस लेख में जो संवत्‌, भाश्, 
तिथि, वार दिया है, बह उस संबत्‌ में था ही नहीं । 

इसी तरह 'राजपूताने का इतिहास' प्रथम खंड़ पृ० ३६७ में लिखते हैं कि “"शिलालेखों में मबाड़ के राजाओं की 
मंशावली गुहिल (गुठदत्त) से आरम्भ होती है। वि० सं० ११ वीं शताब्दी के प्रारम्भ तक के लेखों से ज्ञात होता है कि 
उस समय तक तो बहाँ बालों को उक्त बंशावली का ठीक ठीक ज्ञान था, परन्तु उसके बाद वि० सं० की १५ वीं शताब्दी 
के अन्त तक के शिला लेखों से पाया जाता है कि उस समय लोग पुराने नाम भूल गये थे। क्योंकि कितने एक नाम जो 
स्मरण थे, वे ही उस समय के शिलालंखों में दर्ज किये गये हैं । वि० सं० १०२८ के शिलालेख में गुहिल के बंश में वष्प 

६४ स्टार ठापू प्रशान्तमहासागर के दक्षत्णिर्से स्थित है। इसका आयतने ४५ वर्ग मील हे । इसमें बहुत पाथाण 
भूर्सियाँ हैं, जिनमें रेखाकार चित्रलिपि जिखी हुई है, परन्तु उसका समग्र वृत्त अज्ञात है। (मानवेर आदि जन्मभूमि ।) 
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वेदिक भाषा कौ अपरिवर्तनशौलता ह श्४ंई 


(वापा ) का होता लिखा है । परन्तु वि० सं० १३३१, १३४२, १४६६ के शिललेखों से वष्प (वापा) को, जो गुहिल 
से आठवीं पुश्त में हुआ था, गुहिल का पिता मान लिया । वापा किसी राजा का नाम नहीं, किन्तु उपनाम था और पीछे 
से तो वे यह मी भूछ गये कि किस राजा का उपनाम वापा था । राणा कुम्मा बड़ा ही विद्वाव्‌ राजा था, जिसको अपने 
कुल की वंशावली की त्रुटि ज्ञात होने से उसने पहिले के शिलालेखों का संग्रह कराकर बंशावली को ठीक करने और वापा 
किस राजा का नाम था, यह निश्चय करने का उद्योग कर वि० स॑० १५१७ की कुम्मलगढ़ की प्रशस्ति में अपनी शोघ के 
अनुसार वंशाबली दी। परन्‍्तु उसमें भी कुछ त्रुटियाँ रह गईं” । इस वर्णन से पता लगता है कि ११ बीं शताब्दी से लेकर 
१४ वीं तक के जितने लेख हैं, सबमें वंशावली अशुद्ध दी हुई है | ये लेख सत्य नहीं हैं, प्रत्युत भ्रम फैलानेवाले हैं ॥ 


जिस प्रकार इस तरह के शिलालेख असत्य और भ्रम फैलानेवाले हैं, उसी तरह बहुत से लेख जान बूककर 
जालसाजी के तौर पर भी लिखवाये गये हैं। जो इनसे भी अधिक घोखा देनेव।ले हैं। सभी जानते हैं कि पुस्तकों 
में प्रक्षेप हुआ है । इससे यह बात और भी हृढ़ हो जाती हैं कि जाली लेख जानबूकऋर लिखवाये गये हैं । यहीं नहीं 
प्रत्युत अन्य देशों में भी इस तरह की जालसाजियाँ हुई हैं और हो रही हैं । 'गुजरात' नामी पत्र के भाग तीन, अर्छू 
सात, पृष्ठ ६०१ में लिखा है कि 'अल्बेनिया के लोगों का हाल जानने के लिए वहाँ बहुत से विद्वाद जाया करते थे और 
पुराने लेखों के लिए रुपया भी देते थे । अतः लेखों को व्यापार की वस्तु बनाकर ठगों ने जाली लेख लिख कर बेचना 
शुरू कर दिया'। हमारे देश में भी 'चारयारी' और 'रामलक्ष्मण” की छाप के रुपये वनाकर लोग बेंचा करते हैं । 


इसलिये सभी शिलालेख, ताम्रपत्र आदि विश्वास के योग्य नहीं हैं। ऐसी दशा में जब पुराने लेखों का पढ़ना 
दुस्साध्य है और उनकी सत्यता में भी सन्देह है, तब पुराकालीन लेख हमारे लिए उपयोगी ही होते, इसमें सन्देह है। जो 
चौजें अधिक काल व्यतीत हो जाने पर निरुपयोगी हो सकती हैं और जिनमें असत्यता की सम्भावना हो सकती है, उनकी 
सृष्टि करना और संचित करना कोई आवश्यक बात नहीं है। ऐसी दशा में सच्चे और उपयोगिताबादी वैदिक झायोँ के यदि 
कोई प्राचीन लेख नहीं मिलते, तो इससे यह साबित नहीं हो सकता कि उनको लिखना नहीं आता था। बीस हजार से 
अधिक श्लोकवाला वेदों का बड़ा पुस्तक, जिस देश में लाखों वर्ष से प्रचलित है, उस देश के लिए लिखने की विद्या पर बहुस 
करना, समय खोना है | बैदिक आये वैदिक काल में भी लिखना जानते थे, यह बात वेदों के ही प्रमाणों से अनेकों बार 
सिद्ध हो चुकी है। इसलिए वेदों के साथ लिपि का प्रादुभू त होना इस बात की जबरदस्त दलीरू है कि जो भाषा वेदों के 
प्रादुर्माव के समय जिस प्रकार बोली जाती थी, उसका वही उच्चा रण आज भी उपस्थित है। क्योंकि लिपि उश्चारण को 
स्थिर करके भाषा को बहकने से बचाती है । ब्राह्मणों की ब्राह्री लिपि में समस्त उच्चारणों के लिए पूरे चिह्न पाये जाते 
हैं। इससे निश्चित होता है कि वेद साषा उसी प्रकार लिखी गई, जिस प्रकार वह बोली जाती थीं । इसलिए लिपि कीहृष्टि 
से भी यही सिद्ध होता है कि-वेदों का उच्चारण आदिकाल में था, वह अब त्तक बना हुआ हैं| कुछ भी परिवतेन नहीं हुआ। 


(३)जिस प्रकार वेदिक वर्ण माला और ब्राह्मी लिपि ने वेदों की भाषा को परिवर्तित हौनें से बचाया है, उसी 
तरह वेदों के व्याकरण ने भी उसे ऐसा जकड़ दिया है कि उसमें जरा सा भी फेरफार नहीं हो सकता । वेदों का 
व्याकरण वहुत पुराना है। वह ब्राह्मणकाल के पूर्व उपस्थित था । उसका जिक्र गोपथ ब्राह्मण में किया गया है । 
यास्क, पाणिनि और पतंजलि ने भी व्याकरण के पृर्वाचार्यों का वर्णन किया है। पाणिनि का धातसुपाठ तो कहा ही 
नहीं जा सकता कि कितना प्राचीन है। हमारा तो यह अनुमान है कि भातुपाठ से पुराना साहित्य इस समय और 
: कोइ.दूसरा नहीं है.। बैदिक व्याकरण अपनी पूरी वर्णमाला, भातुपाठ, प्रत्ययनियम, तीन लिख, तीन वचन, आठ 


7 : बिभत्ति; ददा छकोर, संबिकौधल और स्वरविज्ञान के लिए जगत्परसिद्ध है । इन समस्त प्रक्रियाओं का जब वाकयों में 


. ठीक ठीक उपयोग होता है, तब वे- वाक्य अचल और अटल बन जाते हैं.।. उन बाकयों में जो कुछ, कंहा जाता है, वहू 
जिससे कहा जाता है, उसके पास उसी रूप में पहुचता है, जिस रूप में वहू वक्ता के पास था। हजारों ब तक उस 


२४६ बेदिक सम्पत्ति 


वाक्य का बही मतलब निकलता रहेगा जो उसके बनने के समय निश्चित हुआ था। इसका कारण यही है कि बह 
वाक्य अपनी वर्णमाला, स्वर, धातु और अन्य व्याकरण के नियमों में अच्छी तरह ग्रथित कर दिया गया है । 

व्याकरण की यह खूबी संसार के किसी व्याकरण में नहीं है। किसी अँगरेजी पढ़नेवाले से पूछिये कि 'एनू” और 
ओ से 'तो' होता है, पर 'डि' और “ओ” से 'डो' क्‍यों नहीं होता ? तो वह बिचारा कुछ भी उत्तर न दे सकेगा ! इसी 
तरह अरबी पढ़नेवाले से पूछिये कि जिस तरह 'कत्ल' से कातिल और मकतूल 'सब्र' से साबिर और मसबूर बनता 
है, उसी तरह जालिम और मजदूम बनानेवाली धातु 'जल्म क्यों नहीं ? उसे “जुल्म” क्‍यों कहा जाता है? पर इसका 
भी उत्तर! तहीं है । इस गड़बड़ का कारण व्याकरण की अपूर्णता है! परन्तु बेदों के पूर्ण व्याकरण में ऐसी ऋ्ुटियों 
के लिए बिलकुल स्थान नहीं है | इस पूर्णता की यद्यपि लोग प्रशंसा करते हैं, परन्तु प्रशंसा के साथ शिकायत भी 
करते हैं। लोगों का कहना है कि इस प्रकार के प्रौढ़ और पूर्ण व्याकरण से भाषा का विकास रुक जाता है। 
उसमें नवीन शब्दों की सृष्टि नहीं हो सकती । किन्तु हम कहते हैं कि इन बातों में कुछ भी सार नहीं है । ऐसी 
बातें करनेवाले संस्कृत के इतिहास से परिचित नहीं हैं । वे नहीं जानते कि नवीन शब्दों की रचना करके भाषा- 
विस्तार करना जितना सुगम संस्कृत में है, उतना और किसी भाषा में नहीं है । किन्तु हाँ, यह सुगमता उसी को है, 
जो संस्कृत के धातु और प्रत्ययविज्ञान को जानता है। स्मरण रखना :चाहिए कि भिडी को लेड्रीफिगर और 
रीठे को सोपनट' कह देवा जितना सरल है, उतता धातुओं के द्वारा शब्द नियत करना सहज नहीं है | धातुओं के 
ढारा शब्द नियत करते समय सबसे पहिले उप्त पदार्थ का एक लक्षण करना पड़ता है, जिसके लिए शब्द की आव- 
श्यकता है। लक्षण स्थिर हो जाने पर देखना पड़ता है कि यह लक्षण किस गण अर्थात्‌ विभाग का है। इसके 
बाद उस विमाग का लक्षण सूचित करानेवाले धातुओं पर दृष्टि डाली जाती है और जो धातु उस गण के अनुरूप 
उस पदार्थ के लक्षण से मिलता हुआ लक्षण कहता है, उसी में प्रत्यय जोड़कर शब्द बनाया जाता है। इस सारी 
विधि में पदार्थ का लक्षण करता, गण स्थिर करता, उस योग्य धातु ढूँंढ़ना और प्रत्यय लगाना, बड़ी प्रतिमावाले 
का काम है। प्रतिभावान्‌ पण्डित थोड़े विचार से ही इस प्रकार से शब्दबाहुल्‍य करके भाषा का विस्तार कर सकता है। 

प्राचीन आर्यो ने इसी विधि से ज्योतिष, बैद्यक और दर्शन आदि के सैकड़ों शब्दों को बनाकर भाषा का विस्तार 
किया है । सभी जानते हैं कि आदि में उनके पास वेद के ही शब्द थे | परन्तु उन्होंने वेदशब्दों से ही सब कुछ नहीं 
लिखा । तब फिर इतना बड़ा शब्दभण्डार उन्होंने कहाँ से प्रात्त कर लिया ? मानना पड़ेगा कि उन्होंने इसी धातु- 
प्रत्ययविज्ञान से ही अपनी माषा को इतनी विस्तृत किया था । एक ही शब्द को घात्वर्थ के सहारे भिन्न भिन्न अनेक 
प्रकरणों में डालकर अनेक अर प्राप्त करना इसी भाषा में है। इस प्रकार का भाषाचमत्कार संधार की किसी भाषा 
में नहीं है । इसी से कहते हैं कि बैदिक व्याकरण में संकोच का दोष नहीं, प्रत्युत विस्तार का गुण है। वैदिक 
व्याकरण भाषाविस्तार में सहायक ,है, बाधक नहीं । रही बात यह कि इस प्रकार का व्याकरण भाषा कौ स्थिर कर 
देता है। सो यह भी इसकी खूबी है । यदि इसमें यह खूबी न होती, तो आज वेदों की भाषा का क्या रूप होता 
और उसका अर्थ हो सकता या नहीं, यह कहा नहीं जा सकता । हम तो इस ग्रुण का स्वागत करते हैं और प्रबलता 
से कहते हैं कि वेदों का व्याकरण ऐसा पूर्ण है कि जिससे वेदभाषा परिवर्तित नहीं हुई । 

वेदिक व्याकरण में महत्व की वःत स्वर विज्ञान की है। यह्‌ कौशल संसार की किसी अन्य भाषा में तहीं है। 
वेदभाषा स्वरों के द्वारा अर्थ को निश्चित करती है। हमने शिक्षाकार के छोक को लिखकर दिखलाया था कि “यबेन्शन्रु: 
स्वरतोःपराधात' अर्थात्‌ स्वर के अपराध से जैसे इन्द्रधात्र' का अर्थ बदल गया, उसी तरह स्वरदोष से सर्वत्र ही अर्थ 
बदल जाता है। इसलिए कभी स्वरों में गलती न होती चाहिए । 'इन्द्रशत्रु शब्द में समास है । पर बिता स्वर के 
ज्ञात नहीं होता कि कौनसा समास है । 'इन्द्रशत्र' पर अन्त्योदात्त स्वर लगाने से षष्ठोतत्युरुष समास होता है, जिसका 
अथं इन्द्र का शत्र' होगा । पर आयुदात्त स्वर लगने से बहुब्रीहिं समास होता है, जिसका “इन्द्र ही 
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शत्रु हैं! अर्थ होगा। इस प्रकार से वेदिक व्याकरण जहाँ भाषा के एरिवतंन को रोकता है वहाँ स्वरों के द्वारा अर्थपरिदर्तन को 
भी रोकता है। यही कारण है कि वेदभाषा अपने व्याकरण आदि से आज तक एक मात्रा के बराबर भी परिवर्तित नहीं हुई । 


(४) वंदिक भाषा को परिवतत से, सबसे अधिक बचानेवाली वेदों के पाठ करने की विधि है । वैदिक भाषा 
शुद्ध रखने के लिए वेदों के पढ़ने के जो अनेक क्रम बनाये गये हैं, सबसे ज्यादा वेही उसको ज्यों का त्यों बनाये रखने 
में समर्थ हुए हैं। धन, जटा और वहली आदि लगाकर वेदपाठ करने से शब्दों में अशुद्धि नहीं हो सकती, न अर्थे 
करने में ही दिक्कत हो सकती है । हमने एक ब।र इस विषय की महत्ता का अनुभव किया । 


ब्रम्बई में आर्यसमाज और सनातन घर्म क बीच मूर्तिपूजा का शास्रार्थ छिड़ा । आयेंसमाज की ओर से मूत्ति- 
निषेध में 'न तस्य प्रतिमास्ति' यह मन्त्र पेश किया गया और अर्थ किया गया कि उसकी प्रतिमा नहीं है। परन्तु 
सनातनषभियों की ओर से इस वाक्य का इस प्रकार अर्थ किया गया कि 'नतस्य प्रतिमास्ति” अर्थात्‌ नत के प्रतिमा 
है । आर्यंसमाजी कहते थे कि 'तस्य प्रतिमा नास्ति' अर्थात्‌ उसके प्रतिमा नहीं है और सनातनधर्मी कहते थे नतत्य--- 
नमनशीलस्घ-- को मलस्य-- परमेश्वरस्य प्रतिमा अध्ति' अर्थात्‌ नत--झुकनेबाले--कोमल परमात्मा की प्रतिमा है । 
एक पक्ष 'न' और 'तस्थ' को अलग अलग कहता था, दूसरा नं और 'स्थ' को अलग अलग कहता था । ऐसी दशा 
में निर्णय कंसे होता ? परन्तु याद आने पर वेदपाठी बुल।ये गये और उनसे घन, जटा के क्रम से इस मन्त्र का पाठ 
करने को कहां गया । उन्होंने न, न, न; तस्य, तस्य, तस्य; न तस्य, न तस्य, न तस्य पाठ करके दिखलाया कि 
तस्य' से “न! अलग है | मालूम हो गया कि 'न! 'त' के साथ मिला हुआ नहीं, प्रत्युत अकेला है और 'स्य' तस्य के 
साथ लगा हुआ है 'नत' के साथ नहीं | 

यह तो पाठ का एक ही प्रकार दिखलाया गया । पर वेदपाठ के अनेकों प्रकार हैं, जिनसे शब्दों को शुद्ध रखने 
का उत्तम तरीका प्राप्त होता है । जिस धर्मग्रन्थ की इस प्रकार रक्षा हो, वही अधिक दिन तक रह सकता है और 
उसी की भाषा आदि से अन्त तक ज्यों की त्यों बिना किसी परिवर्तन के रह सकती है | वेद अपनी वर्णमाला, लिपि, 
व्याकरण और पाठक्रम के कारण अत्यन्त प्राचीन होने पर भी आज वंसे ही पढ़े जाते हैं, जैसे वे अपने जन्मकाल में 
पढ़े जाते थे और उनकी वह भाषा अब तक वैसी ही बनी हुई है, जेंसी बह अपने जन्म समय में थी । इसीलिये 
कहते हैं कि संसार की समस्त भाषाएँ परिवर्तित हो गईं, पर वेद की भाषा बिना किसी परिवर्तन के ज्यों की त्यों 
वैसी ही बनी हुई है) परन्तु प्रश्न उपस्थित होता है कि क्‍यों आये ब्राह्मणों ने इस मूलभाषा को इतने परिश्रम, तप 
ओऔर यत्न से ज्यों की ज्यों बनाये रवखी ? इसका सरल और सीधा सादा उत्तर यही है कि चेदिक भाषा आदिभाषा 
है, ईश्वरप्रदत्त अर्थात्‌ अपौरुषेय है । इसीसे इतने परिश्रम के साथ इसकी रक्षा की गई ओर वह हर प्रकार के दोषों 
और परिवतेनों से बची रही । 
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गत पृष्ठों में हमने यह सिद्ध करने का यत्र किया है कि जिस भाषा की बर्णमाला पूर्ण होती है, अर्थात्‌ जिसमें 
विस्तृत ओर क्विष्ट उच्चारण पूर्णता के साथ बेज्ञानिक कम से प्रस्तुत होता है, वह भाषा किसी दूसरी भाषा का न तो 
परिवर्तेन या अपभ्रश ही होती है भौर न उसे मनुष्य अपनी इच्छां से रच ही सकता है) हम देखते हैं कि वेदिक 
भाषा की वर्णमाला पूर्ण है अर्थात्‌ उसमें चिस्तृत ओर क्िष्ट रचना की वर्णमालय वैज्ञानिक क्रम से प्रस्तुत है। इसलिए 
वहु न तो किसी भाषा का परिवर्तत या अपभ्रश ही है और न. मनुष्य की इच्छानुसार उसकी रचना ही हुई है । वह 
न तो शब्दानुकृति के सिद्धान्त से ही उत्पन्न हुई है और न उसे उद्गारों ने ही उत्पन्न किया है। जो भाषा संसार के 
किसी साधन के द्वारा उत्पन्न नहीं हुई, जिसमें मनुष्य की कॉरीगरी का लेश भी नहीं है और जो ऑदिसृष्टि से आज 
तक सहस्नों माषाओं को जम्म देकर भी आप ज्यों की त्यों बनी हुई है; वह मनुष्यक्ृत नहीं, प्रत्युत अपौरणेय और 
ईश्वरप्रदत्त है। वतंमात माषाविज्ञान के पण्डितों की स्तोज के अनुसार भी सिंद्ध होता है कि मूलभाषा आरयेभाषा की 


श्श्द वदिक सम्पत्ति 


भाँति वाक्‍्यरूप, संश्लेषणात्मक और विभक्तियुक्त थी। आयेभाषा की भाँति वाक्यरूप, संडलेषणात्मक, विभक्ति-युक्त, 
परिवतंतरहित श्र पूर्ण वर्णमालायुक्त भांघा की रचना बिता परमेश्वरीय प्रेरणा के आप ही आप हो ही नहीं सकती । 
आप ही आप भाषा की उत्पत्ति के जितने कोठिक्रम हैं, उन सबों को हमने गत पृष्ठों में एक एक करके देख डाला है । 
परन्तु कोई भी ऐसा प्रकार हस्तगत नहीं हुआ, जिसमें परमेश्वर की सहायता न ली गई हो । इसलिये अब यह बात 
स्वंतन्त्र सिद्धान्त की भाँति स्वीकार कर लेने योग्य है कि आदि भाषा वैदिकभमाषा है और वह अपौरुषेय है, ईश्वर प्रदत्त है। 


वैदिक भाषा के श्रपौरुषेय होने में जिस प्रकार यह प्रबल युक्ति है कि उसकी वर्णमाला अपौरुषेय है, उसी प्रकार 
यह प्रबलतम युक्ति है कि उसकी वर्णमाला का प्रत्येक वर्ण सार्थक है। अर्थात्‌ वर्ण और शब्द के वीच में तथा शब्द 
और वाक्य के बीच में बैज्ञानिक सम्बन्ध है, जो अर्थ और ध्वनि के साथ कार्य और कारण भाव दर्शाता है। शब्दरूपी 
अड् में वर्णरूपी अज्जी उसी तरह ग्रधित है, जिस प्रकार घड़ के साध शिर और हाथ पेर। जो भाषाएँ अकस्मात्‌ 
उद्भूत होती हैं, उनमें कारण कार्य का कौशल नहीं होता । परन्तु वेद का प्रत्येक शब्द वर्णानुसार अर्थ रखता है और 
प्रत्येक वर्ण अपनी बनावट से अर्थ सूचित करता है | इसलिए ब्रेदिक भाषा की रचना ज्ञानपूर्वक है। ऐसी ज्ञानपूर्वक 
रचना सिवा परमात्मा के और किसी से नहीं हो सकती । आग्रे हम नमूने के तौर पर वैदिक वर्णमाला का वेज्ञानिक 
अक्षरा्थ दिखलाने का यत्न करते हैं, जिससे सहज ही में ज्ञात हो जायगा कि वबेदिक भाषा अपौरुषेय है । 


अक्षरविज्ञान 

भाषाविज्ञान की व्याख्या करते समय प्रो० मैक्समूलर ने लिखा है कि 'ध्वनियाँ विचारों को किस प्रकार प्रकट 
करती हैं ? किस प्रकार धातुएँ बिचारों की दर्शानिवाली हो गईं ? किस प्रकार 'मा' का अर्थ नापना, 'मनु' का अर्थ 
बिचार करना, 'गा' का अधथ जाना, 'स्था' का ठहरना, सीद' का बंठना, 'दा' का देगा, 'मर' का मरना, 'चर' का 
चलना और “कर' का अथे करता हो गया'+- । मैक्समूलर साहब को पता नहीं लगा कि किसी ध्वनि का अमुक 
अर्थ क्‍यों होता है ? वे नहीं जान सके कि मूलभाषा की घातुओं के अर्थ किस कारणकार्य भाव से निश्चित किये गये 
हैं । यह सत्य है कि जो भाषाएँ काल्पनिक हैं - जिनको मनुष्यों ने जरूरत पड़ने पर गढ़ लिया है, उनका छाब्दा्े 
सम्बन्ध किसी वैज्ञानिक कारणकार्यमाव पर स्थित नहीं बतलाया जा सकता । परन्तु जो भाषा अपौरुषेय है, ईश्वर- 
प्रदत्त है, उसके लिए इस प्रकार की शड्भा करना उचित ही है, अनुचित नहीं । फारसी के 'पिदर' शब्द का मूल संस्कृत 
का पितृ! दब्द बतलाया जा सकता है और दलील दी जा सकती है कि 'पितृ' छब्द में 'ऋ!” स्वर की क्लिष्टता 
हैं, इसलिए “तृ! का सरल रूप तर दर होकर “पिदर' शब्द वन गया है और 'पिता' अर्थ में ही व्यवह्गत होता है । 
इसलिए फारसीवालों पर यह जवाबदारी नहीं है कि वे 'पिदर' शब्द को पिता अर्थ॑ में क्‍यों लेते हैं। परन्तु संस्कृत- 
वाले कहते हैं कि 'पिदर' शब्द पितू शब्द का अपश्रंश है, इसलिए उन्हें ही बतलाना चाहिए कि वे 'पितृ' शब्द को 
पिता अर्थ में क्‍यों लेते हैं। इस उलभन पर संस्कृत का पण्डित कह सकता है कि पितृ” दाब्द 'पाज-रक्षणे धातु से 
बनता है, इसलिए पिता, राजा, परमेश्वर आदि जितने रक्षा करने वाले हैं, सव पिता कहलाते हैं । 

उत्तर अच्छा है और समस्त संसार की माषाओं पर प्रभाव जमानेवाला है । पर प्रो० मैक्समूलर के शब्दों में पूछा जा 
सकता है कि 'पा' धातु का अर्थ रक्षा करता ही क्‍यों होता है, और कुछ क्‍यों नहीं ? इस प्रश्न पर यद्यपि वर्तमान 
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अर्के रविज्ञान २४६ 


पेष्डिदमण्डेली चुप है, किन्तु प्राचीव वेदिक आये चुप नहीं थे । उनका विश्वास था कि मौलिंक भाषा अ्रपौरुषेय है श्र 
उसके कारणरूप धातुझों शोर वर्णों का श्रर्थ अवश्य है। इसी विश्वास पर उन्होंने अक्षरार्थ किया है। वे मानते थे 
कि जिस प्रकार एक एक परमाणु से पृथिवी बनी है और पृथिवी में वही गुरा हैं, जो परमाणाज्रों में हैं, (ऐसा नहीं है 
कि पृथिवी में कुछ ऐसे भी गुण श्रा गये हैं, जो परमाणसाझों में न हों), ठीक इसी प्रकार यह भाषारूप पृथिवी भी 
प्रक्षररूपी परमाणुओं से ही बनी है और वही अर्थ रूपी गुण रखती है, जो उसके अक्षर रखते हैं। श्रक्षर शब्द के उसी 
ढुकड़े को कहते हैं, जिसका फिर टुकड़ा न हो सके । मनुष्य की भाषा भ्रर्थों के सहित है, अतः उसके कारणुरूप प्रक्षर 
भी-अखण्ड टुकड़े भी--सार्थक होने चाहिए। जिस प्रकार वाक्‍्यों का श्रर्थ तब समझ में श्राता है, जब उस वाक्य में 
श्राये हुए सब शब्दों का ग्र्थ ज्ञात हो । उसी तरह क्या यह सिद्धान्त न होता चाहिए कि छाब्दों का श्र्थ तभी ठीक 
ठीक समभ में झ्रा सकता है, जब उन श्रक्षरों का भ्रथ ज्ञात हो, जिससे वे शब्द बने हैं ? विशेषकर जो भाषा परमेश्व- 
रीय झौर वैज्ञानिक होने का दावा करती हैं, उसके अक्षर तो भ्रवश्य ही साथंक होने चाहिए । 


परन्तु स्मरण रखना चाहिए कि अक्षरार्थ पर विचार करना बहुत दिन से छूट गया है । हमारा दृढ़ विश्वास है 

कि वैदिक काल में वेद के एक एक अक्षर का भ्रर्थ होता था। यह हमारी ही कल्पना नहीं है, प्रत्युत संस्कृत भाषा के 
महावैयाकरण पतञ्जलि की भी राय है कि एक एक वणका ग्र्थ होता है। वे श्रपने महाभाष्य ११२ में लिखते हैं कि 
अर्धवम्तो वर्णा: | धातुप्रातिपदिकप्रत्ययनिषातानामेकबर्णानामबं दर्शनात्‌ु । धातव एकवर्णा: अर्थंवन्तो हश्यन्ते 
प्रातिपदिकाग्येकवर्णा-यर्थ वन्ति | ** निपाता एकवर्णा अथंवन्त:' । श्र्थात्‌ वर्ण प्रथंवाले हैं । धातु, नाम, प्रत्यय भौर 
निपात का प्रत्येक वर्णा अर्थवान्‌ होता है, इसी तरह धातु एक वर्णोका भ्र्थवान्‌ होता है, नाम अनेक वर्णों के संयोग 
से भ्र॑वान्‌ होते हैं श्रोर निपात एक वर्णो का अर्थवान्‌ होता है। यह महामुनि पतंजलि की भी कल्पना नहीं है, प्रत्युत 
बेद स्वयं कहते हैं कि-- 

ऋचो अक्षरे परमे ब्योमन्‌ यस्मिन्देदा अधि विश्व निषेवु: । 

यस्‍्तन्न वेद किसूचा करिष्यति य इत्तद्विवुस्त इसे समासते ॥ (ऋग्वेद १॥१६४॥३६) 


अर्थात्‌ ऋचाएँ परम अ्रविनाशी शब्दमय अक्षर में ठहरी हैं, जिनमें देवता अर्थात्‌ गब्द के विषय (प्रथं) ठहरे हैं। 
जो उस अक्षरा को नहीं जानता, वह ऋचाझं से क्या लाभ प्राप्त करेगा ? इसी मन्त्र पर पतञ्जलि मुनि ने कहा है 
कि-- 
बरांज्ञा्म बाग्विषयों यत्र थे ब्रह्म बतंते । 
तदथं मिष्टबुद्धधर्थ लध्वर्थ चोपदिश्पते ।। (महाभाष्या १।१२) 
श्रर्थात्‌ वाणी का विषय वर्शाज्ञान है, जहाँ ब्रह्म (वेद) मौजूद है। इसका मतलब यही है कि विना अक्षरार्थ के 
बेद का ज्ञान नहीं हो सकता। निरुक्तकार ने भी कहीं कहीं इस वंदिक शैली का अनुकरण किया है। वे लिखते हैं कि--- 
के: कमनोीयो भवति सुलो भवति क्रमणीयों वा । 
तथ्ाथा कः कमतो वा ऋमणो वा सुलो वा इति। (निरु० दै० ४४२।२२) 
गरारमनक्त वा बहतेवा (निरु० दें० ११४) 
अर्थात्‌ क कमनीय, सुख, क्रमणीय आदि अ्रथंवाला है ग्योर ग, दहन आ्ादि अर्थवाला है । यह शैली उपनिषदों 
में भी पाई जाती है। छान्दोग्य-उपनिषद्‌ में सत्य” शब्द के म, त और य अक्षर का भ्र्थ करते हुए कहा गया है कि- 
तानि. हू वा एतानि त्रीभ्यक्षराणि 'स-ति-यमिति' 
तन्चत्‌ सत्‌ तब्मृतमथ यत्‌ ति तम्मत्यं मथ यद्‌ यम लेनोमे यच्छति ॥ छा० 5।३।१ 


ढैरे 


२५० बंदिक सम्पत्ति 


श्र्थात्‌ सत्य' शब्द के तीन भअक्षरों में 'स' का अर्थ अमृत, 'त' का अर्थ मर्त् और 'य' का प्र्थ दोतों को नियम 
में रखनेवाला है। ब्राह्मणग्रन्थों में इस प्रकार के नमूने बहुत ही विशद रूप से पाये जाते हैं। गोपथब्राह्मण में 
“भरें शब्द के लिए लिखा है कि-- 
भ, इति भासबतोती मांसलोकान्‌ 8 
र, इति रजयतोीती मांहलोकानु । 
ग, इति गमबतीतीमांल्लोकान्‌ इति भर्ग. । (गोपथब्राह्माणा) 


अर्थात्‌ भ' से भासित होना, 'र' से रझ्जित होना और 'ग' से गमन करना, समभता चाहिये । दूसरी जगह 
गोपथ २।२।४ में लिखा है कि-- 


सख इत्पेतद्‌ यज्ञनामधेयं छिद्रप्रतिषेयसामर्थ्यात्‌ । 
छिद्रं खभित्युक्तं तस्य मेति प्रतिषेथ: मा यज्ञ छिं्रं करिष्यतीति । 

अर्थात्‌ यज्ञ का नाम मख है। उसमें कोई छिद्र [त्रुटि] न हो, इसलिए उसका नाम मख रक्‍्खा गया है। छिंद्र 
को ख' कहते हैं। उसका निषेध करनेवाला में है। यज्ञ में कोई छिद्र [त्रुटि] न होने पावे, इसलिए उसको “'मख' 
कहते हैं । इसी तरहका अरे नाक बब्द.का भी निरुकत २।४११४ में किया गया है । वहाँ लिखा है कि 'कप्तिति सुख नाम, तत्‌ 
प्रतिषिद्ध प्रतिषिध्येत' श्र्था [ 'क' को सुख कहते हैं । सुख का निषेध करनेवाला' श्र' है और भ्र' का निषेध करनेवाला 
न है। इस तरह से नाक नाम सुखस्थान-स्वर्ग का है। इसी तरह समस्त वैदिक और लौकिक साहित्य में प्रत्येक 
ग्रक्षर का भ्र्थ प्रचलित है। सभी जानते हैं कि अ--तहीं, आ--अच्छी तरह, ई--गति, उ--और, ऋ--गति, लु- 
यति क--सुख, ख--आकाश, ग--आति, च-प्रुतः, ज--उत्पन्न होता, क--नाश, त--पार, थ--ठहराना, 
दा--देना, धा-धारण करना, नहीं, पा--रक्षा करना, भा--प्रकराश करना, मा-नापना, य-जो, 
रा-देना, ल--लेना, वा--गति, स--साथ और ह--निश्चय अर्थ रखता है । 

इत समस्त प्रमाणों से अच्छी प्रकार प्रकट हो जाता है कि प्राचीन वैदिक ऋषि श्रक्षरार्थ का ज्ञान रखते थे 
श्रौर उसी शैली से अर्थ करते थे । इस प्रकार के मोलिक भ्रर्थों को हूँढ़ निकालने की विशि उन्हें वंशपरम्परा से ज्ञात 
थी । वे इसे योग के द्वारा सम्पादित करते थे । बे घातुत्रों में आये हुए वरणों में संबम करते थे और प्रत्येक वर्ण का 
श्रथे स्थिर कर लेते थे। पतञज लि मुनि ने इस संयम के लिये योगश्ञास्त्र (३।१७) में लिखा है कि 'शब्दार्थ प्रत्ययाना मितरेतरा- 
ध्यासात्संकरस्तत्प्रविभागसंयमा त्सवं भूतरुतज्ञानमु' । अर्थात्‌ शब्द, अर्थ और, प्रत्ययों के संयोगविभागों में संयम करने से 
समस्त प्राणियों की भाषाओरों का ज्ञान हो जाता है । जिस प्रकार धातु प्रत्ययों में संयम करने से मनुष्य को भाषा के 
प्रत्येक वर्णा के भ्र्थों का बोध होता है, उसी तरह प्रत्येक प्राणी की भाषा में संयम करने से प्रत्येक प्राणी की भाषा 
का. ज्ञान हो जाता है। कहने का मतलव यह कि अक्षर विज्ञान जानने के लिए धातुओों और प्रत्ययों में संयम करने की 
श्रावश्यकता है । थोड़े ही दिन संयम करते से पता लगने लगता है कि अमुक शब्द के भीतर अमुक वर्ण अपना कौन 
सा माव प्रकट कर रहा है। इस प्रकार अनऊ दाब्दों में ढूं ढ़ने से उस वर्ण का भाव विदित हो जाता है और मालुम 
हो जाता है कि यह वर्ण इस प्रकार का अर्थ रखता है । 

पाश्चात्त्य विद्वानों ने भी इसका अनुभव किया है । श्रार० सी० ट्रेनिच, डी० डी० अपनी पुस्तक स्टडी झ्रॉफ 
वड्‌ स' में लिखते हैं कि एक एक शब्द और श्रक्षर में कविता भरी हुई है, इसलिए शब्दों का वास्तविक श्रर्थ जानने 
के लिए झब्दों के धात्वर्थों को अत्रश्य जान लेना चाहिए। हम भी यही कहते हैं कि बिना धात्वर्थ के भर बिना 
अक्षरार्थ के भाषा का ठीक ठीक ज्ञान नहीं हो सकवा । इसलिए यदि हम चाहते हैं कि वैदिक भाषा को वैज्ञानिक 
अपौरुषेय और ईश्वरप्रदत्त सिद्ध करें, तो उचित है कि उसके एक एक अक्षर के अर्थ को समझें कि किस प्रकार और 
किन कारणों से उसकी धातुओं का--वर्णों का--श्रक्षरों का--अमुक अ्रमुक अर्थ होता है । 


देशानिक जांच के तान नमूने २५१ 


वेद के प्रत्येक भ्रक्षर का भ्र्थ उसकी बनावट से ज्ञात होता है। श्रक्षरों की बनाथट दो प्रकार की है। एक तो वह 
बनावट है, जो मुह-में प्रक्षरों के उच्चारण करते समय बनती है शौर दूसरी वह है, जो लिखने के समय कलम से 
रेखारूप होकर कागज में चित्रित होती है। पहिली मुख्य है भ्रौर दूसरी उसकी साक्षी है। साक्षी से यह बात प्रमाणित 
होती है कि मुख की बनावट स्थिर करने में घोखा तो नहीं हो रहा । मुँह से निकलते समय जो झक्षर भ्पना जो जो 
भाव बनावट, ध्वनि, असर और फ़रिया करता है, उसी से उसका अर्थ निश्चित होता है। इसी तरह उस भ्रक्षर के चित्र, 
रेखा, बतावट और प्रभाव से जो भाव उत्पन्न होता है, वह प्रथम कहे हुए श्र का पोषक होता है । इसका कारण यही 
है कि बैदिक लिपि अक्षरा के ही अनुरूप बनाई गई है। उदाहरशार्थ 'ग्र' का अर्थ अभाव है! श्रमाव का चित्र 
इस . सून्‍्य से अप्निक ग्रच्छा दूसरा नहीं हो सकता। यही शून्य श्र! चित्र का मूल है। इसी तरह 'ई” का 


अर्थ गति है और यति का चित्र $ इससे अधिक अच्छा और कोई नहीं हो सकता । इसी तरह सब सानुतासिक 


अक्षर मूर्द्धाछिद्र से बोले जाते हैं । झ्तः उस छिद्र का “०” यह कैसा उत्तम चित्र है? सब जानते हैं कि न, म, णं, श्रादि 
सानुनासिक वर्ण अभाव अर्थवाले हैं, भ्रतः अभाव के लिये भी “०” इस शून्य से श्रच्छा चित्र और नहीं हो सकता। श्रक्षरों 
के अतिरिक्त अड्ू तो बहुत ही रीति से भ्रपना अर्थ प्रकट करते हैं, जो इस परिणशयामदर्शक अद्भुमाला से स्पष्ट हो रहा है-- 


॥ । -ः 
ना ञ || दा ड॥ ॥। ॥॥ _ ॥० 
दर । 
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इसमें प्रत्येक श्रद्धु की मर्यादा को उसकी रेखाएँ बता रही हैं। इसी तरह बिन्दु श्र्थात्‌ बूंद का “” यह, रेखा 
को १०१४३०४६५३४ ! यह और परिधि शर्थात्‌ घंरे का 6 यह कितना स्वाभाविक चित्र है ! जो भाव वस्तु के श्र्थे से 


निकलता है, वही भाव चित्र के देखने से भी प्रकट हो रहा है । श्रर्थात्‌ अक्षर, अद्भू झ्ौौर रेखाएँ श्रपता अ्रपना भर्थ 
श्रपने अपने रूपों से ही कह रही हैं। भ्रत: हमने जो एकाक्षर श्र्थ की जाँच के लिए लिपि की छकलों का प्रमाण 
माना है, वह बहुत ही उचित है | 

वैदिक काल से लेकर श्राज तक जो लिपि प्रचलित है, उसका नाम ब्राह्मी लिपि है । ब्रह्म नाम वेद का है, इसी 
लिए वेदलिपि को ब्राह्मी लिपि कहते हैं) यहाँ हम उसी ब्राह्मी लिपि की परिणामदशंक सम्पूर्ण वर्णमाला लिखते हैं 
और श्राज तक प्राचीन से प्राचीन जो लेख मिले हैं, उनसे अक्षरों को चुन चुनकर शताब्दिवार दिखलाते हैं कि किस 
प्रकार प्रत्येक वर्ण धीरे धीरे बदलता हुआ किस रूप में पहुँचा है। जो रूप प्रथम कोह्ठक में दिया है, उसके पूर्व का 
रूप नहीं मिलता । उसके पूर्व रूप की हमने कल्पना की है। पहले तो हमने यह कल्पना ही की थी, पर ईश्वर की 
कृपा से हमारी इस कल्पना का एक बड़ा अंश सत्य साबित हो गया है । अक्षरविज्ञान लिखते समय हमने १ २३४ ५ 
आदि भ्रद्धों के रूपों की कल्पता । - ८ ॥ ॥ इस प्रकार की थी। इस समय तक हमको कोई ऐसा पुराना 

- | 


अनक, 


लेख नहीं मिला था, जिसमें इस प्रकार के भड्धू हों। पर पं० गौरीक्ंकर हीराचन्द झ्लोफ्ा का ग्रन्थ देखते ही मालूम 
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सन्‌ १०८१ ई० की हस्तलिरिबतनागरी लिपि का नमूना 
अंगति जानकी वरलकरू सदा परम सार्वहो ता नाराततम्र: 
सजन इन्द वत्युलाक वत्स ला निगमनौतिविब सत्य संगर्‌ ।। 
जपतु सर्वदारारताविण नयनिदिः प्रजाबानान इत: 
कृधतु राज विद्व॑म्ते मराउक मनुनु रामचद्र छप्तिप्रजा ॥ 
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हो गया, कि अ्रमो हाल में जो दो एक प्राचीन लेख मिले हैं, उनमें अ्रद्धू इसी तरह दिये हुए हैं| हमारी कल्पना सत्य 
हुईं । श्रतः अब हम इसे कल्पना नहीं कहते । भ्रब तो यह एक सिद्ध बात हो गई है । अतएवं हम आगे गक्षरार्थ के 
साथ साथ अक्षरों के रूपों का भी कारण बतलाते जायेंगे । 


अक्षराथ और लिपि 


वैदिक वर्णामाला में मुख्यतः १७ अक्षर हैं # | इन १७ में जितने अक्षर दोवल प्रयत्न अर्थात्‌ मुख ओर जिह्ना 
के दधघर उधर हिलाने, सिकोड़ने और फैलाने से बोले जाते हैं, और किसी विशेष स्थान से सम्बन्ध नहीं रखते, 
उन्हें 'स्वर' कहते हैं। झौर जिनके उच्चारण में स्थान और प्रयरन दोनों की सहायता लेनी पड़तो है, उन्हें 
ध्यज्जन' कहते हैं। भ, ह, उ, ऋ, और लू, स्वर हैं, क, ग, च, ज, ढ, ड, त, दे, प, ब व्यक्ष्जन हैं और 
अनुस्वार तथा विसमे मध्यस्थ हैं। यही १७ ग्क्षर परस्पर के मिश्रण और संयोग से ६४ प्रकार के हो गये हैं । श्र, 
प्र, से भरा, भौर आरा, भ्र, से आ३ प्लुत बना है। इसी तरह इ, उ, ऋ श्ौर लू का भी विस्तार है +- + हस्व, दीघे 
झरौर प्लुत भेद से इनके तीन तीन रूप हो जाते हैं। इसलिए श्र से लू तक इनकी संख्या १५ है और ए, एरे, ऐ, 
ऐ३, झो, औ३, झऔौ, प्रौ३, शौर प्रं, श्र, मिलकर सब स्वरों की संख्या २५ होती है । इनमें भ्र, इ, उ, ऋ, और लू 
स्वतन्त्र हैं। परन्तु ए, ऐ, झ्रो, झौ, अं, श्र: मिश्रित हैं। श्र और इ के मिश्रण से ए, झा और इ के मिश्रण से ऐ, श्र 
और उ के मिश्रण से ओ तथा झ्ाऔर ऊके मिश्रण से श्रौ बना है। इसी तरह श्र भौर » से झ्र॑ तथा श्र 
और : से श्र: बना है । ञथ, ण॒ा, न, ड, म, ?ैं॥ और ७» आदि समस्त सानुनासिक वर्ण श्रनुस्वार से और 
हु, स, श, ष, आदि वर्ण विसगों से ही वने हैं । विसर्गों में 'अ्र' जोड़ने से 'ह' बन जाता है, हैं अर्थात्‌ विसर्गों का 
ही 'स' हो जाता है ५ और यही 'स' टवर्ग के साथ होने से 'ब' तथा चवर्ग के साथ होने से 'श' हो जाता है। 
क, ग, च, ज, ट, ड, त, द, प शौर ब में 'ह' जोड़ने से क्रम से ख, घ, छ, र, 5, ढ़, थ, घ, फ श्रौर म हो जाते हैं । 
इ ञझ, मिलकर या , ऋ, भर, मिलकर 'र' , लू, अ, मिलकर ल' और उ अ, मिलकर व' बता है । इसी तरह 
क ष से कक्ष तरसे 'त्र और ज ज्य से ज्ञ भी बना है। इस प्रकार से २५ स्वर के, २४ वर्ग के और 
( य, व, र, ल, श, स, ह, क्ष, त्र, ज, है॥ और छ आदि ) १३ स्फुट के मिलाकर ६३ श्रक्षर होते हैं। इन्हीं में 
एक अर्धचन्द्र शामिल करने से ६४ हो जाते हैं। इसीलिए पाणिनीय शिक्षा में लिखा है कि तिषष्टिः चतु.घष्टिवां 
वर्ण शम्भमते सता: । श्र्थात्‌ शम्भु परमात्मा के वैदिक मत के वर्ण ६३ या ६४ हैं । 


परन्तु इन॑ सबका मूल वही १७ अक्षर हैं, जो ऊपर वेद के प्रमाण से लिखे गये हैं। इत सत्रह का मूल मी यदि 
ध्यान से देखा जाय , तो केवल एक अ्कार ही है। यह झकार ही अ्रपने स्थान और प्रयत्तभेद से अनेक प्रकार का हो जाता 
है। भोठ्ठ बन्द करके यदि अ्रकार का उच्चारण किया जाय, तो पकार हो जायगा और कण्ठ से उच्चारण किया जाय, तो वही 
ग्रकार 'क' सुनाई पड़ेगा। इसी प्रकार समस्त वरणों के विषय में समझना चाहिए। कहने का मतलब यह कि.समस्त 





# अग्निरेकाक्षरेण'”'“अश्विनो दृश्नक्षरेण'"''विष्णुस्त्यक्षरेण'“'सोमश्रतुरक्षरेण'“पूृषा पठ्चाक्षरेण'''' 
सविता पड़क्षरेण*““मरुतः सप्ताक्षरेण'“'*“'बृहस्पतिरष्डाक्षरेण'''““मिन्नो नवाक्षरेण"““वरुणो वशाक्षरेण””इन्द्र 
एकादशाक्षरेण'*"“विश्वे देवा हादशाक्षरेण'“*वसबस्त्रयोदश/क्षरेण'**रुद्राश्वतुर्द शाक्षरेण'**आदित्या: पञ्चदह्शाक्षरेण'** 
अदिति: षोडशाक्षरेण'""' प्रजापति: सप्तवशाक्षरेण'" । (यजु:० ६।३१-३४) 

+- लू” का जब हस्व और प्लुत है; तब दीर्घ भी होना चाहिये । परन्तु संस्कृत साहित्य में वह कहीं भी नहीं 
पाया जाता, इसलिये उसकी गणना वर्समाला में नहीं की जाती । 

५ मनःकासना-- सनस्कासना । 
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प्रक्षससमूह, समस्त शब्दसमृह और समस्त ध्वनिसमृह स्थान प्रयत्तभेद से उसी अकार का ही रूपान्तर है। अश्रकार 
प्रत्येक उच्चारण में उपस्थित रहता है ।- बिता उसकी सहायता के न कोई वर्ण कहते बनता है और न समझाई पड़ता 
है। यही कारण है कि अकार का भ्र्थ सब, कुल, पूर्ण, व्यापक, अव्यय, एक और अ्रखण्ड श्रादि होता है। यह अक्षर 
श्रंपनें प्रबल अस्तित्व से दूसरे अक्षरों का श्रमाव भी सूचित करता है। इसलिए इसका अर्थ श्रमाव, नहीं, शुन्य आदि 
भी होता है। इसके प्रजल अस्तित्व सें पंहिला अर्थ होता है और दूसरे पअक्षरों का अंभाव दर्शावे सें दूसरा अर्थ होता 
है! हम आवंश्यक समझते हैं क्रि इस भेद को जंरा विस्तार से समभझावें श्रौर साथ हीं साथ यह भी दिखलाते जायें 
कि किस प्रंकार प्रत्येक अ्रक्षर दोनों बतावढों से प्रंपनों श्र स्थिर करता है । 
श्र 

श्र के बोलते वक्त जिद्दा सम और समस्त मुख चारों ओर से एक समान खुला हुआ रहता है -- । अकार 
ध्वनि तालु से लेकर बाहर तक श्रा३***करती हुई “।” इस अ्कार की होकर मुख से निकलती है । यह चिह्न प्रकार 
शब्द का निर्भ्रान्त रूप है। हम ऊपर दर्शा चुके हैं कि बिता भ्रकार के कोई अक्षर बोला नहीं जा सकता । इसलिये 
प्रत्येक अक्षर के चित्र में श्रकार का '।* यह मूल दण्ड विराजमान रहता है । जब कोई अक्षर हलन्त लिखा जाता है, 
तो यही स्तम्भ लेंगड़ा कर दिया जाता है, यथा त्‌ , थ्‌, आदि । इसी भाँति जब कोई मात्रा ( स्वर ) किसी अक्षर में 
लगाई जाती है, तो वह भी इसी स्तंभ में लगाई जाती है, यथा के, की, कु श्रादि । इसी प्रकार जब कोई अक्षर किसी 
श्रक्षर में संयुक्त किया जाता है, तो जो अक्षर आधा होता है उसमें '।” यह स्तम्भ लगाये बिना ही दूसरा अक्षर जोड़ा 
जाता है। यदि दूसरा भी झाघा लिखना होता है, तो तीसरे शक्षर में भ्रकार स्तम्भ मिलाया जाता है, यथा नया, 
स्थ्या आदि यह प्रक्रिया श्राज की नहीं है, बल्कि पुरानी से भी पुरानी जो लिपि मिली है, उसमें भी यही कौशल 
पाया जाता है। प्राचीन लिपि की सारणी जो पहिले दी गई है, उसके पहिले खाने (सन्‌ २००) की तीसरी पंक्ति को 
देखिये, वहाँ 'कि' श्रक्षर लिखा है। ककार में जो इकार जोड़ा गया है, वह उसी स्तम्भ से मिला हुआ है। उक्त 
सारणी में श्रन्यत्र भी इसी प्रकार पाया जाता है। इसलिये यह भंगड़ा तय हो गया और सिद्ध हो गया कि श्रकार का 
मूलरूप यही स्तम्भ है। क्योंकि दीघ के लिये तो वह आता ही है । साथ ही यह भी ज्ञात हो गया कि यह दूसरे ही 
प्रक्षरों के साथ इस प्रकार का पाया जाता है। पर जब स्वयं 'श्र ' रूप से आता है तो '। ' ऐसा नहीं, किन्तु “अर ! 
ऐसा लिखा जाता है । इसलिये हमने उसके उच्चारण के बिषय में दो बातें कही हैं कि (१) जिह्ना सीधी सम रेखा 
पर रहती है ओर (२) मुख्ध चारों ओर से समान खुला हुश्रा रहता है । सीधी रेखा का वर्शन हो चुका, श्रब चारों 
झोर से मुख खुले रहने का वर्णन करते हैं। यदि श्राप मुंह को चारों ओर से एक समान खोलें तो उसका चित्र ० 
यही होगा । हम अकार के धूर्ववर्णन में जहाँ उसकी व्यापकता, पूर्णता भर अ्रखण्डरूपता बतला आये हैं, वहाँ उसके 
वैज्ञानिक कार्यों के कारण ही हमें उसका वह अर्थ करना पड़ा है । श्रब यदि पूरो, सर्वव्यापक, अखण्ड श्रादि भाव का 
चित्र बनाबें, तो उपयुक्त शुन्याकार से भ्रच्छा चित्र दूसरा न बत सकेगा । चित्र की ओर देखते ही उसकी शभ्राकृति 
प्रपनी पूर्णाता, व्यापकता और मुखाकृति को एक साथ ही कह देती है। अ्रकार के 0 | इन दोनों चिहक्लों को एक 


में मिलाने से ० यह रूप होता है और अपने अ्रभिप्राय का अर्थ अपने रूप से कहने लगता है । जैसा हमने पहिले 


कहा था कि अकार श्रपनी व्यापकता श्रौर सर्वस्वता से श्रन्य श्रक्षरों का एक प्रकार से प्रमाव भी सूचित करता है, 
इसलिये यह कमी कभी श्रभाव श्र में भी भ्राता है। क्या झ्माव का चित्र ० इससे अच्छा दूसरा बन सकता है ? 
नहीं, भ्रतः ऊपर के चित्र में यह श्रभाव भी सूचित करा रहा है। किन्तु व्याकरण की सुविधा के लिये हस्व भ्रकार 
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न स्वमुखल्यानमवर्णमित्येके । ( पाणिनिशिक्षा ) या 





२५६ बंदिक सम्पत्त 


को भशुद्ध, भ्रयोग्य, अ्रभाव आदि की तरह 'नहीं' अर्थ में भौर दी्घ श्रकार को 'प्रालभ' “आश्नह्मस्तम्बपर्यन्तम्‌ आसं- 
मुद्रात' श्रादि की तरह 'समस्त' पर्थ में, लिया गया है जो युक्तिसंगत है । क्योंकि समस्त भ्र्थात्‌ पूर्णो से अभाव का रूप 
छोटा है, इसलिये हस्व अकार 'अभाव' और दी्घ अकार 'समस्त' भ्रर्थ में आया है! इस अर्थ के अतिरिक्त कारण- 
कार्यभाव को लक्ष्य में रखकर बिना किसी दबाव के स्वभावतः यदि और कोई श्रर्थ निकल सकता हो, तो निकालना 
चाहिये श्रौर इसी शैली का ध्यवहार समस्त अक्षरों में चाहिये ! 
हु, ए ओर य 

भ्रकार के बाद उसके नजदीक ही 'इ' का उच्चारण है। इ' भ' के सिवा और कुछ नहीं है । यह अ्र' ही है, 
जो नीचे की श्रोर जाकर निचले श्रोष्ठ की सहायता से 'इ' रूप का हो गया है ! अ्रकार से ही इसकी उत्पत्ति है श्रौर 
उसके अत्यन्त ही निकट है, इसलिये यह इकार अ्रकार का सम्बन्धी कहलाती है ! इसीसे इसका अर्थ वाला' होता है | 
वाला का मतलब इस प्रकार समझना चाहिये कि जैसे मकानवाला, कुत्तेवाला, आदि । भअ्रँगरेजी का ४ क्रिया में 
लगाने से जो (59८4८, ४०६८८ ग्रादि) अर्थ पैदा करता है, 'इ' भी वही अर्थ पैदा करती है। जैसे वा का भ्र्थ 
गति है, किन्तु 'व' में 'इ' लगाने से ववि' का श्र्थ गतिवाला होता है, और 'पा' का अर्थ रक्षा करना है, किन्तु पि' का 
श्र रक्षा करनेवाला हो जाता है । इसके सिवा अ्रकार एक सम शब्द था, परन्तु उसमें व्यद्भ उत्पन्न करने से--गति 
पैदा करने से 'इ' हुआ है ! श्र्थात्‌ श्रकार में सड्चालन--परिवर्तत--हुआ है, तभी इकार बना है। इसलिये इकार 
का भ्र्थ गति भी होता है! श्र 'इ' धातु गति भ्रर्थ में आाया है। इकार के बोलते वक्त शब्द निचले श्रोष्ठ द्वारा मुह 
से निकलकर जमीन पर पाँव के पास गिरता है। वह 'उ' की भाँति दूर का द्योतक नहीं है। इसलिये इसका श्र 
नजदीक, पास और यह आदि भी होता है। 'इदम्‌' 'इहलोके' ग्रादि शब्दों में 'इ' अपना यही भाव प्रकट कर रही है! 


इसके भी दो रूप हैं। पहिला रूप ] यह है। यह श्रपने को अ्रकार का समीपी बतलाते हुए दो रेखाओं को 


जोड़ता है। भ्र्थात्‌ इस (। ' अ्रकार की रेखा को नीचे लाता है। दूसरा रूप ९ यह है। यह गति बतलाता 


है। भ्रकार से नीचे की ओर गति हुई है। वही गति इसमें दिखलाई पड़ रही है। इस 'इ' का पहिला रूप 'कि' 'घी' 
आदि में ' '१' इस प्रकार काम श्राता है। श्रर्थात्‌ किसी अक्षर के समीप रहता पड़ता है। उसका दूसरा रूप गति 
प्र्थ के अनुकूल है । गति का चित्र उपयुक्त रूप से अच्छा कोई भी चित्रकार बना नहीं सकता । भश्रतः इसके दोनों रूप 
'बाला' और 'गति' अर्थ को ध्यान में रखकर बनाये गये हैं ! 

ए अक्षर अकार और इकार के संयोग से बना है। दीनों भ्रक्षर एक साथ बोलने से 'ए' वर्णों सुनाई पड़ता है। 
ग्रकार से नहीं झौर श्रव्यग्र तथा इकार से वाला और गति अर्थ निकलता है। इन दोनों के मिलने से नहीं, गति, 
गतिहीन, निश्चल श्रथवा प्रव्ययवाला, पूर्ण भ्रथ होता है। इसी से 'एक' आदि प्रख्यात शब्द बनते हैं, जो पूर्णंता, 


| 
श्रखण्डता के द्योतक हैं। इसका रूप / यह है । इसमें पहिली लकीर 'अ' की और दूसरी गतिमानु रेखा 'इ' 


की है । दोनों के संयोग से यह बना है | जब बह स्वयं ग्राता है (जैसे एक झ्ादि में) तो इसका यही रूप रहता है, पर 
ि 


जब किसी श्रक्षर में मिलता है तो क इस भाँति लिखा जाता है। बोलते में भी 'ए' शब्द की झाकृति मुंह से 
तिरछी (+कलती है, इसलिये यह अक्षरों पर भी तिरछा ही लिखा जाता है । . 


अंकरार्थ और लिपि २५७ 


या! अक्षर 'इकार' झौर 'प्रकार' के मिश्रण से बैना हैं। 'इ' झोर 'ग्र' एक साथ बोलने से 'य' ध्वनि बन जाती: 
है। इकार का भ्रथं गति झौर ग्रकार का भश्रथे पूर्ण होता है। इसलिये यकार का भ्रथं गतिपूर्ण होता है। गति एक जगंह 
से निकलकर जब दूसरे स्थान में पहुँचती है, तभी पूर्ण समझी जाती है। हम देखते हैं कि यकार सर्वत्र 'यः' प्र्थात्‌ ओ' 
प्र में ग्राता है। जो का भावार्थ भिन्न अथवा भ्रन्य यस्तु है। जब कहते हैं कि ' जो जो पदार्थ! तो मालूम होता है 


कि अनेक पदार्थ दूर दूर हैं। इसीसे पूर्ण गति का भाव सूचित होता है। इसका रूप | यह है। इसमें पंहिली 
रेखा 'इ' की और दूसरी 'अ' की है। क्योंकि यह 'इ! शौर 'अ' से ही बना है । 
उ, आेो, ष 


उकार प्रधानतया ऊपरवाले झौर साधारणतया नीचेवाले ओष्ठ की सहायता तथा मुह की चौड़ाई को सिकोड्ड 
(चुन्नतकर) देने से बनता है| 'उ' शब्द मुह से निकलकर ऊपरी प्रोड्ठ के कारण ऊपर हो झाकाश में दूर चला जाता 
है । उसको बोलते वक्त झापसे भाप मालूम होने लगता है कि यह भागे को निकला हुआ मुह अपने से भिश्ष और दूर 
स्थित. किसी दूसरे का इशारा कर रहा है 'इसीलिए उकार का अर्थ ऊपर, दूर, बहु, और भादि होता है। भबतक क्‍नेक 


लोग वह चीज लाझो की जगह 'उ' चीज लाझो कहते हैं। इसके भी «६७ यह भोर | यह दो रूप हैं । 


पहिला रूप ऊपर की सूचना देनेवाला और उँगली उठाकर दूंसरे को बतानेवाला है। यह उँगली का चिह्न है। यही 
'को' 'खो' झ्ादि में काम भाता है। दूसरा रूप दूर, भ्रन्य झादि भाव समभानेवाला है। जिस प्रकार चुना हुआ मुह भागे 
को निकालकर दूर और भ्रन्य पदार्थ को. सूचित किया जाता है, ढीक उसी प्रकार का भ्रर्थ प्रकाश करने के लिये वेसी ही 
मुखाकृति का चित्र बना लिया गया है । इसकी पहिली लकीर मुह के भीतर का आकार है और कोने का बिन्दु चुना 
हुआ, लम्बा और बाहर निकला हुआ मुंह, तथा उसी से लगी हुई आ्राड़ी लकीर शब्द को दूर फेंकती है भोर भन्य, 


बह, दूर, भ्रादि प्रर्थ बतलाती है। इसके इस (8-७ आधे रूप से 'कु' भ्रादि बनते हैं । 


'झ्ो' अकार और उकार के संयोग से वना है। प्रकार का भ्रर्थ “नहीं! और उकार का भ्रथं अन्य और दूसरा 
झादि है। इसलिये झोकार का भ्रथ॑ श्रन्य नहीं होता है । श्रन्य नहीं का श्रथे है वही प्रर्थात्‌ दूसरा नहीं | इसीलिये वह 
सो' 'यो' भादि शब्दों में देखा जाता है श्र प्रथें भी वही, जो, आदि रखता है। इसका रूप यह है) इसमें श्रकार 
झौर उकार दोनों के चिह्न मिले हुए हैं। 'ग्रो' बोलते वक्त जिस प्रकार भ्रादमी ऊपर को हाथ उठा कर पुकारता है, 
उसी भाँति यह उद्गीथ का चित्र बनाया गया है | 


'व' भ्रक्षर उकार और प्रकार से बना है 98॥ 'उ' और 'झ' एक साथ बोलने से 'व' वर्ण बनता है । उकार का 
श्र झन्य भौर भकार का भ्र्थ पूर्ण है इसीलिये बकार का प्रथे पूर्ण भिन्न हुआ । यही कारण है कि संस्कृत साहित्य 
में वकार श्रथवा श्र्थ में झ्ाता है| प्रथवा (पूर्ण भिन्न” का ही प्रनुवाद है। इस उकार का दूसरा श्र दूर भी है। दूरता 


कफ वकार को झाजकल य र ल के बाद रखते हैं, परन्तु उसे 'य' के बाद रखना चाहिए और य व र ल पढ़ना चाहिए। 
३३ - 


र्श८ जेदिक सम्पत्ति 
बिना गति और विना संचालन के नहीं होती इसलिए वकार का झ्मथ गति भी होता है । “व” घातु ही गति भ्रर्थ में है। 


पृथ्वी बड़ी गतिमानु और गंघवती है, इसलिये 'वा' गन्ध पझ्रर्थ में भी श्राया है। 'व' में ६.७ इतना भाग उकार 


का ओर "|! इतना भाग अकार का लेकर इसका रूप कक | इस प्रकार बनाया गया है! 


कर ओरर 


बकरियों को बुलाते समय जिस प्रकार लोग उरं॑ उरे करते हैं प्रथवा हारमोनियम की श्रन्तिम चाभी (77८760) 
खोलने पर जो ध्वनि होती है, या मेंढक अथवा भींगुर की जो ध्वनि है, वही ध्वनि ऋ' अक्षर की मी है । इसका कोई 
(रि श्रौर कोई रु उच्चारण करते हैं, पर ये दोनों उच्चारण अशुद्ध हैं। इसके उच्चारण में जिह्ना तालु से बार बार लग 
लगकर छूटती है। जितनी जल्दी छूटती है उतनी ही जल्दी फिर लगती है। भ्रर्थात्‌ जिद्ठचा किसी हथान को नहीं पकड़ती 
किन्तु निरन्तर गतिमानु रहती है -+ । इसकी गति में विश्राम नहीं है। इसीलिए इसकी गति अखण्ड नित्य और सत्य 
कहलाती है। इन्हीं कारणों से ऋ' अक्षर सत्य और गति दो श्रथों में प्रचलित है। इसकी गति बाहर की ओर है। इस 
लिए यह बाहर अर्थ में भी आता है। इन्हीं त्र्थों को ध्यान में रखकर इसके कक यह शोर ३० यह द 


रूप बनाये गये गये हैं। पहिला रूप बाहर की ओर दानेदार गति का सूचक है। प्रर्थात्‌ उस ग्रावाज का सूचक है, 
ज़ो जिद्दा के तालु में लगने से पैदा होती है। परन्तु बिना ग्रकार के योग के स्वयं किसी रूप में नहीं ग्रा सकती । 
इसलिए इसे भ्रकार के साथ दूसरे रूप में दिखाया गया है। “ऋ' जब किसी झक्षर के साथ मिलती है, तो पहिले रूप 
से श्रौर जब स्वयं आती है तो दूसरे रूप से लिखी जाती है। ऋकार में अकार जोड़ने से 'र' बनता है। 'ऋ' के 
वर्णन में उसका अर्थ बाहर, सत्य और गति बताया गया है। भ्रतः रकार बाहर फंकने भ्रर्थात्‌ देने भौर सत्य गति, भ्रवि- 


च्छिन्न अस्तित्व ग्रर्थात्‌ रमन अभे में लिखा गया है, जो सारे साहित्य में प्रचलित है । इसके रूप में 4///४॥ )/' इतना 


भाग ऋ' का और [ इतना भाग अकार का है। दोनों को मिलाने से [न ऐसा रूप बना है। 


लु झोरल 


ऋकार औौर लू के उच्चारण और स्थान में बहुत भेद नहीं है । 'ऋ' बोलते समय झज्द की गति बाहर की झोर 
रहती है, किन्तु 'लृ' बोलते समय जिह्ठा भीतर की झोर मुड़ जाती है। इसी से लड़बड़ाहटसी सुनाई पड़ती है। बाकी 
ऋ" और 'लु' का आकार प्रकार एक ही है यह भी अ्विच्छिन्न गतिमान्‌ है, श्रतएवं इसका भी ञअर्थ सत्य गति ही होता 


है । इसकी गति भीतर की और है, इसलिए इसका श्रर्थ भीतर भी- होता है। इसके भी 472 यह और १ 


+- स्वर में निरन्तरता रहती है भौर व्यंजन में नहीं, क्योंकि व्यंजन में जब तक कोई स्वर न मिले तब तक 
उसका स्पष्ट उच्चारण नहीं हो सकता। पर स्वर का शब्द तब तक निरन्तर जारी रहता है, जब तक कि उसका स्थाना- 
पन्न कोई दूसरा स्वर न बोला जाय । हाँ, जान बूभकर मुह बन्द कर लिया जाय, तो बेशक वह स्वर बन्द हो ज्ायगा । 


अक्षरार्थ और लिपि ह स्श्ह 


यह दो रूप हैं । पहिला रूप भीतर की ओर दानेदार गति को दिखलाता है। यह गति जिद्दा के तालु में बार जार 
छूने से पैदा होती है। यह जब किसी भ्रक्षर के साथ मिलता है, तो प्रथम रूप से मिलता है । किन्तु जब पूर्ण रूप से 
झ्राता है, तो दूसरे रूप से लिखा जाता है। लृकार और अकार के संयोग से 'ल' बना है। शब्द को बाहर फैंकते के 
कारण जिस तरह ऋकार से बने हुए रकार का भ्र्थ देना हुश्ना है, उसी प्रकार शब्द को भीतर फेंकने के कारण इस 
लुकार से बने हुए लकार का अर्थे लेना हुआ है। यही कारण है कि “रा! धातु का प्रथे देना भौर /ला' का अर्थ लेना 
प्रचलित है। 'ऋ” और 'लृ' दोनों गति श्र्थ में समान हैं। किन्तु 'ऋ' बाहर की ओर गति करता है, श्र्थात्‌ शब्द.को 
मुख से बाहर फेंकता है, इसलिये उससे बने हुए रकार का अर्थ देना हुप्ना है श्रौर 'दु' भीतर की श्रोर गति करता 
है, अर्थात्‌ शब्द को मुख के भ्रन्दर फंक्ता है, इसलिए उससे बने हुए लकार का ग्रथ लेना किया गया है। ' में 
जिह्ना का प्रग्रभाग ताल में छू कर बाहर की ओर गति करता है और 'लु' में भीतर की शोर गति होती है। इन 
दोनों में यही अन्तर है, बाकी हर बात में दोनों समान है। ल' में ' ४५४ ' इतता भाग ल! का और (7 


इतना झ्रकार का मिलकर ।! यह रूप हुआ है । 


४, ० और र, अ, ण, न, म 

ये सब अ्रक्षर सानुनासिक कहलाते हैं। सानुनासिक का मतलब नासिका से बोले जानेवाला होता हैं #। झ्रकार 
का ग्रन्तिम रूप '.' यह है। इसी को प्रनुस्वार कहते हैं। समस्त सानुनासिक स्थानभेद से इसी के रूपान्तर है। मुख 
बन्द करके जब अ्रकार बोला जाता है तो उस शब्द का रूप '.' यह हो जाता है। इसी प्रकार कवर्ग स्थान से नासिका: 
के द्वारा 'इ/ चबर्ग स्थान से 'अ',. टवगे स्थान से 'ण' तवर्ग स्थान से 'न/ और पवरें स्थान से 'म' होता है । भ्रनुस्वार 
का ही प्रधे रूप | भर प्रबल रूप ६५ है। जब अरधेघ्वनि होती है तबयह होता है। इसे 'गुं' या 'ग्यं' कहना भूल है। 
प्रकार का जहाँ अस्तित्व नष्ट होता है, वहाँ से अनुस्वार और सानुनासिक का जन्म होता है । श्र्थात्‌ श्रकार के अभाव 
को अनुस्वार, पञ्च कवर्गादि के प्रभाव को सानुतासिक और अन्य सबके झ्रभाव को ₹$ कहते हैं। श्रतएवं इन श्राठों 
घ्वनियों ग्र्थाव्‌ भ्राठों अन्लरों का अर्थ नहीं, अभाव श्रथवा शून्य होता है। क्योंकि अ्रकार का भ्र्थ सर्व, पू्ं और समस्त 
आदि है। ये झ्राठों समस्त प्रक्षरों का अस्त करके स्वयं उदित होते हैं, इसीलिये ये निषेध भ्रथे में आये हैं, यथा म, नें, 
झ्रादि । अनुस्वार का रूप !०” यह है। यह उस छिद्र का चित्र है, जो मुह के भीतर मुर्घास्थान में नाक से सम्बन्ध 
रखता है। इस चित्र को बनाकर चित्रकार ने बड़ी ही कारीगरी की है, क्योंकि इससे सूर्घाछिद्र और 'नहीं' दोनों प्र्थे 
प्रकट होते हैं। छिद्र और प्रभाव का “०” यह उत्तम चित्र है। समस्त सानुनासिक श्रक्षर इसी को लक्ष्य में रखकर 
बनाये गये हैं भौर सबमें यह बिंदु श्रपने वर्ग के भ्रादि श्रक्षरों के साथ विद्यमान है। यथा डकार का रूप 


| 


न यह, अकार का अजपयह, णकार का € यह, नकार का ४; यह और मकार का ! अवय यह है। 


इन पांचों वर्भों के प्रथम भरकर के साथ इस भनुस्वार का बिखु मिला हुमा है। छ के रूप में भ्रकार भोर 
प्नुस्वार दोनों दिखलाये गये हैं मौर शृज्जी बाजे का चित्र बना दिया गया हे। छोटे छिद्र के फूँकने से 'भ्र' भौर बड़े 


छिद्र के फूकने से '” हो जाता है। है| यह मुख भौर नासिका के सम्बन्ध का स्पष्ट चित्र है। 
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# यमाश्न नासिका जिह्ठामूलीया एकेषामु । ४) डे जब रण न माः स्वस्थान-नासिकास्थानाः । 


२६० वैदिक सम्पत्ति 


)। ( बिससे ) और ह 


विसग का उच्चारण नाभि से होता है & । अर्थात्‌ जहाँ तक प्राण का संचार है, वहाँ के मूल से इसकी उत्पत्ति 
है । इप्तीलिये यह पूर्णतासूचक होने से निश्चयार्थ में ग्राया है। जहाँ से यह आता है, वहाँ शब्द का अन्त है, इसलिये यह 
अन्त गर्थ में भी आता है | परन्तु बिना आकार के यह कुछ भी नहीं है, ग्रतः यह भ्रमाव और संकोच ग्रर्य में भी आता 


है । इसका रूप यह है | पेट से गर्दन को और जो पोलाई है, उसका पहिला द्वार कंठ है दूसरा द्वार बाहर का 


झ्रोष्ठसथानीय मुंह है और दोनों का रूप “०' ऐसा है| विना इन दोनों द्वारों के इसका उच्चारण नहीं हो सकता। इसमें 
| यह नाभि से कण्ठ तक की शब्दरेखा का चिह्न भी नली की तरह लटकता है | इसी विसर्ग में अ्र' जोड़ने से 'ह' 


स्पष्ट होता है और निश्चय तथा निषेधार्थ में श्राता है। निश्चयार्थ तो इसकी उस शब्दमूजकता से निकलता है, जो नाभि 
तक--प्राणों की सीमा तक--विद्यमान है और निषेध श्रृ्थ इसलिए निकलता है कि यह अपने से आगे शब्दतत्त्व का 
निषेध करता है । श्रर्थात्‌ स्वयं शब्द का मूल बनकर अपने लिए निश्चय दिलाता है और अन्य के लिये निषेध करता है। 
मानों समझता है कि अब मेरे आगे और शब्द नहीं है। इसका रूप भी उन्हीं विसर्गों में केवल अ्रकार का चिह्न जोड़ने 


से और नाभि रेखा को लम्बी करने से ९ इस प्रकार बनता है । 


ख, घ, छ, झ, ठ, ढ, थ, ध, फ श्र भ, ये दश अक्षर इसी हकार की सहायता से बने हैं +- । इन सब श्क्षरों 
में इसका संक्षित रूप तथा निषेधप्रदर्शक अर्थ विद्यमान है। इस हकार में यह खूबी है कि जब यह स्वयं अपने स्पष्ट ह' 
रूप से आता है, जब निश्चयार्थ कर देता है श्र तब खकारादि के साथ मिला हुआ भ्राता है, तब निषेध भ्रर्थ कर देता है। 
यह बात विज्ञानपधिद्ध है, क्योंकि प्रत्यक्ष का अर्थ निश्चय और परोक्ष का अर्थ संदिग्ध होने से अधिकतर निषेध ही है । 


क और ख 
कवर्ग से लेकर पवर्ग तक पश्चीस भ्रक्षर हैं। इनमें पाँच सानुनासिक हैं, जो नकारार्थ में बतलाये गये हैं। बाकी 
बीस में दश ककारादि स्वतंत्र अक्षर हैं और दश खकारादि संयुक्ताक्षर हैं, जो हकार के योग से बने हैं। जिस प्रकार 'क' 
में (है मिलकर 'ख' होता है, उसी प्रकार श्रन्य स्वतंत्र अक्षरों में 'ह' मिलाने से घ, छ, भ, ठ, ढ़, थ, घ, फ, भ, आदि 
होते हैं! हम हकार के वर्णन भें लिख आगे हैं कि यह जब किसी अन्य प्रक्षर के साथ मिलता हैं, तब स्वयं ग्रुत होकर 
उस श्रक्षर का अ्रभावश्रर्थ कर देता है। यही दशा इन समस्त द्वितीय और चतुर्थ अक्षरों में पाई जाती है। खकार ककार 
के विरुद्ध और घकार गकार के विरुद्ध असर (अभ्र्थ) रखता है। वही क्रम छ, भ, 5, ढ, थ, घ, फ भर भ पर्य॑त है। 





# ह-विश्जंतीयानुरस्यावेकेषास्‌ । 

+ शादय ऊष्माण: | अर्थात्‌ श, स, ह की ऊष्म संज्ञा है और ये महाप्राण प्रयत्न से बोले जाते हैं। स स्थानेन 
द्वितीया: प्र्थात्‌ ख, छ, श्रादि द्वितीय वर्ण स स्थान से बोलना चाहिये । हकारेण चतुर्या: अर्थात्‌ घ, भ, आदि चतुर्थ 
वर्ण हू स्थान से बोले जाते हैं। सारांश यह कि दूसरे और चौथे वर्ण महाप्राण श्र्थात्‌ हु के योगसे बोले जाते हैं । 


अक्षरार्थ और लिपि २६१ 


वैदिक वर्रमाला का क्रम वैज्ञानिक है भौर सृष्टिनियमानुकूल है, जैसा कि पंच वर्गों से विदित होता है । कण्ठ 
से लेकर क्रम-क्रम से झ्रोौष्ठ पर्यत्त ये पाँचों वर्ग फैले हुए हैं। भ्रकार स्थान से किचित्‌ बाहर की ओर हटकर कण्ठस्थान 
से कवर्ग की उत्पत्ति है। इस के पूर्व भ्रकार का मूल और श्रकार के पूर्व हकार का मूल विद्यमान है। भ्र्थात्‌ हकार 
श्रौर अ्रकार के पश्चात्‌ कवगे का ही स्थान है। अब्रक्रार और हकार के धारावाहिक शब्द को सब से प्रथम ककार ही 
रोकता और बाँधता है। इसलिये ककार का अर्थ बाँधना माना गया है। ककार अकार जैसे प्रक्षर को बाँध देता है । 
इसलिये इसे बलवान, बड़ा और प्रभावशाली आदि भी कह सकते हैं। यही कारण है कि ककार प्रजापति और सुख 
भ्रथे में भी आया है। यों तो ख़कारादि सभी अक्षर अपने श्रपने स्थान में दूसरे शब्द को बाँववार स्वयं प्रकाशित होते 
हैं, परन्तु सबसे प्रथम ओर सबसे झागे बढ़कर ककार ही कंठमूल में शब्द को बाँधता है, इसलिये बाँधना अर्थ ककार 
के ही लिये रूढ़ है। ककार ऐसे स्थान से उत्पन्न होता है, जिससे वह सबसे पहले श्रकार और हकार को बाँधता है, 
इसलिये भी वह विशेषकर बाँधने, रोकने, अ्टकाने आ्रादि श्रर्थों में आया है, जैसा कि 'कः, का,' आदि शब्दों और उनके 
कौन, क्या, आ्रादि अर्थों से ज्ञात होता है। क्योंकि यह ककार प्रश्न रोकने, बाँधने, शंका करने, उलभते झ्ादि में ही 


उपस्थित होता है। इन्हीं भावों को लेकर इसका गं यह रूप बनाया गया है । यह रूप स्पट्टतया बता रहा है कि 


झकारवाली “|? इस सीधी शब्दरेखा को इसने / ......! ' इस प्रकार मूल में जाकर बाँधा है । केवल अ्रकार को 


ही नहीं बाँधा, किन्तु हकार को भी रोका है। यही कारण है कि इसका बंधन झ्कार रेखा के दोनों शोर हुआ है और 
श्रकार और हका र दोनों को बाँधते हुए दिखलाया गया है । 

हम हकार के वर्णन में बता आये हैं कि हकार जब किसी अक्षर के साथ मिलता है, तो उस अक्षर के विरुद्ध 
भ्र्थ पेदा कर देता है। यहाँ ककार के उच्चारण के साथ केवल हकार की नली खोलने मात्र से 'ख' शब्द सुनाई पड़ता 
है। इसलिये खकार का भी भ्रथे उपर्युक्त विवरणानुसार 'क' के विरुद्ध ही होता है! जहाँ ककार का अर्थ बाँधना होता 
है, वहाँ खकार का भ्रर्थ खुला होता है । इसलिये यह भ्राकाश के लिये रूढ़ है। श्राकाश की भाँति बंधनरहित खुली 
हुई चीज संसार में दूसरी कोई नहीं है। इसलिये 'ख' श्राकाश, पोल, छिद्न झ्रादि अर्थों में आ्राता है। ककार में हकार 


का चिह्ठ मिलाने से खकार का त यह रूप होता है । इस अक्षर के स्तम्भ में केवल एक ही ओर बन्धन है, 


जो सिर्फ भ्रकार को ही बाँघे हुए है भौर हकार के लिये दूसरी श्रोर स्थान खुला पड़ा है । हकार की नाभिरेखा अकार 
में जोड़ दी गई है, जो 'क' और 'ह” के संयोग से खकार का झर्थ श्रौर रूप बता रही है । 


गओर घ 
ककार के ही स्थान और प्रयत्न में केवल हकार के संयोगमात्र से खकार बन गया था। पर अब उसी स्थान 
और उसी प्रयत्न से दूसरा अक्षर नहीं बन सकता । दूसरे अक्षर के लिये स्थान और प्रयत्न दोनों में फेरफार करना 
पड़ेगा झ्ौर कण्ठ में ही देखना होगा कि ककार और खकार स्थान के पास ही और कौन सा अक्षर निकल सकता है। 
'क' स्थान से जरा हटकर जिह्दा को 'क' प्रयत्न की अ्रपेक्षा जरा दबाकर बोलने से गकार का उच्चा रण होता है । गकार 
के लिये जब तक 'क' स्थान और “क' प्रयत्न छोड़कर झ्रागे न बढ़ा जाय, कभी संभव नहीं है कि 'ग' शब्द उच्चरित होकर 
सुनाई पड़े । अतएव स्थानान्तरित होने से ही अर्थात्‌ प्रथम स्थान प्रयत्न में गति होने से ही गकार का श्र्थ गमन, हटना, 


स्थान छोड़ना और पृथक्‌ होना आदि हुआ है और “ग' धातु गमन अर्थ में लो गई है । इसका | यह रूप भी इसी 
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प्र को सूचित करता है । कोई चित्रकार गति का चित्र बनाते समय स्थानान्तर-रेखा क्रो ही दिखलाकर गति का रूप 
__>जक्टायआकयम्यक 


बना सकता है। इस गकार का है यह रूप बनाकर भी ऊपर नीचे, अगल बगल, जिवर से देखिये उधर 


से गति करता हुआ वही भाव दिखलाया गया है। किन्तु बिना श्रकार के संयोग के इसका उच्चारण स्पष्ट नहीं होता । 
इसलिये ( यह ग्रकार स्तम्भ उसी गतिवाली रेखा में जोड़कर उपरिलिखित रूप बना दिया गया है । इसी गकार में 
हकार जोड़ने से घकार होता है और हकार की प्रकृति के अनुसार गकार के विरुद्ध श्रथे हो जाता है। गकार का ग्रे 
गति, गमन, प्रथकता आदि होता है। श्रत:ः घ' का अ्थे रुकावट, ठहराव और एकाग्रता ग्रादि है। यही कारण है कि 
घकारसम्बन्धी दब्द घन, सघन, सच्भट्ट, घट, घोर, मेघ, घनीभूत, झादि ढंग के होते हैं। इन शब्दों में 'व का ग्र्थ 


भासित होता है। इसका रूप गकार में हकार का चिंज्न लगाकर (4 इस प्रकार बनाया गया है । 


च्‌और छ 
कब के बाद ही झोड़ की ओर जो स्थान और प्रयत्न हो सकता है, वेह फिर एक वर्ग को भ्रारम्भ करता है । यह 
वर्ग चवर्ग है । चवर्ग का प्रथम ग्रक्षर चकार अपने वर्ग को आरम्भ करता है, इसलिए बये को फिर झ्रारम्भ करने के कारण 
चकार का श्रर्थ फिर, पुनः, वाद, दूसरा और अत्य आदि किया गया है। यह ऊपर नीचे के जिद्ना और तालु को 
मिलाता है। मिलना विना दो के नहीं होता, इसलिए इसका अर्थ भिन्न होता है। भिन्न, फिर, बाद, पुनः आदि भाव 
किसी पूर्ण पदार्थ में नहीं होते । पुनः पुनः, भिन्न भिन्न, भाव तभी तक रहते हैँ, जब तक कोई पदार्थ अपूर्य है | अ्तएव 
चकार का श्रथ अपूरों और अज्भहीत आदि भी होता है। अपूए को खण्ड खण्ड भी कह सकते हैं, क्योंकि खण्ड खण्ड 


श्रथवा पुनः पुतः और भिन्न भिन्न में कोई अन्तर नहीं है। इसी भाव को लेकर इसका “| यह रूप बनाया 


गया है । तालु और जिल्ला का मिलान तथा अपूर्णो और पुनः पुतः अथवा खण्ड खण्ड का एक साथ दर्शानिवाला 
यह चित्र बनाकर, चकार का अर्थस्पष्ट कर दिया गया है। इन्हीं दो पाइयों में अकार का चिह्न जोड़ने से ऊपर का 
रूप बनता है। चकार में हकार मिलने से 'छ' होता है । हकार श्रपने प्रकृति के अनुसार चका र में भी मिलकर चकार 
के विरुद्ध ग्रथे पैदा करता है। घकार पुन: पुनः, खण्ड खण्ड, अपूर्णा, अद्भहीन झ्रादि ग्र्थों का चोतक है, परन्तु हकार 
के मिलने से वही छक्वार बनकर छाया, आच्छादन, छत्र और परिच्छेद झ्रादि शब्दों में सांगोपांग, पूरों, तथा अखण्ड 
आ्रादि भ्र्थों की कलक दिखला रहा है | छन्द शब्द के अन्दर घुसकर उसने अपना रूप बिलकुल ही प्रकट कर द्ष्या है । 
छन्द का भ्र्थ ज्ञान है। ज्ञान में कभी खण्डभाव नहीं होता । ज्ञान हर समय हर जगह अपने पूर्णा रूप से विद्यमान 
रहता है, इसीलिए 'छ' ज्ञान, पूर्ण, छाया आदि गर्थ में आता है। उपयुक्त चकार के चिह्न में. हकार का संक्षिप्त रूप 


मिलाकर छुकार को ४ इस प्रकार का बनाया गया है। इसमें चकार का पूर्ण रूप और हकार की निचली 


रेखा मिली हुई है । 


ज झोर 
जिस प्रकार 'क' और 'ख' के वाद दूसरे स्थान और प्रयत्न से कष्ठस्थान में ही गकार के लिये स्थान और प्रयत्न बद- 


लना पड़ा है और अपने वर्ग के मूल कबगे के स्थान से गति कर जाने के कारण गकार का अथे गति हुआ है, ठीक उसी 


अक्षरार्थ और लिविं २६३६ 


प्रकार 'च' और 'छ' से आगे चलकर और किंचित्‌ दूसरे प्रयत्न से पैदा हुए जकार का अर्थ भी पैदा होना, जन्म लेना, 
उत्पन्न होना और नूतनत्व आ्रादि है। जन्म, जननी ग्रादि 'ज धातु से ही बनते हैं । पैदा होने का तात्पय केवल नूतन रूप 
धारण करना या विकास प्राप्त करना है। नूतन रूप बिना गति के हो ही नहीं सकता । इसलिये यकार की भाँति इसका 
भी प्र्थ गति अर्थात्‌ जन्म रक्‍्खा गया है। वही बात इसके रूप से भी पाई जाती है। कोई भी चित्रकार जब किसी पदार्थ 
के उत्पन्न करने का चित्र खींचना चाहता है,तो सबसे पहिले उसका ध्यान किसी बीजांकुर की ओर जाता है। इसी भाव 


को लेकर इस जकार का रूप न इस प्रकार बनाया गया है | इस रूप में | इतना बीजांकुर का चित्र है श्रौर 


का यह चिह्न अकआार की लम्बी रेखा है। इसी जकार में हकार जोड़ने से 'क' होता है भ्ोर जकार के विरुद्ध अर्थ रखता 
है । जन्म के विरुद्ध मृत्यु ही है, इसीलिये “ऋ' का बात्वर्थ नाश होता है। 'ऋक! से कूणाति झ्रादि शब्द बनते हैं, जो 


मृत्यु और नाश आदि के सूचक हैं। जकार में हकार की रेखा जोड़कर इसका रूप रभ इस प्रकार बनाया गया है। 
इसमें जकार का पूरा रूप और हकार का निचला हिस्सा मिला हुआ है । 


ट ओर 5 
यह बात ध्यान रखने योग्य है कि कवर्ग और चवर्ग आदि क्रमशः ओछ्ठ की ओर आ रहे हैं। यह टवर्ग पाँचों वर्गों 
में मध्यस्थानीय है | मध्य तालु में जिह्ला के संयोग से इसका उच्चारण होता है। वर्गसंख्या और स्थानप्रयत्न दोनों दक्षाओं 
में यह मध्यम है। अतएवं टकार मध्यम, साधारण आदि श्रथ्थों में ता है। साधारण दशा संशय, संदिग्व, श्रसमंजस 
भावयुक्त होती है ! श्रतः दकार निर्बल भर्थ में भी लिया जाता है | निर्बलता ही संकुचित करती है, इसलिए संकोच या 
दबाव श्रर्थमें भी इसका उषयोग हुआ है । निर्वबलता और दबाव प्राप्त करने की इच्छा कभी किसी की नहीं होती । इससे 
इसका अर्थ इच्छाविरुद्ध/ भी हुआ है | तात्पर्य यह है कि दकार इन्हीं उपयुक्त नम्न और निर्वल भावों का द्योतक है, जो 


इससे बने हुए कष्ट, रुष्ट, श्रष्ट, आदि शब्दों से पाये जाते हैं । इन्हीं उपयुक्त भावों को लेकर ही इसका & यह्‌ 


रूप भी बनाया गया है। इसमें मध्यम दशा और तालु में छुपो हुई जिद्वा के भावों का एक साथ समावेह् है। मध्यम 


दक्षा. का प्रदर्शन (., यह रूप है। आ्राज तक जितने चित्रकार हुए हैं, सबने पूरंता का () यह चित्र बनाया 


है । इसके मध्य में एक रेखा डालने से () ऐसा रूप होगा । मध्य रेखा से उत्पन्न दोनों भागों को अलग कर डालें, 


तो एक भाग का वही रूप होगा, जो ऊपर ढकार का बतलाया गया है। इसी में झकार की रेखा जोड़ने से टकार का पूर्ण 
रूप होता है| बोलते समय टकार के उञ्चारण में तालु को छूती हुई जिद्ना जो रूप धारण करती है, वही टकर का चित्र 
है | इसी टकार में हकार जोड़ने से ठकार हो जाता है और शर्थ भी उलट जाता है | टकार के मध्यम, विकल और निबंल 
आदि भाव दूर होकर निश्चय, प्रगल्भता, पूर्णता श्रादि माव पैदा हो जाते हैं, जो इससे बने हुए कठिन, कठोर, शठ, 


मठादि राब्दों में पाये जाते हैं। टकार के रूप में केवल हकार की नामि रेखा जोड़ने से (| यह रूप बनता है। 
इसमें ढकार का पूर्ण रूप शौर हकार की रेखा भिली हुई है । 


२६४ बेदिक सर्म्पत्ति 


ड और ढ 
जिस प्रकार क, ख, के बाद 'ग' श्र च छ के बाद 'ज' स्थानांतर व प्रयत्नान्तर होने के कारण गति और उत्पत्ति 
आदि ग्रर्थों में लिये गये हैं, उसी प्रकार ट, ठ, के बाद भिन्न स्थान और भिन्न प्रयत्न से उच्चरित होने के कारण डकार भी 
फ्रियार्थ में लिया गया है और 'डुकृछ्ा ("5 करण धातु क्रियार्थ में व्यवहृत हुआ है। विना दो पदार्थों के संयोग के कोई भी 
क्षिया नहीं हो सकती । संयोग भौतिक होता है, इसलिये यह संयोग[त्मक क्रिया प्रक्षति श्रर्थ में घटती है। यही कारण है 
कि डकार जड, पिंड, रुण्ड, मुण्ड, आदि दब्दों में आकर अपनी जड़ता का परिचय दे रहा है। यही अर्थ इसके रूप से 


भी प्रकट होता है। क़िया का चित्र ७ इससे भ्रच्छा और नहीं हो सकता और न जड़ता का भाव ही इससे अधिक 


ग्रन्य चित्र के द्वारा दिखाया जा सकता है। इसके प्रत्येक विमाग फ़िया में परिणत हैं और संयोगिक मंत्र दिखा रहे हैं । 
इसके गठन ((०॥५॥ए४०४) से ही पता लगता है कि इसमें जरा भी नम्नता, सजीवता नहीं है | इसी में श्रकार की 


रेखा जोड़कर इसका यह पूर्ण ५ रूप बनाया गया है। इसी डकार में हकार जुड़ने से ढकार बनता है और 


डकार के विरुद्ध श्र्थ ध्वनित करता है। जहाँ डकार, क्रिया और श्रचेतन भ्रथे में है, वहाँ ढकार निश्चित, निश्चल, धारित 
भ्राधिपत्यादि अर्थों में लिया गया है । इससे बने हुए श्रारूढ़ रूढ़ि आदि शब्द इसकी निश्चलता और सजीवता को बताते 
हैं। क्योंकि हृढ़ता विना चेतन के हो ही नहीं सकती और विना ज्ञानके कोई किसी पर आारूढ़ मी नहीं हो सकता और न 
मिश्वलता अथवा आधिपत्य ही जमा सकता है। इसका रूप बनाने के लिये डकार में केवल हकार की नाभिरेखा 


५ 
मिलाने से यह रूप ५ बनता है । 
त और थ 


कवर्ग से लेकर टबर्ग तक जितने स्थानों और प्रयत्नों का बर्णन हुआ है, उनमें जिह्ना के लिये कहीं भी रुकाबद 
नहीं आई, किन्तु दवग से आगे बढ़ते ही जिल्ला को दाँतों की च्ौखट से टकराना पड़ता है और दाँतों के निचले स्थान में 
कुछ प्रयत्न करने पर जो शब्द सुनाई पड़ता है, वह तकार प्रतीत होता है। तकार का उचारण दाँतों के तलभाग से होता 
है । इसलिये तकार तलस्थान, नीचे ब्रादि म्र्थों में प्रयुक्त हुमा है और “'त' धातु किनारे के अथ में व्यवहृत है। तल और 
पार में कोई अन्तर नहीं है। दोनों एक ही भाव के सूचक हैं। इन्हीं श्रथों के सूचित करानेवाले तल, तरल, और तथा आ्रादि 


शब्द हैं । इसका [१ यह रूप तल' आदि का भाव बता रहा है और निचले दाँतों का ढाँचा दर्शा रहा है। इसी 
में अकार का चिह्न जोड़ने से ।+] यह पूरा रूप बन जाता है इसी 'त' में 'ह' मिलने से 'थ' अक्षर बनता है । 


झ्रौर 'त' के विरुद्ध ऊपर ठहरना, झ्राधिय आदि श्र्थों को घ्वनित करता है। तकार नीचे अर्थ में है, तो थकार ऊपर श्रर्थ 
में है। 'त' इधर तो 'ब' उबर, तकार आधार तो थकार आधेय, तकार इस पार तो थक्रार उस पार का भाव सूचित 
करता है। तात्पय यह कि तकार या थकार दोनों एक संपुटपात्र की भाँति हैं। संपुटपात्र का जो भाग जमीन पर है, वह 
'तः और जो भाग ऊपर है वह 'थ' है। इसी तरह नदी का किनारा जो हमसे दूर है, वह 'त' और जो हमारे पास है, 


वह 'थ' है| तकार में हकार की नली जोड़कर थकार का रूप बनाया गया है, जो इस प्रकार * है। 


अक्षरा और लिपि २६५ 


द और घ्‌ 
क॒वगे में 'ग” चवर्म में 'ज' टवर्ग में 'ड' जिस प्रकार स्थानान्तर होने के कारण गति, जन्म और क्रिया के वाचक 
हुए हैं, उसी प्रकार तबगे में दकार भी स्थानान्तर होने की वजह से गति का श्रर्थ रखता है और 'दा' घातु का देना 
अर्थे होता है, जो स्थानान्तर, परिवर्तन श्रादि का वाचक है। क्योंकि जब कोई पदार्थ किसी को दिया जाता है, तो उसका 
स्थानान्तर जरूर होता है--गति अ्रवश्य होती है--फ्रिया जरूर होती है--परिवर्तन, नूतनत्व श्र जन्म जरूर होता 
है । इसीलिए दकार का भ्र्थ स्थानान्तर भ्रर्थात्‌ दान किया गया है। यही भाव इसके रूप में भी दिखलाया गया है। 


पूर्णंता भ्रथवा किसी भण्डार का चित्र हूँ) यही हो सकता है। पूर्ण पदार्थ से अगर कुछ निकाल लिया जाय-- 
दे दिया जाय--स्थानान्तर कर दिया जाय, तो वह कम दिखलाई पड़ेगा और जितनी क्षति हुई होगी, वह भी दिखेगी। 
दकार के (५, इस रूप में ये दोनों बातें दिखाई गई हैं । इस रूप से अच्छी तरह प्रकट हो रहा है कि किसी पूर्ण 


वस्तु से नीचे का भाग "- लटकता भाग निकाल डाला गया है--दे दिया गया है | इसी में अ्रकार का चिह्न जोड़ने 
से इस प्रकार का पूर्ण द' बनता है । इसी दकार में हकार जोड़ने से 'थ' होता है। और जहाँ दकार का अर्थ 


देना होता है, वहाँ घकार का श्रर्थ तद्विरुद्ध न देना अर्थात्‌ घारण करना, रख लेना आदि होता है । - इसी श्रभिप्राय 
से 'ध' धातु का अर्थ ही घारण करना है, जिससे धरणी, धृति, घैर्यादि शब्द बनते हैं, इसका रूप केवल दकार में हकार 


का चिह्न मिलाने से ०] इसे प्रकार का बनता है। 


प और फ 
कंठ, तालु और दंत के तलभाग में होते हुए ओरोष्ठों की ओर आकर श्रोष्ठ से जो प्रथम अक्षर उच्चरित होता है, 
वह १ है। थवर्ग को छोड़कर सभी अक्षरों के उच्चारण में मुखद्वार खुला रहता है, किन्तु पकार के उच्चारण का 
संकल्प होते ही ओोष्ठकपाट बन्द हो जाते हैं श्रौर शब्दधारा भुख की मुख में रह जाती है--वहीं रक्षित हो जाती है। 
इसी कारण पकार रक्षा भ्रथे में श्राया है । 'पा-रक्षणें घातु बनाया गया है और पा पिता, पातु, पालन आ्रादि शब्दों 


में प्रयुक्त हुआ है । इसका रूप दो श्रोष्ठों को ' ८5 ' इस प्रकार जोड़कर रक्षा रूपी संदूक का चित्र बनाते हुए | बाय | ह 
इस प्रकार बनाया गया है। इसी में प्रकार की मात्रा जोड़ने से 5 यह रूप बन जाता है। इसी पकार में हकार 

मिलने से 'फ' होता है और 'प' के विरुद्ध खोलना श्रौर खुलना आदि प्र्थ रखता है। जिस प्रकार रक्षित का प्रश्रिप्राय 
बन्द होना है, उसी प्रकार ग्ररक्षित का अभिप्राय खुला हुआ होता है। श्रोष्ठ बंद करके हकार का उश्चारण करने से 
फकार सुनाई पड़ेगा । जिस प्रकार संदूक में छोटासा छिद्र कर देने से संदूक में रक्षित पदार्थ अपनी सूचना बाहर देने 
लगते हैं, उसी प्रकार बन्द श्रोष्ठों में जरासा छिद्र करके हकार का उज्चारण करने से फकार अपना रुप प्रदर्शित करता 
है। यही कारण है कि इससे बने हुए फुल्ल, प्रफुल्ल, स्फुरण झ्ादि दब्द खुलने भ्रथं में भाते हैं। इसका रूप पकार में 


हकार का चिह्न जोड़कर हा इस प्रकार बनाया गया है । 
४ 


२६६ बैदिक सम्पत्ति 
ब ओर भ 


कवर्ग का यकार, चवर्ग का जकार, ठवर्ग का डकार और तब का दकार जिस प्रकार स्थानानदर होने के कारण 
क्रमशः गति, जन्म, क्रिया और देना आदि अर्थ रखते हैं, ठीक उसी प्रकार पक्ार और फकार के आगे श्रोौष्ठ के सहारे गालों 
के प्रयत्न को प्रबल बनाने से बकार श्रक्षर बनता है और अन्तर्गति शर्थात्‌ घुसना, समाना, छिपना झ्रादि भावों को*सूचित 


करनेवाला भशर्थ रखता है । इस छिपाव वा गुप्त क्रिया का भाव लेकर इसका ( यह रूप बनाया गया है। बीच की 
रेखा छिपा हुआ भाव दिखा रही है भौर बाहर का चौकोर घेरा कोठरी का इशारा करता है। इसी में अकार रेखा 


जोड़ने से ० यह रूप बनता है। इसी बकार में हकार मिलने से 'भ' अक्षर बनता है भ्रौर बकार के विरुद्ध 'प्रकट, 


जाहिर, बाहर भ्रादि श्र्थ रखता है। इसलिये “भा! धातु प्रकाश श्र्थ में आता है और इसी से आभा, प्रभा आदि शब्द 


बनते हैं। इसका रूप बकार में हकार का चिह्न मिलाकर प्‌ इस प्रकार बनाया गया है । 


प,श ओर स #& 


जितने अक्षर केवल प्रयत्न से बोले जाते हैं, वे स्वर और जिनमें स्थाव प्रयत्न दोनों का उपयोग होता है, वे व्यंजन 
हैं। ये प, श, स भी स्वर ही होते, अ्रमर अपने अपने स्थाल को न पकड़ते । अर, ई, उ की भाँति मुख में एक सीटी का 
सा स्वर भी होता है। उसी स्व॒र को लेकर ये तीनों अ्रक्षर छोटी बड़ी ध्वनि के कारण तीन प्रकार के हो गये हैं और 
छोटे बड़े क्रम से एक ही श्रर्थ रखते हैं । किसी को दूर से इत्तिला देने के लिये पहले जमाने में शद्भ, फिर नफी री और 
श्राजकल ब्युगुल काम में आ्राता है। परन्तु थोड़े फासले के लिए सीटी और बहुत ही श्ोडे फासले के लिए सकार का ही 
प्रयोग होता है । मुम्बई में तो इसकी इतती अधिकता है, कि विना इसके काम ही नहीं चलता। वहाँ दूसरे को सूचता 
देने के लिए यह काम में लाया जाता हे । दूसरे को सूचना देना अपने अ्भिप्राय का प्रकाश करना है । इसलिये 
इन तीनों अक्षरों का श्रर्थ प्रकाश करता' ही होता है। इनमें जो अक्षर जितना प्रबल अर्थात्‌ बड़ा है। उससे 
उतने ही दर्जे का प्रकाश बोध कराया गया है। अधिक से अधिक प्रकाश अर्थात्‌ हस्तामल्क अ्रकाश को ज्ञान कहते 
हैं। इसलिए इन तीनों में बड़े 'ब” का अथे ज्ञान होता है, जिससे ऋषि श्रादि शब्द बनते हैं। मध्यम शकार 
से प्रकाश, आकाह, नाश आदि शब्द बनते हैं और प्रत्यक्ष प्राग्नेय प्रकाश का अर्थ रखते हैं । इसी श्रकार 
निकृष्ट सकार से इत्तिला पहुँचाना, जाहिर करना, प्रकाशित करना श्रर्थ लिया गया है ओर सतदाब्दे” धातु 
बनाया गया है, जिससे क्लसति श्रादि परस्वैपदसूचंक दाब्द बनते हैं । 'स॑ साथ शभ्रथे में भी श्राता है श्रौर बहुधा 
तृतीय पुरुष के लिये भी प्रयुक्त होता है इन दोनों से भी जाहिर करना ही भर्थ निकलता है ! क्योंकि जो साथ 
है, बह प्रकट है ही भौर जो तृतीय दूर खड़ा है, वह भी प्रकट ही है। इन्हीं भावों को लेकर छोटे बड़े ष, श, स 
का रूप बनाया गया है। मुख के तालुप्रदेश में जिल्ला को लगाकर 'ग्रा' शब्द की सहायता से ये उच्चरित होते 
हैं । इसी के अ्रनुरूप इनका रूप बनाया गया है । इनके रूपमें 0 यह भाग मुखाकृति का है । इनमें 6 इस प्रकार 








# वर्तमान प्रचलित वर्णंमाला में प्रथम 'ष” द्वितीय 'श' के स्थान में और द्वितीय 'श' प्रथम “ब' के स्थान में 
लिखा जाता है । 
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जिह्ना और तालु का रूप भर (|! इस प्रकार भ्रकार का रूप लगाया गया है। श्र तीनों के रूपों को क्रमश; ५१५ 


इस प्रकार पूरुंता को पहुँचाया गया है । 
क्षतत्र भोरज्ञ 


क्ष, क्र, ज्ञ संयुक्ताक्षर हैं। क' और 'ष' के संयोग से 'क्ष, त' श्रौर “र' के संयोग से त्र' तथा 'ज' झौर “व्ग' के 
संयोग से 'जै' बता है। ककार का प्रथ॑ बाँधता, रोकना भ्रौर घषकार # का श्रथं ज्ञान है। इसलिए दोनों से बने हुए 'क्ष' 
का भ्रर्थ रुका हुआ शान, बन्द ज्ञान, भ्रज्ञान, निर्जीव भर्थात्‌ नाश श्रथवा मृत्यु श्रादि होता है। इससे बने हुए क्षय, क्षयी भौर 


पक्ष भ्रादि दाब्द नष्नात्मक श्र को बतलाते हैं । इसका रूप भी उक्त दोनों श्रक्षरों के योग से नषु इस प्रकार बना है। 


इसमें “क' और 'ब' का रूप मिला हुझा है । “* में.तकार कक ,प्रथ नीचे तक और रकार का भ्रर्थ देता है। दोनों को 
मिलाकर त्रकार का भ्रर्थ नीचे तक देना, सब देना, ऋुछ देना-होता है । यही. कारण है कि 'त्र” एकत्र सर्वत्र भ्रादि शब्दों में 


श्राकर कुल, सर्व भ्रादि अर्थ सूचित करता है| इसका रूप तकार श्नौर रकार के संयोग से य्ज इस प्रकार बना है। 


ज्ञ' अक्षर में जकार का अर्थ जन्म श्रौर अकार का भ्रर्थ नहीं है। श्रतः दोनों से बने हुए ज्ञकार का श्रर्थे अजन्मा, नित्य 
भ्रादि हुआ । संसार में श्रजन्मा श्रौर नित्य दो ही पदार्थ हैं,.एक चेतन दूसरा जड़ । एक का गुण कर्म है और दूसरे का 
गुणा ज्ञान है। इसीलिये यह 'ज्ञ' कर्म सूचित कराने के लिए यज्ञ झ्रादि शब्दों में ग्लौर ज्ञान सूचित कराने के लिए ज्ञान और 


प्रज्ञा ग्रादि शब्दों में प्राता है और ज्ञा घातु ज्ञान भ्रर्थ बतलाता है । इसका रूप 'ज' और 'अ्न' के संयोग से भ् 


' इस प्रकार बना हैं । 


|| 
छकार के उच्चारण करने में मुख के सारे स्थान भ्रौर सारे प्रयत्न काम में लाये जाते हैं। इसीलिए समस्त 
स्थान प्रयत्न से उत्पन्न होनेवाले इस श्रक्षर का श्रर्थ वाणी लिया गया है। क्योंकि वाणी सब स्थानों और प्रयत्नों से 
बनती है । वेद के 'अग्मिमील्र ” मन्त्र में यह भ्रक्षर ईक ” शब्द के भ्रन्दर आता है। वेद में ही एक जगह लिखा है कि 
ईक गिरा मनुहितस्‌र ऋ० ८।१६।२१ भ्रर्थादे मनुष्य की वाणी का नाम ईछा है। इसी तरह निषघण्टु में भी “इत्ठा' 
शब्द धाणी के पर्याय में कहा गया है । इसका रूप मुखाकृति श्रौर शेब्दाकृति के समस्त झ्वयवों से बराया गया है। '0' 
इस श्रकाराकृति, “०” इस अनुस्वाराक़ृति और (|! इस शब्दधाराकृति के योग से वाणी का सारा विषय स्पष्ट होता है, 


झत: इन तीनों चिह्नों के योग से इसका : /&) यह रूप बनाया गया है । 
मांग _ाााारं_भधाभभभभाभःभभ_घएघघघ;्_घघएघ्घ्घघछ्छछ्छछछछ्छ््मग्म्म्म्म्म्म्भ्भ्म्म्म्म्भ्म्ाभानशशणशणणणशशशाशशराशाशशशशशशश/शआथशााओओ कान तभ।686]ाडससससक्‍ससकअचअइक्‍सैैनवैैैनैनिनिन न तत--------म 
88 बकार भी स्वर से मिलता हुआ एक प्रकार का भ्रध॑ स्वर ही है, इसीलिए यह क्षकार प्रक्षर को उत्पन्न कर सका है। 


अ' भें जिस प्रकार ऋ" स्वर मिला है भ्रौर 'ज्ञ में अ' श्रनुस्वाररूपी स्वर का प्रतिनिधि मिला है, उसी प्रकार क्ष' में 
भी ज' मिला है जो एक प्रकार का स्वर ही है । इन्हीं तीनों स्वरों की सहायता से तीनों स्वतन्त्र प्रक्षर माने गये हैं । 
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धातुचिब्वान 


जिन भ्रक्षरों का भ्रब तक वर्णन किया गया है, उन्हीं से धातु बनी हैं भौर उन्हीं घातुओं से शब्द तथा उन्हीं शब्दों 
से ही वाक्य अर्थात्‌ वेदों के मन्त्र भी बने हैं । किस प्रकार एक एक श्रक्षर अ्रपना वैज्ञानिक अर्थ रखता है और किस 
प्रकार वह अपनी ध्वन्ति, बनावट, असर और लिपि से विज्ञानयुक्त सिद्ध होता है, यह गत पृष्ठों में अच्छी प्रकार दिखला 
दिया गया है। श्रब यहाँ इस बात के दिग्द्शन कराने का यत्न करते हैं कि उन्हीं वर्णार्थों से किस प्रकार धात्वर्थ 
निकलता है| परिनि मुनि ने बहुत ही श्रादिमकालीन धातुकोष को संचित करके 'धातुपाठ' के नाम से पुस्तिका संक- 
लित कर दी है। यद्यपि इस घातुपाठ में बहुत सी धातुएं वेदों में आये हुए शब्दों के श्रतिरिक्त शब्दों की भी हैं, तथापि 
वेदों के शब्दों को सुलकानेवाली धातु भी अधिक परिणाम में हैं । हम यहाँ कुछ घातुओं का ग्रक्षरार्थ करके देखते हैं 
और पता लगाते हैं कि क्या हमारे अक्षरार्थ के साथ उनका मेल मिलता है ? सबसे पहिले हम निश्चित किया हुआ 
प्रक्षरार्थ लिखते हैं और फिर धातुपाठ की कुछ धातुओं से उनका सम्बन्ध दिखलाते हैं । 

अ- -सब, पूर्ण, व्यापक, अव्यय, एक, झखण्ड, अभाव, शुन्य । 

इ--वाला (जैसे मकानवाला), गति, नजदीक । 

ए--नहीं गति, गतिहीन, निश्चल, पूर्ण, अव्यय । 

उ--ऊपर, दूर, गह, तथा, और आदि । 

ओ--श्रन्य नहीं, वही, दूसरा नहीं । 

ऋ--सत्य, गति, बाहर । 

लू--सत्य, यति, भीतर ! 

० अब. ण, न, डे, स, *४-नहीं, प्रभाव, शून्य । 

५ है--निश्चय, अन्त, अभाव, संकोच, निषेध । 

क--बाँघना, बलवान, बड़ा, प्रभावशाली, सुख । 

ख--आकाश, पोल, खुला, छिद्र । 

ग--थमन, हटना, स्थान छोड़ता, प्रथकू होना । 

घ--रुकावटठ, ठहराव, एकाग्रता । 

च-“फिर, पुनः, बाद, दुसरा, अन्य, भिन्न, अपर्णा, अद्भुहीन, लण्ड । 

छू-- छाया, आच्छादन, छत्र, परिच्छद, अलखण्ड आदि ) 

ज--पैदा होना, जन्म लेता, उत्पन्न होना, नूतनत्व, गति । 

भरू- नाश होना । 

ढ--मध्यम, साधारण, निर्बल, संकोच, इच्छाविरुद्ध । 

ढ--निश्चय, प्रगल्भता, पूर्णता । 

ड--क्रिया, प्रकृति, अचेतन, जड़ ! 

ढ--निश्चित, निश्चल, घारित, चेतन । 

त--तलभाग, नीचे, इधर, आधार, इस पार, किनारा, अंतिम स्थान । 

थ---5हरना, श्राधेय, ऊपर, उधर, उस पार । 

द--यति, देना, कम करना । 

ध--न देता, धारण करता, रख लेना। 
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व--रक्षा । 

फ--खोलता, खुलना । 

ब--घुसना, समाना, छिपना । 

भ--प्रकट, जाहिर, बाहर, प्रकाश । 

य--पूर्ण गति, जो, भिन्न वस्तु । 

र--देना, रमण करना । 

लू-लेना, रमणा करना । 

ब--श्रन्य, पूर्ण भिन्न, अथवा, गति, गंध । 

. घ--ज्ञान | श--प्रकाश । स---साथ । शब्द, वह । 

क्ष--बंघ ज्ञान, अज्ञान, निर्जीब, नाश, मृत्यु 

अञर--नीचे तक देता, कुल देना, सब देना, कुल, सब, सब, समग्र । 

श--अजन्मा, नित्य, कमें, ज्ञान । ह 

छ--वाणी । 

इस अक्षरार्थ में ही श्रनेकों प्र्थों का भाव लक्षित भौर व्यंजित होता हैं। पर जब कई श्रक्षर एक में मिलकर 
धातुरूप धारण करते हैं, तो उस मिश्रण से और भी अनेक भाव उत्पन्न होते जाते हैं। जैसे प्रत्येक ग्लोषधि में अनेकों 
गुण होते हैं। पर जब अतेकों श्रोषधियों का सम्मिश्रण होता है, तो पहिले गुणों की अपेक्षा अनेकों गुना श्रधिक नवीन 
गुणों का प्रादुर्भाव हो जाता है। इसी तरह वर्णा्थों और घातुमों के सम्मिश्रण में भी भ्रधिकाधिक ग्रर्थों की संमावना 
है। इसलिए यह न समभ लेना चाहिए कि धातुओ्रों का श्रर्थ जितना धातुपाठ में है उतना ही है, अधिक नहीं । इस विषय 
में पारिनि मुनि ने प्रष्टाध्यायी ६।१।६ में एक 'सम्यडो:' सूत्र लिखा है। उस पर पतंजलि मुनि ने महाभाध्य मेंरि 
है कि 'बह्डर्था अपि धातवों भवन्ति! श्र्थात्‌ घातुएँ बहुत श्रथंवाली भी होती हैं। इस पर स्वामी दयातन्द सर 
'ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका! के पृ० ३८४ में लिखते हैं कि 'इस महाभाष्कार के बचने से यह बात समभनी चार 
घातुपाठ में घातुओ्रों के जितने श्रर्थ लिखे हैं, उससे श्रघिक भर मी बहुत अयथे होते हैं । जैसे 'ईड' धातु का स्तुति करना 
श्र्थ तो धातुपाठ में है, पर 'चोदन/ आदि गर्थ मी समझे जाते हैं ।' 

धातुएँ दो प्रकर की हैं--एक स्वाभाविक और दूसरी कृत्रिम । वेद के शब्दों की जितनी धातुएं हैं, वे 
स्वाभाविक हैं भौर मनुष्यों को कल्पना से जो धातुएं बनी हैं, थे कृत्रिम हैं । जो कृत्रिम हैं उनके लिए विश्वास- 
पूर्वक नहीं कहा जा सकता है कि वे वैज्ञानिक आधार पर श्रक्षरार्थों के प्ननुसार बनाई गई होंगी । किन्तु जो वेदिक 
हैं-“-ईश्वरकृत हैं, उन के लिए यह शंका ही नहीं हो सकती कि वे पश्रक्षरा्थ के अनुसार हैं या नहीं ? क्योंकि मनुष्य 
के मुख के समस्त स्थान श्ौर प्रयत्नों की रचता परमात्मा ने ही की है । उसी ने इतने वर्ण मनुष्य के मुख से उच्चरित 
होने का श्रायोजन किया है और उसी ने उन वर्णो के द्वारा मनोभाव प्रकट करने का सामथ्य दिया है । इसलिए यह 
झ्रसंभव है कि उसने उन वर्णों का कुछ भी अर्थ न सोचा समझा हो. और यह निविवाद है कि उसका सोचा समझा 
सार्थक होता है-। अतएव ईद्वरकृत घालुएँ वर्शाों के भ्रनुसार ही बनी हैं, इसमें जरा सा भी सन्देह नहीं है । जो 
हाल धातुों कर है, वही प्रत्ययों का भी है। प्रत्यय भी एक प्रकार के शब्द ही हैं। उनके भी भ्र्थे निश्चित हैं भोर 
झक्षरायों के भ्रनुकूल ही हैं। यही हाल अव्यय, उपसभे, निपात झौर समस्त उन चिह्लों का है, जो लिज्ों, वचनों, 
विभक्तियों, कालों और प्रन्यान्य स्थानों में प्रयुक्त होते हैं। किन्तु यहाँ इन सब पर विचार करने का न तो समय 
ही है भौर न इस पुस्तक में स्थान ही है। इसलिए यहाँ पर थोड़ी सी थातुप्ों के वर्णोविश्लेषण करके दिखलाते हैं 
कि वे किस प्रकार विज्ञानमूलक हैं झौर अक्षरार्थ के अनुकूल हैं । 


२७० बैदिक सम्पत्ति *" ५ शाह 


भगू--भ "८ प्रकाश, ग रू गति, श्र्थाव गतिमानु्‌ प्रकाश > ऐश्वर्य । 

आपू--आ > चारों ओर से, ष -- रक्षा करना श्र्थात्‌ चारों ओर से रक्षा करता" व्यापक 

णश्‌ू--ण उ-नहीं, श् प्रकाश, भ्रर्थात्‌ नहीं प्रकाश >-अ्रदर्शन । 

अदू--अर -< नहीं, द न देना अर्थात्‌ नहीं देना, रख लेना, पेट में डालना--भक्षण । 

मु--भ «प्रकाश, ऊच्"टूर तक अर्थात्‌ दूर तक प्रकाश, हमेशा जाहिर, सदेव विद्यमान“ सत्ता । 

आप्लु---आछ5हर तरफ, प-रक्षा करना, लृन्‍भीतर गति श्रर्थात हर तरफ से भीतर रक्षा किए हुए >व्याप्ति । 

चर---च > बार बार, र-+ बाहर गति, श्र्थात्‌ बार बार वाहर गति -- चलना । 

सर्‌--म 55 नहीं र | रमन, श्रर्थात्‌ रमन नहीं, क्रिया नहीं, अ्रस्तित्व नहीं ++ मरता । 

हु--ह 5 भ्रभाव, उन्‍ूदूर तक, अर्थात्‌ दूर तक अभाव, बिलकुल नाश दे देना, जला डालना । 

सख्‌--स -- नहीं खत छिद्र, श्र्थाद छिंद्रहितता, च्रुटिरहित श्रेष्ठठम कर्म यज्ञ । 

हनु--ह न निश्चय, न -नहीं अर्थात्‌ निश्चयपूर्वक नहीं, विलकुल श्रभाव ** हिंसा । 

यज--ह # गति, अच्ऋपूर्ण, ज--उत्पन्न करना, श्रर्थात्‌ पूर्ण गति उत्पन्न करना > देवपूजा करना, संगति करना 
और दान देना । 

संधिविज्ञान 

वैदिक भाषा में सन्धिविज्ञान भी वड़ी ही बुद्धिपृवंक रचना के साथ स्थिर किया गया है। सन्धिविज्ञान दो 
सिद्धान्तों पर कायम है---एक तो वर्णमंत्री पर और दूसरे सुखोच्चारण पर | वर्णमैत्री का सिद्धान्त ज्यादातर एक ही 
स्थान से उच्चरित होनेवाले वर्णों मे पाया जाता है. परन्तु सुखोच्चारण का सिद्धान्त सरलता पर अ्वलम्बित है। यहाँ हम 
दोनों प्रकार के नमूने दिखलाते हैं। टकार की जव सकार के साथ सन्धि होती है, तो सकार का रूप 'ष' हो जाता है। 
इसी तरह ऋ के आस पास जब 'स शझ्राता है तो उसका भी रूप 'ष' हो जाता है । ज॑से--कष्ट, रुष्ट, पुष्ट और ऋषि, 
वर्षा, वृष आदि | इसका कारण यही है कि ऋ, ट और ष के उच्चरित होने का एक ही स्थान है । इसी तरह 'च' के साथ 
हा! का भी सम्बन्ध है। पश्चात्‌, पश्चाताप, निश्चित और पुनश्च श्रादि प्रयोग इसी सिद्धान्त के अनुसार होते हैं। इसका 
भी कारण यही है कि 'च और 'श' का उच्चा रण एक ही स्थान से होता है। इसी तरह प्रत्येक वर्ग का प्रत्येक वर्ण 
अपने ही वर्ग के भ्रनुनासिक से मिलता है, गैर से नहीं । जेसे गज्धा, चञ्चल, पण्डित, दन्‍्त और शम्भु श्रादि । परन्तु 
जिन बरसों के पास कोई निज का सानुनासिक नहीं है, वे श्रावश्यकता पड़ने पर अ्रनुस्वार के ही साथ मिलते हैं, जैसे 
संसार, वंश, हंस आदि । ये तो वर्णमैत्री के नमूने हैं। अव सुखोच्चा रएा के दो एक नमूने दिखलाते हैं । 

यह सभी जानते हैं कि सत्‌ और चरित्र एक साथ वोलने में दिक्कत होती है, क्योंकि 'त' दंत्य है। इसका उच्चारण 
दाँत के पास से होता है और 'च' तालव्य है, उसका उच्चारण तालु से होता है। इस दिक्कुत को हटाकर सुखोच्चारण 
बनाने के लिए तकार को भी चक्ार कर लिया गया और सत्‌--चरित्र का सब्नरित्र हो गया। इसी तरह बृहत्‌ -- 
जातक का बृहज्ञातक श्र सत्‌+इच्छा का सदिच्छा झ्रादि प्रयोग किये जाते हैं। हम लिख भ्राये हैं कि वर्ग का तृतीय 
भ्रक्षर ह' के योग से वर्ग का चतुर्थ अक्ष " हो जाता है। उसी कायदे के अनुसार बृहद्‌+ हवन का बृहद्धवन हुआ है। अग्नि 
+झाघान का अग्न्याधान और मनः+ कामना का मतस्कामना श्रदि प्रयोग भी इसी सुखोश्वारण के ही लिए किये गये हैं, 
संभव है इसमें कुछ श्रपवाद भी हों, पर वे बहुत थोड़े हैं। भाषा की प्रशस्त रचना उपयुक्त सिद्धान्त पर ही हुई है । 
क्योंकि वर्णार्थवा ली माषा की सन्धि में यदि सुखद और स्वामाविक वर्शांविपर्यय की गुंजायश न की जाती तो भाषा की 
दुरूहता बेहद वढ़ जाती | भाषा को अविचल और सार्थक रखने के लिए 2 इतने कौशल के साथ अक्षरविज्ञान, घातु- 
विज्ञान और सन्धिविज्ञान का श्रायोजन किया गया है! इसीलिए वेशेषिक दक्शन के श्राविष्कर्ता कपाद ऋषि कहते 
हैं कि बुद्धिपुर्वा वाक्यकृतिबेंदे' श्र्थात्‌ वेदवाणी की रचना परमेश्वर ने बुद्धिपृ्वक की है । 


भा आक्षेपोंफा मिराकरण २७१ 


यहाँ तक वेदिक भाषा की बुद्धिवृवंक रचता के प्रत्येक अड्डू की आलोचना से देखा गया कि उसके वर्ण 

सार्थक हैं; वर्णों से बननेआाली थधातुएं और संक्षियाँ भी सार्थक, बुड्धिपूर्वक और चर्णार्थ से युक्त हैं । 
इनकी एक भी मात्रा निरर्थंक नहीं है, अतएव आदिसुष्टि में शब्द और ज्ञान का परस्पर इस प्रकार 
वैज्ञानिक सम्बन्ध रखनेवाली वैविक भाषा सिवा परमात्मा के और किसी की रचना नहीं हो सकती | 
यद्यपि यह सत्य है और इस प्रकार का सत्य मनु बैवस्वत के समय से लेकर भारत देश के बड़े बड़े दशेनझास्त्र के 
आाचार्यों, समस्त विद्याओं के प्रचारक ऋषियों झौर बड़े बड़े समाधिस्थ योगियों द्वारा अनुमोदित, अब तक एकरत, 
अविच्छिन्न रूप से चला झा रहा है और बड़ी बड़ी विध्नवाधाओं. का सामना करता हुआ ज्यों का त्यों स्थिर है, 
तथापि कुछ लोग वेदों की श्रपौरुषेयता पर दरद्भ्रा करने का साहस भी करते हैं । 
बेदों की अपौरुषेपता सम्बन्धी आक्ष पो का निराकरण (समाधान) 

भाषा की उत्पत्ति पर विचार करते हुए डॉक्टर मद्भुलदेवशास्त्री ने चार मतों का वर्णन करके दैंवी शक्ति द्वारा 
भाषा की उत्पत्ति माननेवालों के मत का क्षण्डन किया है और निष्प्रयोजन ही वेदों के पीछे पड़ गये हैं। संसार में 
केवल वेद ही भ्रपौरुषेयता (इलहाम) का दावा नहीं करते, भत्युत कुरान, बाइबल, तौरेत और गाथा आदि सभी साम्प्रदायिक 
ग्रन्थ भ्रपौरुषेय कहलाते हैं। पर डॉक्टर साहब ने वेदों की अपौरुषेयता पर ही पाँच ग्राक्षेप किये हैं। आप अधिक 
आाक्षेप नहीं कर सके । यदि वेदों में आपकी दृष्टि से ये पाँच शद्भाएँ न होतीं, तो निस्‍्सन्देह श्रापको वेदों की श्रपौरु- 
पेयता के विरुद्ध कुछ भी लिखने की हिम्मत न पड़ती । क्योंकि भ्रार्यों भौर आ्राधुनिक विद्वन्मण्डली के मतानुसार बेदों 
का प्रादुर्भाव लाखों वर्ष पूर्व हुआ है। लाखों बर्षों से वेदभ गवानु आरयों की वंशपरम्परा द्वारा स्मरणशक्ति के भरोसे 
सुरक्षित चले श्रा रहे हैं । इतने लम्बे काल में अनेक बार वेदों के विरुद्ध बड़े बड़े उथलपुथल हुए हैं । राक्षसों ने वेदों 
के नाश करने का कई बार प्रयत्न किया है। वेदों के नाम से जाली ग्रन्थ लिखे गये हैं श्नौर अनेक बार उनमें बड़े से 
बड़े प्रक्षेप करने का यत्न किया गया है। इस लम्बे काल में अनेक संकटों का सामना करते हुए यदि वेदों में केवल 
पाँच ही शंकाएँ पाई जाती हैं, तो हम कहते हैं कि वेद घन्य हैं और वेदों के माननेवाले बड़े भाग्यशाली हैं । हम तो 
कहते हैं कि वेदों में यदि एक सो शब्भाएँ भी होतीं, तो हम यही कहते कि इस दीघंकालीन उथलपुथल के ही कारण 
उनमें ये गलतियाँ आ्ाई हैं! डॉक्टर साहब ने जो शज्काएँ उपस्थित की हैं, वे इस प्रकार की भी नहीं हैं। तो भी 
भ्रापकी शद्भाओं को लिखकर उनके समाधान का यत्न करते हैं । 

(१) शहली शझ्भा में आप कहते हैं. कि संस्कृत-वर्णविशञानियों के अनुसार “अ और “'इ' का दी्घे रूप 
आए और 'ई” है। परन्तु वास्तव में यदि देखा जाय तो ऐसा नहीं है। हृस्व और -बीधघ॑ का भेद कालकृत 
होता है । परन्‍्तु हस्व 'इ! को कितनी ही देर तक हम उच्चारण करें वह ई' नहों बन जायगी। इसी 
तरह ई' को कितनी ही शीघ्रता से उच्चारण करें बहु 'ह! सुनाई नहीं देगी । इसी तरह आजकल 
जिस तरह 'प्र!॑ बोला जाता है, वह आ' का हृस्वथ रूप नहीं हो सकत।। “'अ के बाद आ' के उच्चारण 
करने में वही नहीं कि देर तक “अ' का उच्चारण करता चाहिए, किस्तु 'आ' के उच्चारण में मुख को 
अ' की अपेक्षा अधिक खोलने की आवश्यता होगी, तथा जिद्छा के पिछले भाग को कुछ ऊपर उठाता 
पड़ेगा (प० २२७) 

(२) इसके प्ागे आप कहते हैं कि 'ऋ' का उच्चारण क्‍या था सो ज्ञात नहीं । वूसरी शत में आप कहते हैं 
कि संस्कृत भादा में बह एक साधारण नियम है कि एक शब्द के अश्दर वियवृक्ति (अर्थात्‌ दो समोपस्थ 
स्वरों की परस्पर सरि्थि स होकर प्रकृति भाव से) नहों देखी जाती। परन्तु ऋग्वेद (१०६७१॥२) में 
आधा हुआ 'तितडझ”! शब्द इसका अपवाद है। इसका कारण बही हो सकता है कि बह शब्द शुद्ध वेदिक 

न होकर उस समय को सर्वसाधारण की प्राकृत भाषा से लिया गया होगा' ( पृ० १८५२) । 


२७२ बैदिक सम्पत्ति 


(३) तोसरी शड्भा में आप कहते हैं कि “इसमें सन्वेह नहीं कि बंदिक समय में भी साथा में प्रादेशिक भेद 
पाये जाते थे। इस बात को पुष्टि 'कु' घातु के 'कुद तथा कृण' जंसे रूपभेदों के ऋग्वेद आदि सें पाये 
जाने से तथा इसी प्रकार के दूसरों प्रमाणों से होती है । (५० २५१) 

(४) चौथी शड्ू! में आप कहते हैं कि “कर्मन्‌' से कर्माणि बनना तो समझ में आ सकता है, परन्तु 
गुहँ और “हरि! जिनमें 'न्‌ है हो नहीं, उनसे बननेवाले 'गृहांणि' और 'हरिणा' शब्द सम्रझ में नहीं 
आते | इसका साहश्य ही कारण हो सकता है । बच्चों को भाषा में इस प्रकार साहश्य से बने हुए अनेक 
शब्द देखे जाते हैं. । (१० १३६) 

(५) पाँचवी शड़ू में आप कहते हैं कि 'निम्त शब्दों से ज्ञात होता है कि संस्कृत के शब्द दूसरी भाषा 


से निकले हैं-. 
संस्कृत लेटिन ग्रोक अंगरेजी जमंन 
विशति: पाश्टाणां बल पु५९१५५ 2णवाराए (ट्स्वानूट्सिक) 
दुहितृ न+ पृशफ्ड्टगंश [99प्ञा।ट पृ०्क्ाश (डॉख्टर) 
हंस: न (९८॥ [खिन) (४0056 ... (क्वा8 


उदाहरणार्थ--जब विशति के पूर्व भाग में 'त' है ही नहीं, तब उससे अभंगरेजी का ' ७८7५9 
(ट्वेन्टी) कैसे निकल सकता है? इस कारण संस्कृत दूसरों की मूल भाषा केसे हो सकती है ? 
(१० १८१) । इसी प्रकार दुहितु और हंस के पर्यायवाचक शब्दों में इनके 'हु' के स्थान में 'ग' घ्‌' आदि 
अक्षरों को देखकर यह सिद्ध होता है कि दुहिता और हंस मूल यथा आदि भाषा के शब्द नहीं हो सकते । 
वर्योंकि घ, घ, भ आदि से हा का बनाना तो स्वभाविक है, जेसे लौकिक संस्कृत के ग्रह घातु के 
स्‍थान में वेद में 'ग्रस' या 'सह' (>>साथ) के स्थान में 'सध' आता है । 'ह! से 'घ” आदि का बनना वंसा 
नहीं है! । ( पृ० १८२ ) 

इनमें से पहिली शद्भू भर, इ भऔर ऋ आदि के उच्चाररों से सम्बन्ध रखती है। आप कहते हैं कि हस्व और 
दीघे 'इ' और अ' का भेद कालक्ृत नहीं, प्रत्युत स्थान और प्रयत्नकृत है। क्‍योंकि दीर्घ को कितनी ही जल्दी बोलने 
से वह हस्व नहीं होता और न हस्व को देर तक बोलने से वह दीर्घष होता है। पर हम कहते हैं कि इसमें गलती 
है। हस्व और दीर्घका भेद कालझंत ही है। स्थान और प्रयत्न का जो भेद दिखलाई पड़ता है, वह काल 
के ही कारण दिखलाई पड़ता है। जब हृस्व इ! का उच्चारण होता है, तो 'इ' को बोलकर तुरन्त ही शब्द 
बन्द कर दिया जाता है, इसलिए स्थान और प्रयत्न को अधिक बल नहीं लगाना पड़ता । परन्तु जब 
दीर्घ का उच्चारण किया जाता है, तो शब्द को अधिक देर तक स्थायी रखने के लिए मुख में वायु की मात्रा 
अधिक जमा करनी पड़ती है। इसलिए स्थान और प्रयत्न दोनों में विशेष बिकृृति करनी पड़ती है। जिस प्रकार 
सूत का धागा तोड़ने में जिन जिन शरीराबयबों का उपयोग होता है, उसी प्रकार जंजीर तोड़ने में भी उन्हीं 
अ्वयवों का उपयोग होता है, पर धागा तोड़ते समय हमको शरीर में कुछ भी बिक्ृतता ज्ञात नहीं होती भ्रौर ज्ञंजीर 
तोड़ते समय शरीरावयवों के उपयोग का--उनकी विक्रतता का--प्रत्यक्ष दर्शन होता है। उसी प्रकार हस्व और 
दीर्घो के उच्चारण यद्यपि एक ही स्थान प्रयत्म से होते हैं, किन्तु दी्घों को देर तक बोला जाता है, इसलिए देर तक 
वायु द्वारा शब्द करते रहने के लिए मुखावयवों में प्रत्यक्ष विकृतता करनी पड़ती है। पर हृस्व श्रनायास मुह से निकल 
जाते हैं, इसलिए कुछ मी विकृतता महीं करनी पड़ती । कहने का मतलब यह कि दोनों के स्थान प्रयत्न एक ही हैं । 
सिफ दी्घों को देर तक बोलने के लिए स्थान और प्रयत्न में स्पष्टता करनी पडती है, इसलिए हस्व-दीर्घ का भेद-६, ई 
और झ, भ्रा का भेद कालकृत ही है, स्थानकृत नहीं । यदि छस्व और दीघं में कालकृत भेद म होता, तो छन्दों में-तालों 
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में--- रूघु और गुरु का भेद न होता । एक मात्रा दो मात्रा से छोदा न होता और न उसका ताल मान (जो कांल- 
कृत है ) ही छोटा होता । इसलिए हस्व और दीघं का भेद कालकृत ही है । 


इसी तरह 'ऋ" के उच्चारण के लिए आप कहते हैं कि नहीं कहा जा सकता कि पूर्वकाल में 'ऋ' का उच्चारण 
किस प्रकार होता था | आपको यह शद्धा जन्द भाषा के 'एरे', दक्षिणियों के “हे और उत्तरीयों के 'रि' उच्चारण से 
हुई है । जन्द भाषा इस समय जिस लिपि में लिखी जाती है, उसमें 'ऋ' के लिए जो अक्षर बनाया गया है वह, 


'ए! और 'रे' के संयोग से ही बनाया गया है। इसलिए उसका उच्चारण एरे ५5 € होता है, जो ठीक नहीं है। इसी 


तरह भारत के 'र' और “रि' उच्चारण भी ठीक नहीं हैं। किन्तु इसका यह मतलब नहीं है कि उसके असली उचारण 
का अब पता छग ही नहीं सकता । उसका पता अइडण सूत्रों के द्वारा ही लग सकता है। 'हयवरदू' सूत्र को ध्यानपूर्वक 
पढ़ने से ऋ"' के उच्चारण का पता मिल सकता है। “'य' की रचना 'इ! और '' के योग से 'व' की रचना 'उ' और '“अ' 
के योग से तथा 'र' की रचना 'ऋ' और “अ' के योग से हुई है। जिस प्रकार “य' से 'अ' निकाल डालने पर 'इ का घुद्ध 
रूप निकल सकता है और जिस प्रकार 'व' से 'अ निकाल डालने पर 'उ' का छुद्ध रूप निकल सकता है उसी प्रकार 
“र' से 'अ' निकाल डालने पर 'ऋ' का भी शुद्ध रूप निकल सकता है पर इतना सर्व करे कौन ? हाँ, यदि थोड़ी 


देर एकान्त में बैठकर और 'र' से 'अ' निकालकर कोई मनुष्य ऋ' का उच्चारण करने का प्रयत्न करे, तो निस्सन्देह 
उसका शुद्ध उच्चारण कर सकता है । इसी तरह दूसरे उच्चारणों के विषय में भी समझना चाहिये । 


दूसरी शंका ऋग्वेद के “तितउ' शब्द की है। यह शब्द ऋग्वेद १०॥७१ के जिस मस्त्र में आया है, उसका 
आवश्यक अंश 'सक्त्‌ भिव तितउना पुनन्‍्तो' है इसका अर्थ यह होता है, कि जैसे सक्तुओं को छाननी (चलनी ) पवित्र 
करती है। यहाँ 'तितउ' शब्द बिना सन्धिबन्धन के है, इसीलिए आप इसको कहीं बाहर से आया हुआ बतलातें 
हैं । आप कहते हैं कि “संस्कृत भाषा में यह्‌ एक साधारण नियम है कि एक शब्द के अन्दर विधृत्ति नहीं देखी चाती, 
परन्तु 'तितउ” शब्द इसका अपवाद है” किन्तु आपको खबर नहीं है कि संस्कृत के साधारण नियम वेदों में काम नहीं 
देते । 'बहुलं छन्दसि' सूत्रों में वेदों के सैकड़ों अपवाद बतलाये गये हैं, जो संस्कृत के साधारण नियमों में नहों जाते । 
ऐसी दक्शा में कया समस्त अपवादों को आप बाहर का आया हुआ बतलावेंगे ? संस्कृत का साघारण नियम है कि 
अकारात्त पुज़िल्ल द्विवचन में 'ग्रौ' होता है, जैसे--रामो । किन्तु वेद के 'द्वा सुपर्धा सबुजा सलाया मन्‍्त्रमें पहुनियम 
नहीं देखा जाता, ऐसी दशा में क्या आप 'द्वा' आदि प्रयोगों को कहीं बाहर का बतछाने की कृपा करेंगे ? “वितड' 
शब्द यदि बाहर का होता, तो प्राचीन वैविक वैय्याकरणों को उसके मूल का पता न होता झौर न उसकी सिद्धि ही 
बतलाई जाती । किन्तु हम उणादि में देखते हैं कि वहाँ स्पष्ट 'तनोतेईडंउः सन्वच्च” लिखा हुआ मिलता है। जिससे 
ज्ञात होता है कि 'तितउ' शब्द 'तन्‌' धातु में “डउ' प्रत्यय करने से बनता है । अब यहाँ देखना चाहिए कि व्‌" में 
'डउ' की सन्धि हो सकती है या नहीं । हम पहिले ही लिख आये हैं कि सन्घिविज्ञान, वर्णमेत्री और सुख्ोच्चारण के 
सिद्धान्त पर कायम है | यहाँ न, ड और उ में वर्णमंत्री नहीं है । बीच में 'ड' झा जाने से 'उ' तनु के पास नहीं था 
सकता । इसलिए “उ' 'त' में न जुड़ सका | यह वेदिक भाषा का सूक्ष्म नियम है। इसको प्रचलित साधारण लौकिक 
नियमों के साथ मिलाने से कैसे काम चल सकता है ? 'तितउ चालनिः उसान्‌' की उक्ति उच्च वेग्याकरणों में प्रचलित 
है। इसका वर्णन निरक्त और उणादि में आया है । यह शब्द बहुत दिनों से बेय्याकरणों की नजर के सामने है। 
इसलिये न यह कोई नई खोज है और न कोई ऐसा प्रमाण है, जिससे इस शब्द को कहीं बाहर का बताया जा स॒के । 
यदि यह 'तितउ! शब्द बाहर का है; तो सकतू अर्थात्‌ सत्तू शब्द भी बाहर का ही होगा । परल्तु यह बात नहीं है 
सकक्‍तू वैदिकों का ही शब्द है। ग्रदि सत्तू शब्द ब्राइर का नहीं है, तो क्या सत्तुओं को बिना छाने चोकर समेत ही 


खाया जाता था ? हम बलपूर्यक कहते हैं, कि सक्तुओं के साथ मिला हुआ “तितउ' शब्द जिसकी धातु और प्रत्यय 
दर है 


-शेजडहें वैदिक सम्पत्ति 


तथा सिद्धि का कायदा व्याकरण में मौजूद है और सम्धिविज्ञान के सरल उच्चारणवाले नियम के अमुकूल है, वह 
बाहर का नहीं हो सकता । 'सक्तमिव तितउना पुनम्तो' मन्त्र में 'युनन्‍्त:' आया शब्द है, जिससे स्पष्ट हो जाता है 


कि उस काल में सत्तू छानकर ही खाये जाते ये । इसलिये इनके पास छानने का पात्र था और उस पात्र का नाम 
भी 'तितउ' ही था, जो शुद्ध और मौलिक है। 


तीसरी शंका में आप एक ही धातु से बननेवाले 'कुर' और 'क्ृणु' शब्दों को प्रान्तिक माषाभेद का नमूना बत- 
लाते हैं और इसी को मायापरिवतेन का प्रमाण फहते हैं। परन्तु बात सर्वंधा उलटी है। दोनों शब्द अलग अलग 
धातुओं से बनते हैं। दोनों के प्रत्यय अलग अछग हैं और दोनों अलग अलग गणों में विभक्त हैं , 'कुर' शब्द डुकून - 
करणे, धातु में 'उ' प्रत्यय करने से बनता है ओर 'कृणु' शब्द कृअ --हिसायां धातु में 'इनुः प्रत्यय करने से बनता है। 
“कुछ! ततादिगण का ओर 'कृणु' स्वादिगण का है। ऐसी दशा में दोनों धातुओं में केवल 'कृ” आ जाने मात्र से यह कह 
देना कि 'डुकृब_ और 'कृष एक ही हैं, घातुविज्ञान की अनभिज्ञता प्रकट करता है | घातुओं में अक्षर ज्ञान मरा हुआ 
है, इसलिये जरासा भेद होते ही अथ में महात्र भेद हो जाता हैं जिस तरह 'डुकृब.” और 'कृज' में जरा सा भेद होने 
के कारण एक का अं 'करणे' है और दूसरी का 'हिसाया' हैं, उसी तरह डुहृज् का अर्थ 'द्रव्यविनिमये', 'कृ” का अर्थ 
/विक्षेपे' और 'कृ' का अर्थ (हिसायां होता है! सबमें 'कृ” मौजूद है । परन्तु जरासा भेद होने के कारण अर्थ में भेद हो 
गया है। अथंभेद धातु के भेद को स्पष्ट करता है और घातुभेद अर्थ को। यद्यपि स्थुल दृष्टि से देखने में 'कुद' और कृणु' 
के अर्थ में भेद नहीं दिखलाई पड़ता, पर सूक्ष्म दृष्टि से एक में साघारण क्रिया है और दूसरे में विशेष । कुरु साधारण 
है, परन्तु कृयु विशेष है । इस सूक्ष्म अवलोकन से स्पष्ट हो जाता है, कि दोनों घातुएं भिन्न भिन्त हैं । 

चौथी शंका में आप कहते हैं कि 'कर्मंन्‌! से कर्माण होना तो संभव है क्योंकि उसमें व' है, पर 'गृह' जिसमें 
नो है ही नहीं, उससे ग़हाणि कैसे बन गया ? इसका उत्तर इतना ही है कि जिस प्रकार 'राम:' में नकार का कहीं 
पता नहीं है, पर रामाणां हो गया है, उसी तरह का ग़ह का 'गृहाणि' और हरि का 'हरिणा! भी बना है। इसमे 
अनुकरण की कोई बात नहीं है। क्योंकि अनुकरण की सम्मावना तो समता में ही होती है । पर कर्मंत्‌ और हरि 
में कोई समता नह! है । इसलिए ये अनुककरण नहीं, किन्तु स्वतन्त्र विभक्तियाँ हैं । 

पाँचवीं शंका हंस; दुहिता श्रोर विशति शब्दों से सम्बन्ध रखती है। डॉक्टर साहब का रुयाल है कि दूसरी 
भाषाओं में इन शब्दों के लिए जो उचा-ण प्रयुक्त हुए हैं, उन में कुछ ऐसे वर्ण हैं, जिनसे ज्ञात होता है कि ये शब्द 
मूल में हंस, दुहिता और विशति न थे | अंग्रेजी के ट्वेंटी (४४०॥9), डॉटर (१8०2४ ६९७) और गूज (80086 ) 
आदि दब्दों से ज्ञात होता है कि विशति के आदि में तब के और दुहिता तथा हुंस में कवर्ग के वर्ण थे। यहाँ हम 
पहिले हंस शब्द पर विचार करते हैं | डॉक्टर साहब ने 'भाषाविज्ञान' में हँस के रूप इस प्रकार लिखे हैं--- 


संत्कृत ध्रीक अँगरेजी जमंन 
हंस (फशा (सेन) (0086 (्द्षा8 


हम पिछले पृष्ठों में लिख आये हैं, कि संस्कृत का 'ह जन्द भाषा में 'ज' हो गया है, जेंसे हस्त का जस्त और 

होता का जोता । यह हंस शब्द पहले जंस हुआ और जरमनवाले इसे जंस कहते भी रहे । पर उन्होंने जब फिनीशिया की 

खसिपि स्वीकार की तो जकार का उच्चारण कभी 'जी' अक्षर से, कभी 'जे' अक्षर से और कमी 'जंड' अक्षर से लिखते 

रहे । देवदुविपाक से जंस को उन्होने जिओोमेट्री की तरह जी” से लिखना शुरू किया और जंस के स्थान में गंत कर 

दिया । जी” का अधिकतर उच्चारण “गकार' हो होता है, अतः “जंस' शीघ्र ही गंध होकर गंज हो गया और 

योरप की अनेक भाषाओं में अनेक रूप घारण करता हुआ वही गंप से गेंस से गूज तथा खेंस या खेन आदि भी हो 
गगा &छि। इसलिए हंस के मूल में किसी कवर्ग के मानने की बिलकुल आवश्यकता नहीं है । 


( संभव है (८7 (खेन) दाब्द संस्कृत के श्येन का अपभ्र शं हो ) श्येन एक पक्षी का नाम है.और वेदों 
में सका वर्णन आता है । 


जआाह्षपों का तिराफरख । ७५ 
:. अब दुहिता शब्द पर विचार करना चाहिए । डॉक्टर साहब कहते हैं कि संस्कृत दुहिता के स्थान में अंग्रेजी मैं 
'हॉघ्टर' और फारसी में 'दुश्तर' पाया जाता है। अन्य भाषाओं में मी इसी तरह किसी न किसी कबर्ग का आदेश 
दिखलाई पड़ता है | इससे यही प्रतीत होता है, कि दुहिता के मूल में कवर्ग का कोई अक्षर था। दुढ़िता शब्द में 
जो 'ह' है, उसके स्थान में घ, ग या ख अक्षर था । क्योंकि घ, घ, म, आदि का 'ह का बनना तो स्वाभाविक है। 
पर 'ह' से ध, भ, आदि नहीं बन सकते । किसी अंश में आप ठीक कहते हैं, पर इसमें एक बहुत बड़ी भूल है । जिन 
भाषाओं में घ, ध, म आदि नहीं हैं, उनमें तो ये अक्षर 'ह हो सकते हैं, पर जिन में हैं, उनके लिए यहू नियम 
नहीं है। महाराष्ट्रवालों ने गृहा' के लिए 'ध्या' मौर चीनवालों ने 'होम' के लिए 'धोम' आदेश किया है । गुजरात 
ओऔर महाराष्ट्रवाले 'ज' का “ऋ' कर डालते हैं। इसका कारण यही है कि उतके पास “घ' और 'झ' पहिले से हो 
मौजूद हैं। वेदिक आया के पास तो पूरा कवर्ग था। ऐसी दशा में वे कूवर्ग को छोड़कर 'ह! का सहारा वंयों लेते ? 
रहे वे लोग जिन्होंने 'ह' का 'घ' और 'ख' किया है। उतके पास भी ये उशारण थे, इसीलिए ध्या और घोम की 
तरह दुहिता का ड्रॉघ्टर और दुरुतर कर लिया है। इसके अनेकों नमूने मौजूद हैं। यह सभी जानते हैं कि 'स! और 
(हु! परस्पर यदल जाते हैं। सत का हपत और हृष्ट का करुत होने में देर नहीं लगती । इसी तरह 'थ' का सा और 
्' भी होते देखा जाता है, जैसे पुष्ट का पुरुत । ऐसी सूरत में दुहिता का दुसिता--दुषिदा--दुरुतर और डॉष्टर 
होना कोई असंभव नहीं है। यह नित्य का क्रम है और आयें भाषाप्न में यह क्रम भरा पड़ा है। इसलिए दुरुतर 
आदि दब्द दुहिता के ही अपभ्र दा हैं । 
अब अस्त में विशति दब्द पर विचार करता चाहिए। हमारा विश्वास है कि विशति शब्द मौलिक और अपौरुषेय है 
जिस प्रकार अस्सी के लिए 'अष्टीति' व बनाकर 'अशीति' शब्द बनाया गया है, जिस प्रकार साठ के लिए 'बट्ति' न बनाकर 
'धष्टि' शब्द बनाया गया है और जिस प्रकार सोलह के लिए 'षट्दद” न बताकर 'घोडश' शब्द यताया गया है, उसी 
तरह बीस के लिए 'दिशति' न बनाकर 'विशति' शब्द यताया गया है। अष्टीति में वर्णमैत्री काअमभाव था। “दे 
झौर 'त' दोनों भिन्न भिन्न स्थानों से उच्चरित होने के कारण पास ही पास अपने अपने रूप के प्ताथ नहीं रह सकते 
थे और 'ति' और 'त' दहाई के चिह्न हैं, जो त्रिशति, चत्वारिशति, पंचाशत्‌, षष्टि, सत्तति, अशीति और नवति में 
मौजूद हैं, इसलिए हटाये नहीं जा सकते थे, अतः टकार को ही हटाना पड़ा । ठकार के हटते ही उसका मित्र 'घ' 
आप ही आप हट गया और “ष' के स्थान में “श' जा गया तथा “त' से मित्रता करके “अप्लीति' का! 'अशीति' बना 
दिया । इसी तरह की दिक्कत षट्ति में मी थी । इसमें भी “८ और 'त' एक साथ नहीं रह सकते थे । इसके दो ही 
उपाय थे | या तो टकार हटे या तकार हटे । अट्टीति में टकार को हटाकर एक नियम दिखला दिया गया था । 
परन्तु 'घट्ति' में अष्टीति' की तरह 'अ' न था, इसलिए इसमें दूसरा नियम काम में लाया गया । अर्थात्‌ 'त' हठाने 
की नौयत आई । किन्तु दिक्कत यह उपस्थित हुई कि दहाई का चिह्न 'ति' निकाला नहीं जा सकता था ! इसलिए 
पति! से 'इ' चिह्न ले लिया गया और 'त' निकाल दिया गया, जिससे षट्ति का षट्टि हो गया और सुखोश्ारण के 
लिते एक टकार के स्थान में दूसरे 'ब' का आदिश हो गया और 'धष्टि' शब्द बन गया । जो बात इनमें थी, वही बात 
षट्दश में भी थी । इसमें भी 'ट' और 'द' एक पास थे, इसलिए दोनों को हटा दिया गया और घषोडश जैसा सरल 
रूप बना दिया गया । इसमें दहाई के चिन्ह का प्रश्त नहीं था, इसलिए 'ट और “द' दोनों हटा दिये गये, अनुकूल 
वर्ण का स्‍प्रागम कर लिया गया और सुखोच्चा रणयुक्त योडश शब्द बना लिया गया। 
जिस प्रकार वर्णविरोध के कारण वैदिक सन्धिविज्ञान के अनुसार उक्त शब्द बनाये गये हैं, उसी तरह उसो 
दिक्कत के कारण 'द्विशति' का “विशति' भी बनाया गया है । द, व, ईं, श से द्विश यना है। इन चारों वर्णों का 
स्थान जुदा जुदा है । चारों में वर्णमेत्री का अमाव है । चारों का योग सुखोश्चारण को नष्ट करता है । गिनती के ये 
अज्कू शिक्षित अशिक्षित सभी मनुष्य रोज बोरूते हैं। बोलते ही नहीं, प्रत्युद इन्हीं के द्वारा लेन देन करते हैं। हस- 


२७६ बेदिक सम्पत्ति 


लिए इनके ताम सरल और सुखोचारणयुक्त होने चाहिए । ऐसी दशा में भिन्न भिन्न चार स्थानों से बोला जानेवाला 
'द्विश' शब्द क्लेशकर समझा गया । अतः: उससे केवल अधे दकार हटा दिया गया और द्विशति का विशति बना 
लिया गया । पर अंगरेजी का ट्वेंटी द्विशति से ही मिलता है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि ट्वेंटी का मूल द्विशति ही है । 
ह परन्तु यह द्विशति शब्द मौलिक नहीं है। अंगरेजी आदि में यह षट्दश से सिक्‍सटीन की माँति ही बताया गया है। 
क्योंकि योरप आदि में अंकविद्या भारत से ही गई है। इसीलिए इसे 'इल्म हिन्दसा' अर्थात्‌ हिंद का इल्म कहते हैं । 
इस मारतीय अंकविद्या में ती तक इकाइयाँ और दशग़ुनी संख्याओं के ही नाम हैं। इन्हीं से समस्त अंकजाल फंलता 
है । इसलिए विदेशियों ने अपने यहाँ जो नाम रक्‍से हैं, वे इसी नवाझ्डों हो और दहाइयों के उसूल के आधार से 
रक्खे हैं. पोडशादि अज्धों के नामों पर से नहीं । इसीलिए उन्होंने सन्धिविज्ञान के सुखोच्चारण की परवाह नहीं 
की और विशति के लिए ट्वेंटी तथा षोडश के लिए सिक्स्टीन शब्द प्रयुक्त कर लिए हैं । 
सिवस्टीन बिलकुल षट्दश का अनुवाद है । उसी तरह ट्बेंटी भी द्विशति का ही अनुवाद है। इन उदाहरणों से 
ज्ञात होता है कि अँगरेजी आदि के ये शब्द किसी मौलिक शब्दावली से नहीं लिये गये, प्रत्युत ना तक अद्धों और 
दष्शगुनी संख्ययओं का केवल सिद्धान्त ही समझकर ताम रखे गये हैं । अर्यात्‌ जैसे चार और दश का चतु्देश, आठ 
भौर दश का अष्टादश होता है, उसी तरह दहाइयों के साथ इकाइयाँ मिला दी गई हैं और इकाइयों के ही अनुसार 
दहाइयों के नाम रख दिये गये हैं ! किन्तु क्लिप्ट उच्चारणों की सन्वियों को सरल करने की ओर ध्यान नहीं दिया 
गया । इसलिए ट्वेंटी और सिक्सटीत आदि शब्दों से विशति और पोडश आदि शब्दों की तुलना नहीं हो सकती । 
विशति आदि मोलिक दब्दों में दोनों बातें- तब अड्ों और दशगुनी संख्याओं का सिद्धान्त तथा सन्धि का विज्ञान-- 
मरा है, पर ट्वेंटी आदि में केवल उसूछ हो है, शब्दशुद्धि नहीं । किन्तु जहाँ उसूल और शब्द की मौलिकता दोनों हैं, 
वहीं असलियत है, इसलिए विशति असल है और ट्वेंटी कल्पित है । 
द्वा' का सरल रूप ईरान की भाषा में 'वि/ और गुजराती में 'बे”! अब तक प्रचलित है। ये दोनों 'द्वा' या 
द्वे! के सरल रूप हैं । 'व” सदंव 'ब' हो जाता है, जैसे 'वर्षा' का 'बर्खा' | इसीलिए 'वि' या वे” का रूप 'बि' और बे! 
हुआ है। इस घटना से प्रतीत होता है कि 'द्व से जात बुककर स्वभावत:ः 'द' निकाल दिया गया है और सुखोचारण के 
सिद्धांतानुसार जिस प्रकार अष्टीति का अशोीति षद्ति का षष्टि और पघट्दश का षोडश किया गया है, उसी तरह परमेश्वर 
की ओर से मनुष्यों के सुखोच्चारण के लिए हिशति का विशति भी किया गया है । किन्तु आप जो कहते हैं कि विशति 
को यदि हम सृष्टि के आरम्भ में देवी शक्ति की प्रेरणा से स्वयं बना हुआ कहें, तो प्रश्त होता है कि इसके स्थान में 
द्विदशति' ज॑से स्पष्ट व्युत्पत्तिवाले शब्द को ही क्यों नहीं चुना गया ? (पृष्ठ १८२) हम कहते हैं, कि आपकी सलाह 
से यदि परमात्मा द्विदशति शब्द को प्रेरणा करता, तो उसकी बड़ी भद्द होती। क्योंकि परमात्मा की तो भब तक 
इसीलिए तारीफ की जा सकती है कि उसने अद्भूगणित को बड़ी ही वंज्ञातिक रीति से प्रकाशित किया है। उसने 
केवल नी अद्धों और उशगुती संख्याओं के ही तामों से सारे अद्भूगणित का विस्तार किया है एक, द्वि, त्रि, चत्बारि, 
पञ्च, षट्‌, सप्त, अष्ट और नव तथा दश, शत, सहख्न और अयुत आदि से ही समस्त अछ्छों का विस्तार हुआ है । 
अन्य सब संख्याएँ इन्ही के मेल से बनी हैं । द्वादश, पंचविश, त्रिषष्टि और नवतिनव आदि तथा जत्रिंशति, चत्वा रिशतु, 
पंचाशत्‌, पष्टि, सततति, अशीति और नवति आदि सब उन्हीं नौ अच्ूछें से ही बने हैं। पर आपकी सम्मति से यदि 
“द्विरशति' होता, तो अद्भूविद्या का यह वैज्ञानिक नियम भज्भ हो जाता | इसलिए अच्छा हुआ कि परमात्मा ने आप 
की सलाह नहीं ली । जब दाब्द मौजूद है, जब द्वि त्रि से त्रिशति आदि का अट्टूट नियम मौजूद है और जब द्वि का बि 
अपम्रश भी मौजूद है, तव कौन कह सकता है कि विश ति शब्द के पहले द्विदशति रहा होगा ? बह निश्चय ही विशति 
होता | पर सरल उच्चारण के कारण विशति किया गया है, जो सन्धिधिज्ञान के अनुकुल ही है आप जो कहते हैं कि 
“जब विशति के पूर्वे माग में तवर्ग ही नहीं है, तब उससे अंगरेजी का ट्वेंटी शब्द कंसे निकल सकता है ?” हम 
कहते हैं कि उसमें 'द' मौजूद है, जो कहीं बाहर से उधार नहीं आया, भ्रत्युत “द्वि' से आया हूँ और ट्वेंटी बादि 


आदि शान का स्वरूप २७७ 


में पहुंचा है। इसलिए टूवेंटी किसी अन्य मौलिक भाषा का अपभ्रश नहीं है, प्रत्युत द्विशति का ही अपभअ्रश है । 
इसी तरह विद्वति भी द्िशति का ही संस्कृत रूप है, जो वैदिक अक्षरविज्ञान और सम्धिविज्ञान के अनुकूल ही है । 
यहाँ तक वक्त पाँचों शंक्राओं का समाधान हुआ । इन झंकाओं की उत्पत्ति वेदों की दीघंकालीन अवस्था से 
ही हुई है । यह बात डॉक्टरसाहब जानते हैं कि इतने दीधंकाल में इतने उधलापयलों के बाद जरा सा उच्चारणों में 
अन्तर आता संमव है, पर उन्होंने इसको नजर अन्दाज करने की उदारता भी नहीं दिख॒हाई। किसी वृद्ध मनुष्य की 
झुक्की हुई कमर, सफेद बाल, बिना दातों का मुख और पिकुड़ी हुई खाल को देखकर डॉक्टर मंगलदेव जेसा विज्ञान- 
वेत्ता कह सकता है कि इस पुरुष में ये चिक्न कहीं बाहर से आकर चिपक गये हैं, अतः यह अपने लड़कों का बाप 
नहीं हो सकता । क्‍योंकि लड़कों के मुह में दांत हैं, बाल काले हैं और कमर सीबी तथा खाल भरी हुई है। परन्तु 
बात सर्वथा उल्टी है, वे लड़के उसी वृद्ध पिता के ही हैं । वृद्ध के शरीर में बाहर के पदार्थ नहीं चिपक, प्रत्युत उसके 
शरीर से कुछ पदार्थ चले गये हैं। किन्तु वेदों की तो यह दशा भी नहीं है | वे आदि से आर्ज तक ज्यों के त्यों बने 
हुए हैं, अतः ऐसी भ्रामक बातों से वेदों की अपौरुषेयवा में बाधा नहीं पंड़ सकती । वेद स्वयं कहते हैं कि--- 
यक्ञेत वाच: परवीयसायन्‌ तामस्वबिन्दन्‌ ऋषिषु प्रविष्टातु । 
तामाशृत्या व्यदधु: पुरुज्षा तां सप्तरेभा: भ्रमि सं नवन्ते । (ऋ० १०। ७१ । ३) 
अर्थात्‌ परमात्मा की कृपा से जब मनुष्यों में वाणी की प्राप्ति का समव आता है, तब वे अनुकूलता से ऋषियों 
में प्रविष्ट हुई उस वाणी को जिसकी सात स्ब॒र--सात छन्द स्तुति करते हैं, पाते हैं और सब स्थानों में फैलाते हैं । 
उस भाषा केविषय में शतपथ ब्राह्मण में कहा है कि 'सावा एव वाह जेधा विहिता ऋचो यजू थि साभानि' अर्थात्‌ 


यही भाषा ऋग्वेद, यजुर्वेद और सामवेद है । इस तरह भाषा की अपौरुषेयता सिद्ध हो जाने पर अब आदि ज्ञान की 
अपौरुषेयता का पता लगाते हैं। 


आदि ज्ञान का स्वरूप 

आदि ज्ञान और आदि भाषा शीष॑क में पहिले ही लिखा जा चुका है कि जिस प्रकार भाषा ईश्वरप्रदत्त है, 
उसी प्रकार उस भाषा में गर्भित ज्ञान भी ईश्वरप्रदत्त अर्थात्‌ अपोरुषेय है । अवएवं अब यहाँ यह दिखलाने का यत्न 
करते हैं कि उस अपौरुषेय आदि ज्ञान का स्वरूप क्या था। आदि ज्ञान का स्वरूप निश्चित करने के पूर्व ज्ञान का 
स्वरूप समझ लेना चाहिए। ज्ञान का स्वरूप बहुत विशाल है । खाने पीने, उठने बैठते और शादी वित्राह से छेकर 
वतंमान समय के मौतिक बिज्ञान और प्राचीत समय के मारतीय आध्यात्मिक ज्ञान तक इसका विस्तार है। इसके 
स्वरूप के तीन विमाग हैं--स्वाभाविक ज्ञान, नेभित्तिक ज्ञान ओर फाल्पतिक शान । 

(१) खादा पीता, स्त्री बच्चों का सम्बन्ध स्थापित करता और इसी मतलब के लिए परस्पर में थोड़ी सी. 
बातचीत कर लेता, शान की पहली श्रेणी है। इस श्रेणी के छोग जंगलों में पाये जाते हैं गाँवों में शहरों में और 
ऊँची से ऊँची स्थिति के लोगों में भी थोड़े बहुत आदमी इस श्रेणी के मित्र जाते हैं। इनको हम अशिक्षित श्रेणी में 
रखते हैं और इनके ज्ञान को स्वाभाविक शान कहते हैं । 

(२) अच्छे खानदानों के बेपढ़ेलिखों से लेकर प्रावेशिक शिक्षा प्राप्त पुरुषों तक को हम विक्षित श्रेणी में 
गिनते हैं और इनके ज्ञान को तैमित्तिक ज्ञात समझ्षते हैं । 

(३) कालेज से प्राप्त ज्ञात अथवा बहुत ऊँचे विद्वानों की सोहबत से बादशार अकबर की भाँति प्रात 
ज्ञानवालों को हम उश्वधिक्षित श्रेणी के मानते हैं और इसे काल्पनिक ज्ञान समभते हैं। 

इन सीन श्रेणी के ज्ञानों में से आदि सृष्टि में प्रात आदि अपौरुषेय ज्ञान किस श्रेणी का था, यहाँ समझ लेना 
चाहिये। हमारा विश्वास है कि वह ज्ञान प्रथम श्रेणी का--स्वाभाविक ज्ञान --नहीं हो सकता । क्योंकि प्रथम श्रेणी 
के स्वाभाविक ज्ञान से मनुष्य के मस्तिष्क में ऐसी शक्ति उत्पन्न नहीं हो सकती, जिससे बहू अपना ज्ञान अधिक 
विस्तृत कर सके । समस्त बे पढ़े लिखे और जंगली मनुष्य उस वात का प्रमाण हैं। बिना शिक्षा के सौ तक ग्रिम्ती 


एफच देदिश सम्पत्ति 


का भो विस्तार नहीं कर सकते । पढ़े लिखे सम्य घरों की कोई ख्लिपां भो, जिन्होंने कुछ भी नहीं पढ़ा, सो तक 
गिनती नहीं गिन सकतीं । संप्तार का अनुभव बतला रहा है कि बिता पढ़ाये--बिना दूसरे के निर्मित्त के--कोई भी 
मनुष्य शिक्षित नहीं हो सकता । हम संसार में विस्तृत और विशाल ज्ञान देख रहे हैं। भ्रतएंब कह सकते हैं, कि 
पह स्वामाविक ज्ञान का परिणाम नहीं है--प्रथम श्रेणी के ज्ञान का विकास नहीं है । 

आदि ज्ञान तीसरी श्रेणी का भी नहीं हो सकता । क्योंकि यदि परमात्मा सभी कुछ बतलाने बैठे, तो फिर 
मनुष्य की मतनशक्ति ही मारी जाय | वह पढ़ा लिखा होते हुए भी मूर्लों और जंगलियों से बदतर हो जाय । संसार के 
परिवर्ततों के कारण आपत्ति आने पर वह कुछ भी न कर सके | इस बात का नमूना हम रोज “णरतवदेश में देखते 
हैं। सामाजिक बन्धनों के कारण लोगों ने अपने मस्तिष्कों को बुरी तरह रूढ़ियों के सुपुर्दे कर दिया है। गाँव के 
अशिक्षित पुराने रूढ़िबादी जो कुछ कहते हैं, शिक्षित पुरुष भी वही मानते हैं और उप्तीके अनुसार चलकर अपनी 
अवनति करते हैं। जरा भी अपने मस्तिष्क से काम नहीं लेते । यदिथोड़ा भी सोचें तो बुराई नजर के सामने आ जाय 
और उससे बच जाय॑ । किन्तु वे समय की परिस्थिति को सोचकर उसके अनुसार तबीत उपायों का आयोजन नहीं 
करते । उन्होंने सोचना ही बन्द कर दिया है । वे पुरानी रढ़ियों से प्राप्त ज्ञान के ही भरोसे हैं। परन्तु देखा जाता है, 
कि पुराने प्राप्त ज्ञान से सदेब काम नहीं चलता । इसीलिए आदि सृष्टि में सभी कुछ नहीं बतलाया जाता । कहने 
का मतलब यह कि आदि ज्ञान ऐसा नहीं हो सकता, जिसके कारण भनुष्य के विचार करने के सब दरवाजे ही बन्द 
हो जायें। इसलिये आदि ज्ञान दूसरी श्रेणी का प्रावेशिक ही था। प्रावेशिक शिक्षा दे देने पर हर विषय में प्रवेश 
करा देने पर मनुष्य धीरे घीरे आप ही आप सोच सोचकर उच्च ज्ञान--विश्वविद्यालयों का ज्ञान--प्राप्त कर लेता 
है । इसलिए आरम्मिक अपौरुषेय ज्ञान प्रावेशिक शिक्षा तक ही था । 

इस अपौरुषैय ज्ञान के दो बिमाग हैं--लौकिक और पारलौक्िक । इस ज्ञान में पारलोकिक ज्ञान विशेष रूप से 
और लौकिक ज्ञान साधारण रूप से रहता है। इसका कारण यही है कि मनुष्य की कल्पना से निश्नन्ति पारलोकिक 
ज्ञान नहीं प्रात्त हो सकता और लौकिक ज्ञान में कल्पनाशक्ति से उन्नति हो जाती है। इसीलिए परमात्मा ने आदि 
में पारलौकिक ज्ञान विशेष रूप से और लौकिक ज्ञान साधारण रूप से दिया है। इनमें मनुष्योपयोगी समस्त आव- 
श्यक ज्ञान बीज रूप से विद्यमान है। यही गझ्रादि ज्ञान का स्वरूप है। आदि ज्ञान का स्वरूप ज्ञात हो जाने पर अब 
देखना चाहते हैं कि वेदों का ज्ञान किस श्रेणी का है ? उपयुक्त ज्ञान के स्वरूप के साथ उसका मेल मिलता है या 
नहीं ? वह आदि ज्ञान के स्वरूप का सिद्ध होता है या नहीं ? 


वैदिक जान का स्वरूप--“यह 


क्षमी हम दिखला आये हैं कि आदि नैमित्तिक ज्ञान प्रावेशिक होता है और उसमें पारलोकिक ज्ञान विशेष 
तथा लौकिक ज्ञान साधारण होता है। पारलौकिक ज्ञान परमात्मा की प्राप्ति तक जाता है और लौकिक ज्ञान . 
संसार के समस्त कार्यों को करके पारलौकिक सिद्धि में मंदद देने तक पहुँचता हैं। इतने ज्ञान से मनुष्य की बुद्ध 
बिकसित हो जातो है भ्रौर वह बहुत दूर तक ज्ञानविज्ञान में उन्नति कर लेता है। परमात्मा के जान लेने पर--प्राप्त 
कर लेने पर--तो उसे कुछ ज्ञातव्य ही नहीं रहता ! हर एक विषय हस्तामलक हो जाता है | 

अतः हम यहाँ वेदों के समस्त ज्ञानमंडार का थोड़ा सा नमूना दिखलाना चाहते हैं। वेदों का समस्त ज्ञान- 
भंडार अकेले एक 'यज्ञ' ही में चरिताथे है। वेद में जो कुछ कहा गया है, बह यज्ञ के ही लिए है | वैदिक ज्ञात यज्ञों 
में ही ओतप्रोत है। इसलिए हम यहाँ थोड़ासा यज्ञ बिषय का दंर्णन करते हैं और देखते हैं कि उसका स्वरूप आदि 
ज्ञान के स्वरूप से मिलता है या नहीं । 

यज्ञ शब्द 'यज्‌' धातु से बनता है। यज्‌ घातु का अर्थ देवपूजा, सज्भुतिकरण और दान है । अपने से जो बड़े हैं, 
देवसभान हैं। उतकी पूजा करना यज्ञ है। बराबरवालों के साथ संगति करना और छोटों को कुछ देना भी यज्ञ ही है। 


 अैदिक लानेका स्वरूप-पश ॥ २७९ 
यह छौटाई बड़ाई केवल मनुष्यों में ही न समझती चाहिये, प्रत्युत संसार का चाहे जो पदार्थ हो, चाहे जो शक्ति हो 
भर चाहे जो गुण हो, यदि वह बड़ा है तो पूजनीय है, यदि बराबरवाला है तो मिलने के योग्य है और यदि छोटा 
है तो कुछ पाने का अधिकारी है। जिस प्रकार उक्त तीनों व्यक्ति हम से पूजा, सद्भुति और दान पाने के अधिकारी 
हैं, उसी तरह हम भी दूसरों के द्वारा योग्यतानुसार पूजा, मेल और दान पाने के अधिकारी हैं । इस प्रकार से समस्त 
जड़ और चेतन जगत्‌ को परस्पर एक दूसरे से छाभ पहुँवना ही यज्ञ है। ऐसे महाव्‌ यज्ञ को शवपथब्राह्मण १॥७।४५ 
में 'यज्ञों थे श्रेष्ठतर्म कर्म! अर्थात्‌ यज्ञ श्रेष्ठतम कर्म कहा गया है । इसका अभिप्राय यही है कि जितने श्रेष्ठतम कर्म 
हैं, सब यज्ञ ही हैं। इन यज्ञों के तीव विभाग हैं--कर्म यज्ञ, ज्ञानयज्ञ और उपासनायज्ञ । पोड्श संस्कार (विवाह, 
सन्तान), शिक्षा, आहार, वचस्र, ग्रह, समाज, कृषि, पशुपालन, सद्भीत, गणित, भूगोल, ज्योतिष, बैद्यक, रसायन, 
इमारत, यन्त्र, हस्त्र, बाहुन और युद्धविद्या आदि पदार्थ और विद्याएँ कर्मंयज्ञ से सम्बन्ध रखती हैं | ईश्वर, जीव, 

'पुनर्जेस्म, कम फल, सृष्टि, प्रछय, वर्ण, आश्षम और स्वाध्याथ आदि ज्ञानयज्ञ मे सम्बन्ध रखते हैं। ओर सदाचार, दया, 
प्रेम, दर्शन, भक्ति, बराग्य, योग और समाधि आदि क्रियाएं उपासनायज्ञ से सम्बन्ध रखती हैं। इन्हीं तीनों प्रकार के 
थज्ञों में वेद का लौकिक और पारलौकिक ज्ञान चरिताथ होता है। अतः यहाँ हम पहिले कर्मयज्ञ का वर्णन करते हैं| 


कम्रयन्ष 
इस यज्ञ को आर्यों ने बड़ी ही उन्नत दक्ा तक पहुँचाया था । इसके स्थुल और सूक्ष्म विज्ञानों को देखकर 
हमारी यह बात बहुत अच्छी तरह पुष्ट हो जाती है कि बेदिक ज्ञान से मनुष्य काल्पनिक ज्ञान की बहुत बड़ी उश्नति 
कर सकता है| ऋषियों ने बेदिक ज्ञान के द्वारा यज्ञ से सम्बन्ध रखनेवाले उच्च से उच्च भौतिक विज्ञान में अपनी 
गति कर ली थी । यद्यपि ब्राह्मण और सूत्रगनन्धों में इन यजों के अनेकों प्रकार बहुत विस्तार से वर्णित हैं, परन्तु 
बीज रूप से अथवंबेद ११-७ में कुछ यज्ञों का वर्णन इस प्रकार है-- 


राजसृयं बाजपेयमग्निष्टोमस्तवध्वर: । 

अकश्विमेधाबुच्छिष्टे जीवर्याहिमं दिन्तम: ।। ७ ।। 

अग्न्पाधेयमथो दीक्षा कामप्रश्छत्दता सह ।। ८ ।॥। 

अग्निहोन्नं थ श्रद्धा श्र यषटकारों बरस तपः ।। ६ ॥। 

चतुहोंतार प्राप्रियश्रातुर्मास्थानि नी विद: ॥॥ १६ ।॥। (अथर्ब ११७) 


इन मन्‍्त्रों में राजसूय, बाजपेप, अग्तिष्टोम, प्रश्यमेध, अग्पिलोश्र, अस्श्याधन और जातुर्मात्य का वर्णन आता 
है। इस वेद का गोपबन्नाह्मण इन यज्ञों का जो क्रम बतलाता है, उस क्रम में अम्याधान, पूर्णाहुति, भग्निहोंत्र, 
दर्शूर्ण मास, आग्रहायण (नवसस्पेष्टि ), चातुर्मास्य, पशुबन्ध, अग्निष्टो म, राजसूय, वाजपेय, अश्वमेष, पुरुषमेध, स्बमेघ, 
दक्षिणावाले, बहुत दक्षिणावाले और भसंझ्य दक्षिणावाले यज्ञों का वर्णन है । वहाँ लिखा है कि जो इन यज्ञक्रमों को 
जानता है, वह यज्ञों के साथ एक आत्मा होकर और एक निवास द्वोकर दिव्य गुणों को पाठा है #। इन यज्ञों का 

. विवरण इस प्रकार है--- | . 

# अयातो यज्ञक्रमा: । अस्न्याधेयमग्स्थाधेयात्‌ पूर्णाहुति: पूर्णाइतेरस्निहोत्र मग्निहोतत्रातु, दर्शपूर्णणासो दर्शपूर्ण मासा- 
स्यामाप्रहायणमाप्रहायणाश्ातुर्मात्याति चातुमसिस्यः पशुबरधः पशुधरथादग्निष्टोम: अग्निष्टो माहाजतूथों राजसूयाद्ा- 
जपेय: बाजपेयादश्वमेध: अश्वमे घात्पुरवसे थः पुरषमे ध।त्‌ सब मे थः सब मे घाइ क्षिणा वस्तो दक्षिणा व्‌ भो 5दक्षिणा अवक्षिणा: 
सर्‌........ प्रत्यतिष्ठंस्ते था एते यशक्रमा:सय एवमेतान्‌ यज्ञकमान्‌ वेद यश्ञोनस आश्मा सलोकों सूत्या 
देवानप्पेतीति ब्राह्मणम्‌ । ह | 

( गोप« ब्रा० ११४।७ ) 


[रैद० ह धेदिक सम्पत्ति 


अस्याधान । 
अग्नीन्‌ आधाय पूर्णाहत्या यजेत्‌ (गोप० ५।५।८) 
अर्थात्‌ पूर्ण आहुति पर्यन्त अग्न्याघान करे । यह अग्न्याधान है । 
'अश्निहोत्र । 
अग्नये एवं साय सूर्याय प्रातः एबं ह वे अग्निहोत्रं जुहोति । (शपथ २।२४।१७) 
अर्थात्‌ अग्नि के लिए सम्ध्यासमय और सूर्य के लिए प्रातः:काल जो हवन किया जांता है, दह अग्निह्दीत्र है । 
दर्शपूर्णामास्त । 
सुवर्भाय हि व॑ लोकाय दर्शपूर्णामासौ इज्येते | (तेत्ति० सं० २।२।५) 
अर्थात्‌ अमावस्यः और पूर्णिमा के दिन के हवन को-दशंपूर्ण मास कहते हैं । 
सातुर्मास्य । 
फाह्गुन्यां पौणंसाश्या चातुर्पास्थानि प्रयुझ्जीत मुर्ख दा एतत्‌ संवत्सरस्य यत्‌ फाल्गुनी पौर्णमासी । 
(गोप० ३।१।११) 
श्र्थात्‌ फाल्गुणी पौणंमासी आषाढ़ी पौर्णमासी और कार्तिकी पौर्णमासी को जो यज्ञ किये जाते हैं, वे चांतुर्मास्य 
कहलाते हैं ! 
आग्रहायण वा नवसस्येष्ठि । 
उत्तरायण दक्षिणावन के आरम्म में जो यज्ञ होते हैं, वे आग्रह्ायण या नवसस्येष्टि कहलाते हैं । 
अग्निष्टो म । 
एप वे ज्येष्ठो यज्ञामां यदस्निष्टोमः, (तस्मात्‌ उ हू बसन्ते बसन्‍्ते) ज्योतिष्ठोमेन एवं अग्निष्टोमेन यजेत्‌ । 
(ताण्डब ब्रा० ६।३।८; शत० १०।१।२।६) 
अर्थात्‌ जो प्रति वर्ष बसन्‍्त में वाधिक यज्ञ होता है, उसे अग्निष्टोम कहते हैं । उसके अग्निष्टो म, उक्य, वाजपेय, 
अतिरात्र आदि अनेक प्रकार हैं। यह उपयुक्त सब यज्ञों में श्रेष्ठ कहलाता है । 
पितृयज्ञ । 
अथ यत्‌ प्रजां इच्छुते यत्‌ पितुस्यों निपृणाति । (श० ६।७।३।७) 
अर्थात्‌ जो पुत्र चाहता है और जो पितरों को तृत करता है। पुत्रार्थी को पितृयज्ञ आवश्यक है। यही 
पुत्रकामेष्टि है । 
पञु्च महायज्ञ । 
पण्च व॑ एते महायशाः सततिप्रतायन्ते | (तेत्ति> आ० २१०) 
अर्थात्‌ ये पञ्च महायज्ञ हैं, जो सदा आरम्भ किए जाते हैं । 
राजपूय भौर अभ्वमेष यश | 


राजन: एव सूर्य कर्म । राजा व रायसुयेन हस्दवा भवति । (शथपथ् १३।२२।१) 
अर्थात्‌ राजसूय से ही राजा होता है | यह राजगद्दी के समय का यज्ञ है । 

राजा वे एवं यज्ञानां यद्‌ अश्वमेध: | (१३।२।२।१) 

सर्वाः वे देवता: अश्वमेषे अन्यायत्ता: तस्मादू अश्वसेषयाजी सर्वदिशो अभिजयन्सि | (शत० १३।१।२।६।३) 
अर्थात्‌ सब देवता अश्वमेध में आते हैं । अश्वमेघ करनेवाला सब दिशाओं का जीतनेबाला होता है । 


क्र 


बेदिक शातका स्वरूप यश श्थरै 

श्रीवराध्ट्र । राष्ट्र बै अश्यमेषः । तस्माद्राष्ट्री अश्वमेधेत यजेत्‌ । 2 

ऐश्वयं ही राज्य है। राष्ट्र ही अश्वमेष है, इसलिए सम्राट्‌ अश्वमेघ करे | इसे अश्वमेघ यज्ञ करते हैं । 

गोमेध यश 

पृथिदी को उबंरा बनाना, नई भूमि तथ्यार करना और नये टापू तलाश करना, इस गज्ञ का प्रधान काये है। 
इसे गोमेध यज्ञ कहते हैं । 

सारांश रूप से यज्ञों का यही क्रम और प्रकार है। इस सारांश में बतला दिया गया है कि किस यज्ञ के बाद 
कौनसा यज्ञ करना चाहिये और कितने यज्ञ विशेष रूप से महत्त्ववाले हैं। अतः हम चाहते हैं कि इन यज्ञों से निष्पश्न 
होनेवाले फलों के नाम से ज्ञो आधुनिक ग्रन्थों में नाम दिए गए हैं, उन नामों के साथ कुछ यज्ञों की उपयोगिता का 
वर्णन भी कर दें, जिससे विषय स्पष्ट हो जाय । क्योंकि वैदिक आर्यों का वह सनातन विश्वास है कि यज्ञों से आरोग्यता 
सन्‍्तति, वर्षा का नियन्त्रण, राज्य, विद्या, सेवा और परमात्मा की प्राप्ति होती है। इन सिद्धियों के प्राप्त हो जाने 
पर मनुष्यजीवन में फिर कोई ऐसी काम्य वस्तु शेष नहीं रह जाती, जिसके लिए वह लालायित होता रहे । इनके 
द्वारा लोक परलोक के सभी सुख प्राप्त हो जाते हैं। इन यज्ञों का खुलासा विवरण इस प्रकार है-- 

आरोग्यता 

आरोग्यता दो प्रकार की है। एक व्यक्ति की, दूसरी समाज की | जुकाम, बुख!र,दस्त और शरीरपीड़ा आदि 
मौसमी, तथा चेचक, हैजा, प्लेग और इन्फ्लूएंजा अथवा अन्य ऐसी ही सामग्रिक बीमारियाँ होती हैं, जो सब पर 
आक्रमण करती हैं | अतः जो बीमारियाँ एक व्यक्ति को होती हैं, उतके निवारण का नाम चिकित्सा अर्थात्‌ आयुर्वेद है 
और दूसरे प्रकार की सावंजनिक बीम।रियाँ जिस सामूहिक रीति से निवारण की जाती हैं, उसका ताम “भैषज्य यज्ञ है । 


सन्तान 
सन्‍्तान न होती हो, तो सन्तान उत्पन्न करनेवाले, मतमानी सन्तान उत्पन्न करनेवाले, तथा सन्तान को दीषघ॑- 
जीवी बनानेवाले यज्ञ का नाम 'पुत्रकामेष्टि यज्ञ' है। इस यज्ञ का कुछ भाग गर्भाधान, पुसवन और सीमन्तोश्नयन 
संस्कारों में तथा कुछ भाग पितृयज्ञ में मिला हुआ है। इसका कुछ वर्णन बृहृदारण्यक उपनिषद्‌ के अन्त में दिया हुआ है। 


वर्षो का नियन्त्रण 
पूर्व समय में ऋषियों ने अवषंण के समय यज्ञों के द्वारा उसी तरह पानी भी बरसाया था, जिस प्रकार यन्ञों 
के द्वारा पुत्र उत्पन्न कराया था। वेद का 'निकासे निकामे पर्जन्यो वंतु' अर्थात्‌ इच्छानुसार वर्षा हो, यह वाक्य 
इसी बात की यूचना देता है। इसको 'अवर्षण यज्ञ' कहते हैं । 


सम्पत्ति 

आवश्यक पदार्थों का नाम सम्पत्ति है। आजकल अर्थंशास्त्र भी सम्पत्ति का यही अर्थ करता है। रुपया तो 
केवल क्रयविक्रय का साधन है। जब अधिक धन होता है, तब रुपया काम नहीं देता । वहाँ नोट, चेक अथवा बदले 
के माल से ही काम चलता है! संसार में जितना माल है, उतने मूल्य के लिए सोना और चाँदी नहीं है । इसलिए 
बैदिकों ने आदिम काल ही में पशुओं; अज्नों और अन्य झ्रावश्यक पदार्थों को ही सम्पत्ति माना था | यज्ञों में अन्न, 
घृत, मेवा, औषधि और काष्ठ आदि पदार्थों की आवश्यकता होती है। इत्तलिए कृषि, दृष्टापूर्त (जिसमें कुवा, तालाब 
बाग, बगीचे सस्मिलित हैं), जंगल और अनेक प्रकार के पशुओं की आवश्यकता होती है । यही सम्पत्ति है। यज्ञा- 
नुष्ठान का मन में संस्कार होते ही सम्पत्ति की आवश्यकता होती है। इसे 'गोमेथ यज्ञ” कहते हैं | देशों की बनावट, 
नये टापू तलाश करना और भूमि को उ्वंरा बताना इसका प्रधान उद्देश्य है । 
३६९ 


शेज१३ वेदिक सम्यतति 


राज्य--आय॑ संम्यता में अश्वमेघ अर्थात्‌ चक्रवर्ती राज्य की अभिलाषा भी एक बिशेष उपज है। सबसे बड़ा 
यज्ञ यही है | एक राष्ट्र में संसार मर के मनुष्यों का सुखदु:ख सम्मिलित करके 'सबसे सबको लाभ पहुंचाना इस यज्ञ 
का अभिप्राय है। यज्ञ की कामना करनेबाले के मन में तुरन्त ही राज्य का अंकुर उत्पन्न होना, स्वामाविक सी यात 
है । इस यज्ञ के लिए शौय और युद्धकौल्लल्य उत्मन्न करना प्रथम कतेब्य होता है। युद्ध से मुह छिपानेवाला कषाये 
नहीं समझा जाता । अजु न को ऐसा देखकर कृष्ण ते कहा कि 'अनायंसुष्टमल्वस्यं अकीतिकरसजुल' अर्थात्‌ हे 
मजुत | तेरी ये कायरपने की बातें अतायों की हैं । इस यज्ञ का नाम 'अश्वनेध यज्ञ' है | 


सेधा--पंच महायज्ञों के द्वारा सौर और चान्द्र संसार को आप्यायित करके अतिथियों, बृद्धों, रोगियों, पतितों, 
पशुपक्षिओों और कीटपतजूों तक को आहार पहुँचाने से बड़ी, संसार की और क्‍या सेवा हो सकती है ? इसी को 
'बंच महायज्ञ कहते हैं । 


ईंश्वर--जो मनुष्य इतना सब कुछ करके मी निःस्वार्थभाव से बहता है कि 'इदं न मम' अर्थात्‌ यह मेरा नहीं 
है, उससे बढ़कर ईश्वरापंणबुद्धि और क्‍या हो सकती है? ऐसे कर्म करनेवाले को 'न कर्म लिप्यते' | अर्थात्‌ कमी 
कर्म बन्धन नहीं होता । वह मोक्ष का अधिकारी हो जाता है । यह 'उपासना यज्ञ है ! 


उपयुं क्त यज्ञों के यही प्रकार और छाम हैं। ये समस्त लाम, मेषज्य यज्ञ, पुत्रकामेष्टि यज्ञ, अवर्षण यज्ञ, गोमेष 
यज्ञ, अश्वमेघ यज्ञ और पंचमहायज्ञों से प्रात हो जाते हैं। इनमें से पुत्रेष्टि और अवर्षण यज्ञों पर हम यहाँ अधिक 
कुछ नहीं कहना चाहते । पर ग्रदि रामायण की कथा सत्य है, तो जनक ने अवरषण दूर करने के लिएं और दशरथ 
ने अपुत्रत्व मिटाने के लिए यज्ञ किये थे और दोनों में सफलता हुई थी। रामायण की ये दोनों घटनाएं निकाल 
इालनेपर रामायण का ऐतिहांसिक माय हिल जाता है। अतएव इन घटनाओं को असत्य नहीं कहा जा सकता । 
किन्तु अब तो वह जमाना हैं कि जब सन्‍्तान प्रतिरोध का बन्दोबस्त हो रहा है और नहरों से आबपाशी का सिल- 
सिला जारी है । पुराते जमाते में मी लोगों ने दत्तक पुत्र और संन्यास तथा इृष्टापूर्त अर्थात्‌ कुवा, तालाब, नहर 
बनवाकर इन दोनों बातों को सरल कर लिया था। इसलिए यदि इन दोनों यज्ञों को छोड़ मी दें, तो शेष छे 
प्रकार के यज्ञ ही ऐसे हैं कि जिनके फलों के प्रात होने पर हर प्रकार की कृतकृत्यता हो जाती है । 


इसीलिए समस्त संसार ने यज्ञों को स्वीकार किया था और अबतक संसार के प्राय: सब संप्रदायों में वे प्रचलित 
हैं। यह सव 'फिजकेल रिलीजन' में मंक्‍्समूलर ते मी स्वीकार किया है। संसार में क्या नये और क्‍या पुराने जितने 
घर्म प्रचलित थे और हैं, सबमें यज्ञ का कोई न कोई प्रकार अवश्य स्वीकार किया गया है। आयों की समस्त प्राचीन 
शाखाओं में यज्ञ प्रचलित था । प्राचीन समय में ग्रीकों और रोम-निवासियों के यहाँ भी यज्ञ प्रचलित थे | पारसियों 
और बंदिक आर्यों में यज्ञ अब तक प्रचलित हैं| जैनियों में भी धघृपदीप, जो यज्ञ का ही अवशिष्ट और सूक्ष्म रूप है, 
प्रचलित है । यह तो आर्य शाखा की बात हुई | सेमिटिक शाखा के भी इस समय तोन घमें--यहूदी, ईसाइ और 
मुसलमानी--प्रचलित हैं । इनमें से यहूदियों के यहाँ यज्ञ होते थे । वे कुण्ड को 'कर' कहते थे । ईसाई और मुसल- 
मनों में मी ऊदबत्ती और लोवान आदि जलाने का रिवाज अबतक मौजूद है। मे, उनके रूप बिगड़े हुए हैं, पर 
इससे इनकार नहीं हो सकता कि बह यज्ञ का अपश्रष्ट रूप नहीं है। इस तरह से मनुष्यजाति की यह दूसरी सेमिटिक 
शाखा भी यज्ञ को पुराकाल से लेकर अबतक करती और मानती जाती है। तीसरी तुरानी शाखा में मी यज्ञ के ऐति- 
हासिक प्रमाण मिलते हैं। चीनवाले यज्ञ को 'घोम' कहते हैं, जो होम के सिवा और कुछ नहीं है। इस प्रकार से 
मनुष्य जाति के तीनों विभागों में यज्ञ जारी थे और जारी हैं मिश्र की प्राचीन जातियों में तथा अमेरिका के रेड- 
इंडियनों में मी यज्ञ की प्रथा जारी थी | कहने का मतलब यह कि यज्ञ मनुष्य का आदिम घर्मं है। यज्ञ इस बात का ऐति- 
हांसिक प्रमाण है कि सब मनुष्य एक ही.बंश की शाखा उपशाखा हैं और यह यश्ञ उस समय उत्पन्न हुआ था, जब 


पक्नों के तीम संसार और तीन प्रकार श्र 


संसार में थोड़े से मनुष्य पैदा हुए थे और वे सब एक ही स्थान में रहते थे। एक विज्ञानवेत्ता ने लिखा है कि अग्नि का 
उत्पन्न करना ही मनुष्य का आदिम वैज्ञानिक आविष्कार है। यहीं से उसकी बुद्धि का विकास हुआ है । लकड़ियों 
को घिसकर अग्नि उत्पन्न करना भौतिक विज्ञान में आथमिक आविष्कार है और मौलिक है। हमारा तो यह दावा है 
कि मनुष्य में यदि यज्ञ का ज्ञान न होता, तो वह इस उन्नति को पहुंचता ही नहीं, जिसमें वह इस समय मौजूद है । 

गत पृष्ठ में हमने यज्ञों की व्यापकता दिखलाते हुए, उनकी प्राचीमंता पर मी कुछ लिख डाला है । किन्तु प्रश्न 
यह है कि आरयों में इसका रिवाज कबसे आरम्म हुआ ? हम देखते हैं कि आयंजाति का कोई संस्कार, कोई घामिक 
कृत्य और कोई त्योहार ऐसा नहीं है, जिसमें होम न होता हो । जह्मांतक लिखित प्रमाण मिलता है, वहाँतक आवे- 
जाति में यज्ञों का होना पाया जाता है हम प्रथम खण्ड में दिखला आये हैं कि बेद लाखों बं के प्राचीन--आदिम 
--और अपौरुणषेय हैं। विदेशी भी मानते हैं कि वेदों से प्रावीव संसार में कोई लिखित पुस्तक नहीं हैं । उन वेदों 
में यज्ञों का वर्णन है। अतः यज्ञ वेदकालीन हैं, इसमें सन्देह नहीं । ये वेद चार हैं । चारों में ऋगेद प्रथम है । 
इस सर्व प्रथम ऋग्वेद के सर्व प्रथम मन्त्र पें--अग्निमीक्क पुरोहित यज्ञव्य देवमृत्विजम्‌ । होतारं रत्नधातमर्म्‌र इस 
प्रकार यज्ञ, पुरोहित, ऋत्विज्‌ और होता का स्पष्ट वर्णन है। इसलिए यज्ञ उतने पुर।ने हैं, जितना पुराना ऋग्वेव 
का प्रथम मन्त्र है । 

यज्ञों के तीन संतार और तीन प्रकार 

बेदों में तीन संसारों का वर्णण है। एक आकाशोय है। जिसमें सूर्य, चम्द्र, तारा, वायु, जल और विद्य्‌त्‌ 
आदि हैं। इस आकाशीय संसार में राजा, पुरोहित, सेना, नगर, ग्राम, वीयी, ब्राह्मण, बैश्य, शूद्र, मंदी, 
समुद्र, जंगल, पशु, पक्षी, आदि सभी कुछ है। वहां शत्र्‌ हैं, बड़े बड़े युद्ध हैं और जो कुछ यहाँ संसार में दिखाई 
पड़ता है, वहु सब आकाशीय संसार में मौजूद है। जिस प्रकार यह आका्शीय संसार है, उसी प्रकार का दूसरा 
संसार मनुष्य फा शरीर है, जिसमें लगर, द्वार, राजा, ऋषि, शत्रु, ब्राह्मण, शुद्ध झौर उसी प्रकार के समस्‍्य 
पदार्थ हैं, जिम प्रकार के आकाशीय संसार में हैं ॥ तोसरा यह १थिवीस्थ संसार है, जिसमें उक्त सभो पदार्ष 
मौजूद हैं। बेदों के ये तीनों संसार आधिद विक, आध्यात्मिक और आधिभौतिक कहलाते हैं । 

इनमें से आकाशीय संसार और मनुष्यशरीरस्थ संसार दोनों परस्पर आधाराधेय सम्बन्ध रखते हैं । आकाशीय 
संसार का एक एक पदार्थ शारीरिक संसार का आधार है। आकाशीय संसार में जिस प्रकार अन्य समस्त पदार्थ 
विराजमान हैं. उसी तरह वहाँ यज्ञ मी हुआ करता है और जिस प्रकार आकाश में यज्ञ हुआ करता है, उसी तरह 
शरीर में भी यज्ञ हुआ करता है। ये पिण्ड और ब्रह्माण्ड के यज्ञ निरन्तर जारी रहते हैं । किन्तु परिवततनों के 
कारण कभी कमी दोनों में मेघम्य उत्पन्न हो जाता है। इसलिए भौतिक यज्ञों से दोनों का सामझस्य करना ही 
वैदिक यज्ञों का मुख्य उदद श्य है। हम चाहते हैं कि यहाँ थोड़ा मा पिण्ड ब्रह्माण्ड के पज्ञ और उनका परस्पर, 
सम्बन्ध यर्णन कर दें, जिससे विषय स्पष्ट हो जाय और ज्ञात हो जाय कि किस प्रकार से यज्ञ बेजानिक नींव पर 
स्थित हैं और पिण्ड ब्रह्माण्ड से सम्बन्ध रखते हैं । 

पिण्ड व ब्रह्माण्ड का सम्बन्ध 
पिण्ड और ब्रह्म।ण्ड का परस्पर सम्बन्ध बताते हुये एक वेदमन्त्र कहता है कि-- 
सूर्यो मे चक्षूर्बात: प्राणोउतरिक्षमात्मा पृथिवों शरोरसू । 
अस्तुतो सामाहुमयसस्मि स आस्मानं निदधे [.] हयावापृथिध्यां गोपीयाय ! (अथय ० ५।६।७) 

अर्थात्‌ सूर्य मेरा नेत्र है, वायु मेरा प्राण है, अन्तरिक्ष मेरी आत्मा (हृदय) है और पृथित्री मेरा शरीर है । 

मैं अपने आपको अपराजित सम' कर दावा और पृथिवी के बीच में सुरक्षित रखता हैँ। यह मन्त्र पिण्ड और 


(] नि दे द्यावापृथिवी म्याँ**इति अथवंवेद .। 


श्दड देदिक सम्पत्ति 


ब्रह्माण्ड का स्पष्ट सम्बन्ध बतलाता है। य्जुर्वेद के दूसरे स्थानों में है कि 'शीष्णों थो: समयतंत यत्य; वातः प्राणा- 
प्राणो; नाम्थाइआसीदन्तरिक्ष (0, 'दिशः भोजन, पद्भुआं भूमि: ।।' 

अर्थात्‌ द्यौ शिर, वायु प्राण, अन्तरि क्ष नाभि, दिशा कान और भूमि पैर हैं। यहाँ गी वही सम्बन्ध वणित है। 
वेदों में इस प्रकार के बहुत वर्णन हैं । इन उद्धरणों से स्पष्ठ हो जाता है कि पिण्ड के साथ ब्रह्माण्ड का घनिष्ठ सम्बन्ध 
है। यह बात प्रत्यक्ष भी है कि बिना सूर्य के हम देख नहीं सकते, बिना वायु के साँस नहीं ले सकते और बिना पृथिवी के 
खड़े नहीं हो सकते | कहने का मतलब यह है कि पिण्ड ब्रह्माण्ड के साथ नत्वी है। जैसे यह दोनों का आधार आधेय 
वर्णित है, बसे ही वेदों में दोनों जगह के यज्ञों का भी वर्णन है। ब्रह्माण्ड यज्ञ के विषय में छिखा है कि-- 


तप्तास्यासन्परिधयस्त्रि: सप्त सम्ध: कृता: । 

देवा यद्य॒न्न' तन्‍्वाना अबध्तन्पुरुष पशुम्‌ । 

यत्पुरुषेण हविषा देवा यज्ञमतन्वत । 

वसन्‍्तोध्स्यासीदाज्यं ग्रीष्म इष्म: शरद्धवि: ॥  (यजुर्वेद ३११५, १४) 


अर्थात्‌ यज्ञवेदी की सात परिधियाँ हैं। उसमें इक्कीस समिघा हैं । ऐसे यज्ञ को देवताओं ने फैला रक्खा है, 
जिसमें पुरुष पशु बचा हुआ है । पुरुष के द्वारा हथि से देवता जिस यज्ञ को फैलाते हैं, उस यज्ञ में बसन्तऋतु घी है, 
प्रीष्मऋतु ईंधन हैं और शरद ऋतु हवि है । गोपथब्राह्मण में लिखा है कि-- 
तमाहरत्‌ येनायजत तस्थाग्निहोता55सीतू वायुरध्वयु: । 
सूर्य उद्गाता चन्द्रमा ब्रह्मा पर्जन्यः सदस्य: ।॥ (गोपथ० ११३) 
वर्थात्‌ अग्नि होता, वायु अध्वयु', सूर्य उद्गाता, चन्द्रमा ब्रह्मा और वर्षा सदस्य है । यह ब्रह्माण्ड यज्ञ हें ! 
पिण्डयज्ञ के लिए वेद में लिखा हैं कि--- 
अस्थि कृत्वा समिधं तदष्टापो असादयन्‌ । 
रेत: कृत्वा$5घज्यं देवा: पुरुषमाविशन्‌ । (अथवं० ११।६।२६) 
अर्थात्‌ हड्डियों की समिघा बनाकर, रेत का घी करके और आठ प्रकार के रसों को छेकर सब देवताओं ने 
पुरुष में प्रवेश किया | शतपथब्राह्मण में लिखा है कि-- 
पुरुषों बे यज्ञ: पुरुषस्तेन यज्ञों यदेनं पुरुषध्सनुते 
एव वे तायमानो यावानेव पुरुषस्तावान्‌ विधीयते तस्मात्‌ पुरुषों यज्ञ: । 
अर्थात्‌ पुरुष ही यज्ञ है। क्‍योंकि वह यज्ञ को करता है। वह उतना ही सत्कर्म करता है, जितना वह स्वयं 
होता है । इसलिए पुरुष ही यज्ञ हैं! इसी तरह छान्दोग्य उपनिषद्‌ में भी पुरुष को यज्ञ कहा है। बहाँ लिखा है कि-- 
पुरुषो बाव यज्स्तस्य यानि च्तुदि($शत्ति वर्षाणि तत्प्रात:सबनं, 
यानि घतुश्रत्वारि (४ शद्‌ वर्षाणि तन्साध्यन्दिन हैं॥ सबन, 
यान्यष्टाचत्वारि& शद्र्षाणि तत्तुतीयसबनसु । (छाम्दोग्य ३११६) 
अर्थात्‌ पुरुष यज्ञ ही है । इसके जो चौबीस वर्ष हैं, वह प्रात:सवन है । जो चवालीस बषं हैं, वह माध्यन्दिन 
सुबन है ओर जो अड़तालीस बर्ष हैं, वह तृतीय सवन है । 
इन प्रमाणों से स्पष्ट होता है कि ऊपर जिन सूर्य आदि देवताओं का ब्रह्माण्ड यज्ञ के नाम से वर्णन हुआ है वेही 
देवता मनुष्यशरीर में प्रवेश कर गये और मनुष्यशरीर के पदार्थों 4.८ यज्ञ की सामग्री बनाकर वहाँ भो यज्ञ करने लगे। 
गोया पिण्डब्रह्माण्ड के यज्ञ और उन दोनों का सम्बन्ध हृढ़ हो गया और इस प्रकार से यह नित्य सम्बन्ध स्थापित हो 


पिष्ड व शरह्माव्ट का सम्बन्ध रष४ 


गया। इसी सम्बन्ध अनुसार पिण्ड और ब्रह्माण्ड के दोनों यज्ञ, यज्ञ के तीनों धर्मं--देवपूजा, सज्भति और दान--- 
निरन्तर कर रहे हैं। गर्मी, सर्दी, जल, हवा, प्रकाश और अन्धकार से ब्रह्माण्ड सदेब हमारी सबकी पूजा, सजभति 
और दान किया करता है। मनुष्यशरीर मी सर्दी, गर्मी, प्रकाश आदि से सद्भति करता है। इन्द्रियाँ परस्पर पूजा 
करती हैं और दान देती हैं। इसी तरह मनुष्यशरीर मी अन्य प्राणियों के साथ पूजा, सद्भुति और दान का व्यवहार 
करता है । इस तरह पिण्ड और ब्रह्माण्ड दोनों, यज्ञ का कार्य बराबर सम्पादन करते हैं । हम कह आये हैं कि 
ब्रह्माण्ड पिण्ड का आधार है| शरीर बिलकुल ही ब्रह्माण्ड के आधीन है। आँख सूर्य की, श्वास वायु का और पैर 
पृथ्वी के मोहताज हैं। पर जब सूर्य चछा जाता है, वायु का चलना बन्द हो जाता है और पृथिबरी ठंडी या गर्म हो 
जाती है, अर्थात्‌ जब दोनों संसारों में बिषमता उत्पन्न हो जाती है, तब हम तीसरे मौतिक यज्ञ से दोनों में सामझजस्य 
उत्पन्न करते हैं। हम चिराग जराकर सूर्य का काम लेते हैं, पंघा कलकर बायु का काम छेते हैं और जूता पहनकर 
या ऊँचे मंच पर खड़े होकर पृथिबी की सर्दी गर्मी को अनुकूल कर लेते हैं ! 


यह अनुकूलन ही यज्ञ का सद्भुतिकरण, पूजा भर दान है। अर्थात्‌ बिषमता उपस्थित होने पर पृथिवीरथ 
पदार्थों को लेकर बैज्ञानिक सिद्धान्त से पिण्ड--ब्रह्माण्ड में सामञ्जस्थ उत्पन्न कर देना ही यज्ञ का प्रधान कार्य है । 
इसीलिए वेद में कहा गया है कि--- 


थयज्ञों यज्ञ म कल्पताम्‌, यज्ञेम यज्ञमयजभ्त देवा:' 


अर्थात्‌ यज्ञ से यज्ञ कल्पित हुए हैं। देबता मी यज्ञ से यज्ञ कर रहे हैं। शतपथ ब्राह्मण में भी लिखा है, कि 
'यज्ञाग्॒श निर्मिमा इति | अर्थात्‌ मैं यज्ञ से यज्ञ का निर्माण करता हूं । इस सब वर्णन का यही. मतलब है कि पिण्ड 
ब्रह्माण्ड के यज्ञों की विषमता का मौतिक यज्ञों से सामञ्जस्य करते रहना चाहिए । 


यद्यपि सत्कमे मात्र यज्ञ के नाम से कहा गया है, पर मैषज्य यज्ञ, पुत्रेष्टि यज्ष, अवर्षण यज्ञ, गोमेघ यज्ञ, अश्व- 
मेध यज्ञ और पंच महायज्ञ आदि स्थुल और व्यावह।रिक यज्ञ प्रघान हैं । ये सभी यज्ञ अपने अपने ढझ्भ के निराले हैं। 
अतएवं इन सबके साधन भी निराले हैं। अपने अपने यज्ञ के अनुकुल साघन अलग अछग होने पर भी अग्न्याधान, 
हवनीय पदार्थ, समयनिरूपण और यज्ञदेश का विचार आदि सबमें हैं। सबों में यज्ञकर्ता, यज्ञमण्डप आदि एक समान 
ही होते हैं। परन्तु कुण्डों की बनाबट, पात्र, हबनीय पदार्थ और अन्य विधियाँ अलय अछग हैं । इसी तरह और 
भी बहुत सी यातों में अन्तर है। जैसे अश्वमेघ में अमुक प्रकार का घोड़ा, युद्धसामग्रो, सेना आदि विशेष रूप ते 
आवश्यक होते हैं, किन्तु पुत्रेष्टि में इनकी बिलकुल ही आवश्यकता नहीं होती । तापत्य॑ यह क्रियज्ञों में सामान्य 
विशेष भाव सदेब बना रहता है। इसीलिए सबके उपकरण भी सामान्य बिशेष झूप से उथक्‌ पृथक्‌ और एक समान 
भी होते हैं। आगे हम यज्ञों का वर्णब करते हुए भी बतलाते जायेंगे कि करित किन यज्ञों में कौन कौन सी चीजें 
बिशेष रूप से आवश्यकता होती है। यज्ञों को सफल बनाने के लिए बहुत से पदार्थों के साथ अनेक प्रकार की 
विद्याओं की मी आवश्यकता होती है । मनुष्य से सम्बन्ध रखनेवाली ऐसी एक भी आवश्यक विद्या नहीं है, जिसकी 
यज्ञ में जरूरत न होती हो। आयंलोग इसीलिए यज्ञों को धमं का मूल बतलाते हैं और थोबों साहब कहते हैं, कि 
आया के पुरातन धर्म से सम्बन्ध रखनेवालो जितनी विश्याएं हैं, सब उनकी निज को उपज है' ४६8 | मैषज्य यज्ञ 
आयों का पुरातन घम्मे है और उसका सम्बन्ध आयुर्वेद से है। अतः आयुबेद भी आर्यों की ही उपज है । 


हम पहिले ही बता आये हैं कि यज्ञ के लामों में सबसे बड़ा लाम सा्बजनीन आरोग्यता है। सफाई, सड़क, 
रोशनी, अस्पताल आदि जिस प्रकार सा्ंजनीन आरोग्यता के साधन हैं, उसी प्रकार यज्ञ मी हैं। आरोग्यता का 
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श्दद बेविफ सम्पत्ति 


संबंध जिन्दगी से है । संसार में जीवन सबसे अधिक मृल्यवान्‌ है। अतः साबजनीन जीवनरक्षा का श्रेय होने के कारण 
यज्ञ का आरोग्यसम्बन्धी विषय प्रथम और प्रधान है। क्‍योंकि आरग्यता नष्ठ होने पर शरीर रोगी हो जाता है 
भौर रोग से मृत्यु का मय रहता है । मृत्यु कोई पसन्द नहीं करता । एक व्यक्ति का जीवन चाहे सबके लिए मूल्य- 
वान्‌ न हो, पर सबका जीवन तो सबके ही लिए मृल्यवान्‌ है । इसलिए जिसमें साबेजनीन आरोग्य का विधान हो, 
वही यज्ञ सब यज्ञों में अधिक उपयोगी, आवश्यक और वर्णन करने योग्य है । अतएब हम यहाँ आयुर्वेद से सम्बन्ध 
रखनेवाले मैेषज्य यज्ञ का वर्णन करते हैं । 


यज्ञों में आयुर्वेद 


भंषज्य यज्ञ आयुवेद से सम्बन्ध रखते हैं। इनमें देशकाल और पदार्थों के गुणों का ज्ञान होना आवश्यक होता 
है । शतपथ ब्राह्मण में लिखा है कि 'भंषज्ययज्ञा वा एते । ऋतुसन्धिषु व्याधिर्जायते तस्माहतुसन्धिषु प्रयुज्यस्ते 
अर्थात्‌ ये मेषज्य यज्ञ कहलाते हैं | ऋतुओं की सन्धि में व्याधियां पैदा होती हैं, इसलिए इनका प्रयोग ऋतुसन्धियों 
में होता है । छास्दोग्य ४ । १७ । ८ में भी लिखा है कि 'भेषजकूतो ह वा एव यज्ञों यत्रेवंविद्‌ ब्रह्मा भवति । 
अर्थात्‌ जिनमें वैद्यकशास्ज्ञ ब्रह्मा होता है, वे भेषज्य यज्ञ हैं। इन दोनों प्रमाणों में ऋतुसन्धि और मैषज्य का स्पष्ट 
वर्णत है । इसलिए वनस्पतियों के गुण और समय का ज्ञान होना आवश्यक है । ओपधिप्रों के लिए स्पष्ट लिखा है, 
कि 'यस्य देशस्थ यो जन्तु तत्तस्यौषध हित! अर्थात्‌ जो प्राणी जिस देश का होता है, उसके लिए बहाँ की ही उत्पन्न 
ओपषधियाँ हितकर होती हैं। इसके अतिरिक्त अषधियों पर ऋतुओं का प्रमाव देशभेद से अलग अलग होता है । 
इसलिए देश का भी ज्ञान बहुत आवश्यक होता है | देश, काल और पदार्थों के गुणों का ज्ञान आयुर्वेद से ही संबंध 
रखता है। इसमें शारीरिक ज्ञान और निदान मिला देने से ही पूरा आयुर्वेद बन जाता हैँ । शारीरिक, निदान, 
त्रिदोष, नाड़ीज्ञान और अन्य ऐसी ही अनेक बातें हैं, जो व्यक्तिव्यक्ति से सम्बन्ध रखती हैं और वेदों में विह्तार से 
ब्णित हैं। किन्तु हम यहाँ सार्वजनीन व्याधियों के साव॑जनीन उपचार का ही वर्णन कर रहे हैं। इसलिए उन 
विषयों का वर्णन करना उचित नहीं समझते । सफाई, रोशनी, सड़क और अस्पताल आदि म्युनित्तिपालिटी के काम 
जिस प्रकार सार्वजनिक हैं, उमी तरह यज्ञ भी है । होली ऐसा ही सार्वजनिक मैषज्य यज्ञ है जो संवत्सर के अन्त में 
किया जाता है। यह नवसस्येष्टि मी कहलाती है| 'ववसस्यां का नाम होला है । हरे वनों को भूवकर लोग होला खाते 
हैं। इसीलिए होली में भुने हुए हरे चने ही होला कहलाते हैं । यह होली एक प्रकार का मेषज्य यज्ञ ही है। 
संसार में सर्दी और गर्मी दो ही हैं। सर्दी की ददा गर्मी और गर्मी की दवा सर्दों है | अजुर्वेद २३ | १० में 
स्पष्ट कहा है कि 'अस्नारिमस्थ सेबजम्‌' अर्थात्‌ अग्नि शीत की दबा है । अर्थापत्ति से समझ लेता चाहिए कि सर्दी भी 
गर्मी की दवा है । शतपथ ब्राह्मण में लिखा है कि-- 
हुय॑ वा इदं मं तुतीयसस्ति । आदर चेव शुध्क थे ! 
यच्छुष्क॑ तदाग्तेयं यदाद्व तत्सोम्यं 
अग्नीषोसयोहू वे तावती विभूति: प्रजाति: । 
सूर्य एयारनेय: लम्द्रमा सौम्य:। (शंतपथ०) 
अर्थात्‌ सूखा और पीला दो हो हैं, तीसरा नहीं । अग्नि ही सूखा है और सौम्य ही गीला है। इस प्रकार अग्नि 
और सौम्य की उत्पादक शक्ति विविध प्रकार की है सूर्य ही अग्नि है। और चन्द्रमा ही सौम्प है। अग्नि और जल से ही 
पित्त और कफ की उत्पत्ति हुई है! तीसरी चीज वायु है, जो न शीत है न उष्ण। वायु धूप के संयोग से उष्ण और जल 
के संयोग से ठण्डी हो जाती है और दोनों के प्रभाव को प्रबल कर देती है। यही सिद्धान्त आयुर्वेद में मी वर्णित है । 
मेदों में अग्तिषोमौ का बिस्तारपूर्यक वर्णन है, जो अग्नि और जल के अतिरिक्त और कुछ नहीं है । अर्थात्‌ संसार में सर्दी 


पिण्ड वे ब्रह्माण्ड का सम्मस्ध १०७ 


और गर्मी दो ही असर हैं। यही दो असर संसार के समस्त पदार्थों में हैं।॥ किसी पदार्थ में गर्मीं अधिक है और 
किसी में सर्दी । इसीलिए कोई पित्तकर है और कोई कफकर । परन्तु बादी करनेवाले पदार्थों का कोई लक्षण नहीं 
किया जा सकता । गर्म पदार्थ भी बादी करते हैं और सर्द भी ! प्रर्थात्‌ जिन पदार्थों में गर्मी सर्दी से अधिक होती है, 
वे भी बादी होती हैं और जिनमें सर्दी गर्मी से अधिक होती है, वे भी बादी होते हैं । पर जिन पदार्थों में गर्मी सर्दी 
बराबर होती है, बे बादी नहीं होते । उन्हीं का नाम मातदिल और त्रिदोथघष्न है। इस सबका कारण हट है कि 
वायु निज में कुछ भी असर करनेवाली नहीं है। वह प्रवल गुण के साथ मैत्री करके उसके बल को बेहद बलवान 
कर देती है | संप्तार के सर्द और गरम पदार्थ वायु के सहचार से अधिक बलवान हो जाते हैं। इसलिए कहा है कि 
कऊ और पित्त पंगु हैं। वायु जहाँ उनको ले जाता है, बहाँ वे उसी तरह जाते है, जैसे हवा पाकर मेष भागते हैं। 


परन्तु यह न समभना चाहिए कि वायु उनका कारण मी है। इस सर्दी गर्मी का कारण तो ऋतुएं हैं । ऋतुओं 
के योग से पदार्थों में प्रायः ऋतुओं के गुण आया करते हैं। इन ऋतुओं का जन्म सूर्य और पृथिवी की चाल पर है। इस- 
लिए देशभेद से ऋतुओं में और ऋतुभेद से पदार्थों के गुणों में अन्तर पड़ जाता है। इस सब वेशानिक भेद के आननेवाले 
को मिषक कहते हैं। छान्दोग्य के अनुप्तार भैथज्य यज्ञों में जो ब्रह्मा होता है, वह इस विद्या का जाननेवाला होता है । 
उसके पास बे ओषचियाँ जो मैथज्य यज्ञ में काम आती हैं, बहुतायत से तैयार रहती हैं। ऋग्वेद में लिखा है कि--- 
पच्नोषधी: समग्मत राजान: समिताविव । 
विप्र: स उच्यते भिषग्रक्षोहामीबचातन: । ( ऋग्वेद १० । €७। ६) 


अर्थात्‌ जिसके पास नाना प्रकार की अनेक औदथधियाँ राजा की सभा की ,माँति खूब सजी हुई, मिसिल्ले से 
इकट्टी रखी हों, वह रक्षोह अर्थात्‌ रोग का नाशक और अमीवचातन अर्थात्‌ रोगबीजों का दूर करनेवाला मिषक्‌ है। 
अथवं ० ५ । २९ । १ में लिखा है कि 'टवं भिषग्‌ भेषजस्थासि कर्ता' । अर्थात्‌ ओषधियों का बनानेवाला तू वंच्य है। 
बात स्पष्ट हो गई कि भमैषज्य यज्ञों के लिए ऐसे वेच्च की आवश्यकता है, जो देश, काल और पदार्थों के गुण जानता हो, 
तथा हृवनीय औधधियाँ अपने पास रखता हो । भैषज्य यज्ञों में जिन ओषधियों की आवश्यकता होती है । बे बहुत 
हैं। उनकी एक सूची स्वामी दयानन्द ने रोगनाशक, पुष्टिकारक, बलवद्धंक और मिष्ट सुगन्धित पदार्थों के नाम से 
दी है। वेदों में बहुत सी ओषधियों का वर्णन है, जो अमुक अमुक यज्ञों में काम आती हैं। पर यहाँ हम कुछ ऐसी 
ओषधियों का वर्णन करते हैं, जिनका अब पता नहीं लगता । यजुर्वेद में हवनीय भोषधियों को अम्ब कहा गया है । 
वहाँ लिखा है कि--- 

शर्त वो अम्थ धामानि सहस्रमुत वो राह: । 
अधा शतक्रत्वों यूयमिमं मे अगदं कृत ॥ ( यजु० १२! ७६ ) 

'हे अम्ब ! तुम्हारे सैकड़ों स्थान हैं और तुम हजारों प्रकार से उगती हो | तुम मेरे यज्ञ में आओ और सबको 
आरोग्य करो ।! दूसरे स्थात में कहा गया है कि 'एण ते रद भाग: सह स्वस्रांबिकया त॑ छुघल्थ' । अर्थात्‌ यह तेरा 
रुद्र माग है, उसको अम्बिका की बहनों के साथ होम कर | यहाँ अम्बा की तरह भ्रम्बिका का भी वर्णन आया है 
ओर तीनों बहनों का जिक्र भी है। अन्य मन्त्र में है कि-- 

प्राणाय स्वाहापानाय स्वाहा व्यानाय स्वाहा । 
अस्ये अम्बिकेडम्बालिके न मा मयति कश्चन ।। (यजु० २२ । १८) [ ? ] 

अर्थात्‌ हे अम्बे, अम्बिके, अम्बालिके ! तुम्हारा प्राण, अपान, व्याम के लिए हवन करते हैं। इनके छिए 

निम्नलिखित प्रसिद्ध मन्त्र में कहा गया है कि-- 
ध्यम्ब्क मजामहे सुर्गान्ध पुष्टिवद्ध नम । 
उर्वासकसिव अग्धमास्मृश्योमु क्षीय सामूतातू । ( यजु० ३ । ६०) 


श्धव येदिक सम्पत्ति 


भर्थात्‌ सुगन्धि और पुष्टि के बढ़ानेवाली तीनों अम्बिकाओं को हवन करता है, जिससे मृत्यु के दुःख से उसी 
त्तरह छूट जाऊं, जिस तरह पक्रा हुआ फल अनायास अपने बन्धन से छूट जाता है, परन्तु मोक्ष से न छूट । 


इस वर्णन से मातम हो गया कि अम्बा, अम्बिका और अम्बालिका अर्थात्‌ तीनों बहनों को रोगनाश करने 
और जीवनरक्षा के लिए हवन करने को कंहा गया है! ये ओपधियाँ हैं, मनुष्य नहीं । किन्तु दुःख से कहना पड़ता 
है कि इनकी पहिंचान किसी को नहीं है । बहुत कुछ अन्वेषण करने पर यह तो पता लग गया है कि ये ओषधियाँ 
हैं भौर इनके पर्याय नाम अमुक अमुक हैं, परन्तु इनका पहिचाननेवाला आज कोई नहीं है। इनका आज यदि पता 
मिलता, तो बड़ा काम निकलता । क्योंकि यजुवेंद ३। ५७ में यहाँ इन तीनों बहनों का हवन करना लिखा है, वहाँ 
चूहे का भी वर्णन है + । सम्भव है, ये प्लेग की दवाएं हों और सार्वजनिक रोगों के दूर करने के लिए भैषज्य यज्ञ 
में प्रयुक्त होती हों। पर आज तो लोग इन्हें भूल गए हैं । भूल जाय॑ं, इस बात का यहाँ जिक्र नहीं है। यहाँ तो 
केबल इतना ही कहना है कि यज्ञों में वेद्यक के ज्ञान की आवश्यकता है | कोई यह नहीं कह सकता कि यज्ञों के लिए 
भायुवेंद के ज्ञान की आवश्यकता नहीं है और वैदिक काल के आर्य बिना वैद्यकज्ञान के ही यज्ञ किया करते थे, 
अथवा केवल कार्बन फंलाते थे। हम देखते हैं कि आजकल चेपी बीमारियों के लिए बड़े बड़े डॉक्टरों ने भी आग 
जलाना, शक्कर जलाना और नीम की पत्ती जलाना आरम्भ कर दिया है। यह उन में भैषज्य यज्ञ का आरम्भ है । 
इस आरम्भ से हम आशा करते हैं कि वंमान विज्ञान भी कभी यज्ञों की साथंकता पर प्रकाश डालेगा । यहाँ तक 
के बर्णन से देखा गया कि ऋतुसंधियों में व्याधियाँ होती हैं, तभी भँषज्य यज्ञों का प्रयोग होता है । अतः प्रश्न होता 
है कि कया यज्ञों में ऋतुसन्धियों को जानने के लिए ज्योतिष्‌ का ज्ञान आवश्यक है ? 


यज्ञों में ज्योतिष्‌ 


यज्ञों में ज्योत्तिप्‌ की आवश्यकता अनिवाये है | आर्यों के दो विश्वास ऐसे हैं, जिनके कारण ज्योतिष्‌ का सूक्ष्म 
ज्ञान आवश्यक है | एक तो भैषज्य यज्ञ के लिए ऋतुओं की सन्धियाँ जानना, दूसरे दक्षिणायन और उत्तरायण में 
मरने से दो प्रकार की गतियाँ मानना। वे मानते थे कि उत्तरायण में मरने से मोक्ष होता है और दक्षिणायन में 
मरने से पुनजंन्म होता है। जिसका यह बिश्वास हो कि उत्तरायण में मरने से मोक्ष होता है, बह मला उसके वारीक 
ज्ञान के बिता कंसे रह सकता है ? देशी और विदेशी विद्वावु एक स्वर से कहते हैं कि आर्यों में ज्योतिष्‌ का प्रादुर्भाव 
यज्ञों का समय देखने के लिए ही हुआ है । भास्कराचार्य 'सिद्धान्तशिरोमणि' में कहते हैं कि वेदों में थज्ञों का वर्णन है 
ओर यज्ञ काल के आश्रित हैं। इसलिए जिसमें काल का वर्णन हो वह ज्योतिष्शाद्र वेद का अद्भू कहलाता है # | 
ज्योतिष्‌ वेद का नेन्न इसी कारण कहलाता है कि ज्योतिष से समय दिखलाई पड़ता है। इसीलिए जमंन का प्रसिद्ध 
विद्वान थीबो कहता है कि यज्ञों का ठीक समय जानने के लिए हो आयों में सबसे पहिले ज्योतिष्शास्त्र के सूक्ष्म 
अवलोकनों की आवश्यकता हुई ; । यह वात बिलकुल सत्य है कि यज्ञ, चाहे छोटे हों या बड़े, संधियों में हो होते 
हैं। संधि के लिए दूसरा शब्द पव॑ है। माॉँठ, जोड़ अथवा सन्धि को पव॑ भो कहते हैं । प्रातः सायं की संधि, में हवन )< 





+ एष ते रुद्र भागइआखुस्ते पशु:। ( यजु० ३ ३) ५७ ) भर्थात्‌ यह तेरा रुद्र माग है, तेरा पशु चूहा है। 
# वेदास्तावडज्ञकमंप्रवृत्ता यज्ञा प्रोक्तास्तेषु कालाश्रयेण । 
शास्त्रादस्मात्कालबोधो यत: स्पाह दांगत्वं ज्योतिषस्योक्तमस्मात्‌ । 
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>< प्रात्प्रातियूं हपतिनों० । साथ सायं गृहपतिनों० । ये सुबह शाम के सवन कहलाते हैं। इन्हीं के कारण 
उदय से उदय तक के समय को सावनदिन कहते हैं । 


बंदिक भाषा की अपरिवर्तनेशोलता २८६ 


संधि, मास की संथि, ऋतु की संधि--चातुर्मास्थ की संधि, दोनों अयनों को संधि पर ही यज्ञ (हवन) होते हैं । 
यही सब संधियाँ पर्व भो कहलाती हैं । इनका सूक्ष्म ज्ञान ज्योतिष्‌ से ही होता है। पक्ष और मास की संधि चाहे 
चन्द्रमा के स्थूल अवलोकन से अमावस्या और पूृणिमा के दिन मालूम हो जाय, पर ऋतु, अयन, संवत्सर का 
संघिज्ञान जब तक सायन गणनानुसार ज्योतिष्‌ का ठीक ठीक ज्ञान न हो, तब तक नहीं हो सकता । 
वेदों में ऋतुओं के हिसाब से १२ महीनों के नाम दिये हुए हैं | । अतः प्रश्न है कि इन महीनों की संधियों को 
वे कंसे जानते थे ? वे कंसे जानते थे कि मधुमास आज बीत गया और माघव छगा, तथा आज माघव बीतने पर 
वसन्तऋतु खतम हुई ? वेदों में इसी तरह दोनों अयनों का भी वर्णन है | । यह भी कैसे जाना जाता था कि आज 
उत्तरायण समात्त हुआ ओर दक्षिणायन छगा ? इसके लिए तो उनको अयनों का बहुत ही सूक्ष्म ज्ञान होना चाहिये। 
अयनों का सूक्ष्म ज्ञान इसलिए भी होना चाहिये कि बे उत्तरायण को मोक्षदाता मानते थे | वे हमेशा कहते थे कि 
'नान्यः पन्‍्या विद्यतेश्यताय' अर्थात्‌ उत्तरायण के लिए परमेश्वर की भक्ति के सिवा और कोई दूसरा पथ नहीं है । 
दोनों पन्थ शास्त्रों में कहे गये हैं । दक्षिण अयनवाले चन्द्रलोक को जाकर फिर जन्ममरण के फेर में पड़ते हैं, परन्तु 
उत्तरायणवाले सूर्यछोक को जाते हैं और फिर नहीं आते ! ऐसे बड़े काम के मुह॒तं (क्षण) को जिसमें दोनों अयन 
जुदा होते हैं, उन्होंने न जाना हो यह नहीं कहा जा सकता | 


ऐतरेय ब्राह्मण की भूमिका में मार्टिन हाग कहते हैं कि 'जो यज्ञ साल मर चलता है बह सौर जगत्‌ की वारषिक 
परिक्रमा का रूप ही है। यह यज्ञ दो बराबर भागों में बाँट दिया जाता है, जिसका प्रत्येक भाग तीस अंशों में छ छे 
मास का होता है। दोनों के बीच में जो दोनों अयनों को कादता है, वह 'विषुवान्‌' नामी दिन है! &8 । इससे ज्ञात 
होता है कि आर्यों को दोनों अयनों का और बर्ष समाप्त होनेवाले दिन का सृक्ष्म ज्ञान था। इसौ से उन्होंने उसका 
नाम विशुवान्‌ रक्खा था, क्योंकि यज्ञ सौर जगत्‌ की आकृति के हो होते हैं । कहा भी है कि “यज्ञों भे संवत्सर:' 
अर्थात्‌ यज्ञ संवत्सर ही है । यज्ञों में स्थापित इन्द्र, वरुण, कुबेर, गणेश और गौरी क्रम से अग्नि, जल, वायु, आकाश 
ओर पृथिवी के रूप ही हैं। इनके प्रतिनिधि दीपक, कलश, अन्न, नवग्रह और गौरी आदि हैं। यह गौरी पृथिवी 
की प्रतिमा ही है । इसकी बनाबट में अब तक पृथिवी के क्र वप्रदेश दबे हुए होते हैं । यज्ञों में अन्य ग्रह मी बनाए 
जाते हैं, जिनके स्थान में मन्थिन आदि पात्र रकले जाते हैं, जो ग्रहों के ही रूपक हैं। इस तरह से यज्ञ जगद्र, पी वर्ष 
का रूप ही है। वर्ष को अनुकूल बनाने के लिये ही यज्ञ होता है। अतः हम बलपूर्बेक कहू सकते हैं कि आरयों को 
ज्योतिध्‌ का सूक्ष्म ज्ञान था और उसका उपयोग यज्ञों में होता था । 

पाश्चात्य विद्वान्‌ और कुछ एतद्देशीय विद्वान्‌ कहते हैं कि सायन गणाना आर्यों की उपज नहीं है | क्योंकि 
आरयों के प्राचीन साहित्य में राक्षियों के नाम नहीं हैं। बारह राशियाँ, उनके मेष वृषादि रूप और ३६५ दिन 





+ ऋहतुओं में ही यज्ञ करने से यज्ञकर्ता का नाम ऋत्विज अर्थात्‌ ऋतुओं में यजन करने वाला है । 
| सधुश्न साथवश्व वासन्तिकावत्‌ (१३ । २५) । शुक्रश्न शुचिश्र ग्रेष्मावत्‌ ॥ (१४ । ६) 
नभशन्नन नभस्थश्व वाषिकावतू (१४। १५) । तपश्च तपस्यश्व शेशिरावत्‌ । (यजु० १५। ५७) 
३ ढं सुतो अश्युणनं पितणामहं देवानासुत० । (यजु० १६ । ४७) 
घड़ाहु: शोतान्‌ षडु मास उष्णानृतु नो ब्रूत । (अथबं० ८ | ६ । १७) 
+ पुशह धबा48 ज्रांसी )48060 607 076 ए९क्म जार 70078 छा था वक्ष0ा 06 6 5णा'5 
फ९्चा]ए ०005९, ॥769 ज़टा6 ठाएं१०१ 4000 (ए० दां$ध060 एब्च5,. ९ब९॥ ९0785072 ०0 &ंड्र 907605$ ० 30 
9898 ९80०. ए7 (6 705 06900 छब्ब६ 06 प्रांज्ञाएद्मा। |, ९, (6 ९वुए॥४४07 07 (6 ०७०४४] 0889, ८परधपगए 
प्रा6 क्ञ06 5४7६ ॥700 (ज़0० ॥4]928, -“-(/ं(, 89), ॥00., 9. 48.) 
३७ 





२६० बेदिक सम्पत्ति 


६ घण्टे का वर्ष आदि आर्यों के नहीं है । आरयंलोग चान्द्र वर्ष और नाक्षत्र वर्ष जानते थे। नाक्षत्र वर्ष सायन वर्ष 
से कुछ मिनट बड़ा है । इसलिये २००० वर्ष में एक महीना आरयों को पीछे खिसकाना पड़ता था । उनको विषुववृत्त 
और कास्तिवृत्त में जो 'नति” या तियंक्त्व है, उसका ज्ञान नहीं था । यहाँ के प्राचीन साहित्य में बारह राशियों के नाम 
नहीं मिलते हैं। इसलिये मेष, वृष आदि गणना ग्रीकों की है ।/ 
इन बातों में से केवल इतना तो हमे भी स्वीकार है कि मेष, वृष आदि नाम हमारे पुराने ग्रन्थों में नहीं मिलते, 
पर इतने से क्‍या यह सिद्ध हो गया, कि हमको बारह राशियों के रूपों और उनके द्वारा उत्पन्न हुए वर्ष का ज्ञान नहीं 
था ? वेदों में बारह राशियों के रूपों का वर्णन झ्राया है || । अभी हमने बारह सायन महीनों के नाम दो दो ऋतुओं के 
साथ फुटनोट में लिखे हैं | वेदों में बारह आदित्यों के नाम प्रतिद्ध है। शतपथ में आया है कि बारह आदित्य हैं. ये सबको 
देते हैं, इसलिए आदित्य कहलाते हैं »८ | प० सत्यत्रत सामश्रमी इन बारह आदित्यों के नाम सधिता, भग, सूर्य, पूषा, 
विष्णु, विश्यानर, वरुण, केशी, वृषाकपि, मम, अजएकपात्‌ और समुद्र बतलाते हैं । यही बारह राशियों के नाम हैं। 
इस तरह से राशियों के नाम, उन के रूप और उन के मधु माघव आदि महीनों के नाम वेदों में लिखे हुए हैं। 
जिससे स्पष्ट हो जाता है कि वेदिक आये सायन घर्ष जातते थे। अयनज्ञान जब उनको था, तो सायन का ज्ञान 
अवश्य ही था। क्योंकि सायन का अर्थ ही अयन के साथ होता है । अयनज्ञान के लिए पृथिवी का धूमना, राशिपथ, 
उसके बारह भाग, अधिमास, ग्रहण, भ्रू वों में छू मास की रात और दिन, क्रान्तिवृत्त, विषुववृत्त, नति और विषुबान्‌ 
आदि का ज्ञान होना ही चाहिए ! यदि इतनी बातें वेदों में हों, तो समझना चाहिए कि बैदिकों को सायन गणना 
याद थी । अतः हम दिखलाना चाहते हैं कि ये बातें वेदों में हैं। सबसे पहिले हम वेदों से पृथिवी के गोल होने और 
घूमने का वर्णन दिखलाते हैं। ऋग्वेद में लिखा है कि-- 
चक्राणास: परोणहं पृथिव्या हिरण्येन मणिना शुस्भसाता: । 
न हिन्वानासल्तितिरुस्त हन्द्रं परि स्पशों अदधात्‌ सु्येंग । (ऋ० १॥३३।८) 
अर्थात्‌ पृथिवी गोलाकार है। इस का आधा भाग सूर्य से प्रकाशित होता है और आधा भाग अन्धकारावृत्त 
रहता है। यह सूर्य के ही आकर्षण से ठहरी है + पृथिवी सूर्य के ही आधार पर है. इस बात का वर्णन ऋग्वेद में 
दूसरी जगह इस प्रकार है कि 'उक्षा वाघार पृथिदों उत दाम अर्थात्‌ पृथिवी यूये के आधार पर ठहरी है। बेद में 
दूसरी जगह स्पष्ट ही लिखा है कि 'दाधार पथिवीमभितों मयूखतें:” अर्थात्‌ किरणों से सूर्य पृथियी को घारण किये 
हुए है । तीसरी जगह ऋ० १० ! १४६। १ में है कि 'सबिता यन्त्र: पृथिवीसरमभ्णात्‌ अह्कस्मने सविता धाम; हुत' । 
अर्थात्‌ निराघार प्रदेश में सूर्ययन्त्र द्वारा पृथ्वी घूम रही है और उसी ने ग्रहों को हृढ़ किया है। अथर्व॑ वेद में पृथिवी 
के घूमने के विषय में हैं क्रि-- (अथर्व० १२१ १। ५२) 
यस्‍यां कृष्णमरुणं सर संहिते अहोराजे विहिते भूस्यासधि । 
वर्षेण भूमि: पृथिवी वुलावुत्ता (8 ता नो दघातु भव्या प्रिये धामनिधासति । 
अर्थात्‌ जो पृथिवी के दैनिक एवं वाधषिक वृत्तावृत्ता होते हैं और जिसके ३० दिन और १२ महीने धाम हैं, वह 
हमारी रक्षा करे।| यहाँ स्पष्ट भूमि और पृथिवी के साथ वृत्ताबृत्ता दो बार आया है, जिससे दैनिक और वाधिक गतियाँ 


' 'पण्चपाद पितरं द्वादशाकृति' । यहू मेष वृषादि १२ आकृतियों का वर्णन है। इससे अनुमान होता है कि 
मेष, वृष आदि नाम यहाँवालों ने ही रक्‍्खा होगा और यहाँ से ही ग्रीकों ने लिया होगा । 
> कतम आदित्या इति, द्ादइश सासा: संवत्सरस्यंत आदित्या, एते हीदं 
सब साददाना यस्ति तशदियं सर्दमादवाना यस्ति, तस्मादादिस्था इति । 


(शतपथ ब्राह्मण १४।३।५।६---७) 
# बूताबुता । इति अथरवंवबेदे ।। बै० यं० ॥। 


यज्ञों में ज्योतिष २६१ 


स्पष्ट होती हैं । यहाँ इस वृत्त शब्द का अर्थ चक्कर ही है । जिस मार्ग होकर पृथिवी सार मर में घूम आती है, बही 
राशिपथ है । उस को वंश्वानर कहते हैं। वेद में लिखा है कि--- 

वेश्वानरस्पा प्रतिमोपरि द्योर्यावद्रो दसी विवबाधे अग्नि: । 

ततः षष्ठदामुतो यन्ति स्तोमा उदितो यन्स्यभि षष्ठमछ्क:।! (अथवंवेद ८।६।६) 


अर्थात्‌ वेश्वानर राशिपथ के ऊपर जो स्थान है, उससे सूर्य छे माग एक ओर और छे माग दूसरी ओर रहता 
है। इसी से ध्रवों में छे मास की रात और छे मास का दिन होता है । इस वेश्वानर नामी राशिचक्र का वर्णन 
वाल्मीकि रामायण में मी आया है कि-- 
गगने तान्यनेकानि वैश्वानरपथाद्वहि: । 
नक्षत्रारिंग मुनिश्चेष्ठ ते तु ज्योतिषु जाज्वलन्‌ ॥। (बाल० सर्ग ६०) 
अर्थात्‌ गगन में वेश्वानर पथ के बाहर बहुत से चमकीले नक्षत्र हैं । इस पर राम नामक टीकाकार कहता है 
कि ज्योतिषचक्रमार्ग से बाहर सब नक्षत्र प्रकाशित हैं । यह ज्योतिष्‌चक्रमार्ग राशिचक्र ही है । इस राशिपथ के १२ 
भाग हैं । ऋग्वेद में है कि--- 
द्वादश प्रधयश्चफ्रमेक त्रीणि तकम्यानि क उ तच्चिकेत । 
तस्मिस्त्साक त्रिशता न शड्भीबोपषिता: षष्टिन चलाचलास: ॥ (कऋ० १।१६४।४८ ) 


अर्थात्‌ १२ मार्गों सें विभक्त ३६० अंश का एक चक्र (संवत्सर का क्षेत्र) द्वोता है | जिसमें सर्दी, गर्मी, वर्षा 
तीन नाभियाँ हैं। मन्त्र कहता है कि इस चक्र के ३६० अंश अचल हैं। इससे ये सावनदिन नहीं, प्रत्युत सायनदिन 
प्रतीत होते हैं । वही मन्त्र अथवें में पाठभेंद से इस प्रकार आता है । 


तत्राहतास्नीणि शतानि शद्भूब: षष्टिश्न खोला अविचाचला ये । (अथवे० १०१८।४) 
इसमें शछकु और खीला बताकर रुप्ट कर दिया गया है कि यह ज्योतिष्‌ का चक्र बिलकुल सायन है । इस 
चक्र का वर्णन मह्दा मारत में भी इस तरह है-- 
चतुविशतिपर्द त्वां षण्णालि द्वादशप्रधि । 
तत्त्रिषष्टि शतं गैतुचक्र पातु सदायति: ॥॥ (वनपर्व अ० १३३) 


अर्थात्‌ हे राजन ! वह चक्र तुम्हारा कल्याण करे, जिसमें २४ पर्ब, ६ नाभियाँ, १२ घेरे और ३६० आरे हैं। 
यह वही चक्र है, जिसका वर्णन वेद में किया गया है । इसके विषय में प्रसिद्ध विद्वातु र 'यबहांबुर चिन्तामणि बिनायक 
वेद्य कहते है कि 'यह चक्र बहुत पुराना है और बेदिक साहित्य में पाया जाता है। इस चक्र से आक़ाशस्य ग्रहों के वेधने 
का चक्र उत्पन्न होना असंभव नहीं है । ऐसे एकाघ चक्र के बिना सूर्य की प्रदक्षिणा और उत्तर गति का सूक्ष्म ज्ञान 
एवं दिश्ञाओं का भी सूक्ष्म ज्ञान होना संभव नहीं है । इतिहास से सिद्ध है कि मारतकाल में आर्यों को इन दोनों 
बातों का सूक्ष्म शान हो गया था । इसी चक्र से चान्द्रवर्ष का अन्तर ज्ञात होता था और तेरहवें महीने की योजना 
हुई थी | क्योंकि राशिचक्र का यदि सूक्ष्म ज्ञान न हो जादा, तो वैदिक आर्यों को अधिक मास या १३ वें मात का ज्ञात 
न होता । ऋग्वेद में लिखा है कि 'बेद मासों धुतव्रतो' और अथवं० १३।३।८ में है कि 'अहोराच्रेविसित जिशदर्भूए 
त्रयोदर्श मार्स यो निभिमीते । अर्थात्‌ ३० दित का महौना मनाते से १३ वां महीना मानना पड़ता है । इस वर्णन से 
ऊपरबाले चक्र को नहीं कहा जा सकता कि वह चान्द्र है। ऋग्वेद शोर अथवंवेद में सूयं को 4।रह दिन और बारह 
रात्रि तक ठहरकर साथ पूरा करने की विधि लिखी है# | इसबिए वेदिक आये सायन बणना जानते थे। परि वे 

सायन गति म जानते, तो ग्रहण ते जात सकते । परल्‍्तु बेदों में ग्रहूण का थर्णन है। ऋग्वेद में लिखा है #-- 

















# हादश छून्‌ यदगोक्ष । (ऋग्वेद ४४३३७) 


रह्र जैदिक सम्पत्ति 


रस्वा सुर्य स्वर्भानुस्ततसाविध्यदासुर: । 
अश्लेत्रविद्यया मुग्घी भंवनान्यदीवयु: ॥। 
स्वर्भानोरध यदिन्द्र माया अबो दिवो वर माना अवाहन्‌ । 
गूढ् सुर्मं तमसापश्षतेन तुरीयेण ब्रह्मणाविन्ददन्निः ॥ (क्र०५।४०।४--६) 
अअथव्ति हे सूर्य | तुम्हें चन्द्रमा ने जो अन्बकार से घेर लिया है इसमे ज्योतिष और रेखागणित न जाननेवाले 
भुग्ध हो रहे हैं। बौलोक में तुम्हारा प्रकान्न है, उसको चन्द्रमा ने आच्छादित कर दिया है। इसलिए विद्वान लोग 
सूर्थ शो तुरीययन्त्र से देख मकते हैं। यहाँ साफ कह दिया है कि जो रेखागणित नहीं जानता, वह अक्षेद्रविद्‌ है और 
ग्रहण से मुग्ध हो जाता है | पर जो विद्वाव्‌ है, बढ़ गणित करके देख लेता है कि किस दिन चन्द्र सूर्य के ऊपर आ 
जावेगा और यह घटना प्रथिवी के किस स्थान से दिखेगी । अ्रहण का समय किसी प्रकार नहीं मादूम हो सकता, 
जब तक पृथिवी और चरुद्रमा की चाहे ठीक न मालुम हों और जब तक अक्षांशज्ञान न हो । इस ऋग्वेद की घटना 
का वर्णन समस्त प्रावीन ग्रन्थों में आया है । यहाँ हम उनमें से नमूने के लिए कुछ प्रमाण लिखते हैं । 
स्वगनुह वाउआसुर: । सूर्थ तमसा विव्याण । (गतप्थ ५!३॥२।२) 
स्वर्नानुर्वा आसुर: झ्रूर्य तससा विध्यतु । (गोंश्थ २।१६) 
स्वर्भानुर्रा आसूर: आदित्य तमसाइविध्यलू ॥ (ताण्डब ४॥५!२) 
यर्वा सूर्थ स्वर्भानिस्तमसाविध्यदासू र: (ऋग्वेद ५।४०।४ ) 
अभ्यकावत काकुत्स्थं स्वर्भाचुरिव भास्करस्‌ ! (वाहपीकिल यु० स० १०२३३ ) 
ये पाँचों वाक्य उपयुक्त ऋगेद के मन्त्रों का ही आशय कह रहे हैं। इन सब का मतलब ग्र ही हाठा है कि 
सूर्य को स्व्मासु (चरद्रमा) अपने अस्धझार से किए देता है | सारांश यह कि टैदिकों को ग्रहण का पूर्ण जान था। 
ज्ञान ही नहीं था, किन्तु जिस प्रकार उन्‍होंने सायन गणना के लिए वेधशाल! के राशिचक का निर्माण किया था, उसी 
तरह ग्रहण देखने के लिए तुरीययन्त्र का भी आविष्कार कर लिया था | इस तुरीगसन्‍्त्र का द्णेत सास्कराचार्य ते सिद्वान्त 
विरोसणि में किया है | और शिल्पसंहिता में तो दूरबीन बनाने का भी विश्तार से वर्णन है। बहाँ छिखा है कि--- 
सनोर्वाक्य समाषाय तेन शिल्पोन्द्र शाभल: । 
यन्त्र कार सहसाः दृष्टयर्थ दुरदर्शनमु 
पलालारतों दग्धभृदा कृध्या कावप्रनश्वर ! 
शोधगित्वा तु शिल्पी दो नेसेल्यं क्रियले च 
चकार बलवत्स्वच्छु पातनं सुपविष्कृ्त ।॥। 
बंशपर्बंससाकार धातुदण्डफल्पितम १ 
तत्पश्चादग्रमध्येषु मुकुरं च विवेश सः ॥॥ (शिल्पमंहिता) 
अर्थात्‌ दूर तक देखने के लिए इन प्रकार का यत्त्र बनावा चाहिये कि पहिले मिट्टी को जलाकर काँच तैयार 
करे । फिर उसको साफ करके उस स्वच्छ काँच को बाँम या धातु की गली में [आदि, मध्य और ऋन्त हें) लगाकर देखे । 
यह तुरीग्यन्त्र की माँति ही ग्रहों के देखने हें काम शाता है ! इस तमाम बर्णर से स्पष्ट हो जाता है कि तेडिकों को ग्रहण 


ज्‌ 


जानने का ज्ञात था यदि ग्रहण न जान सकते होते, तो उन्हें कैसे मालूम होता कि सूर्य को चर्हमा उकता है ? क्योंकि 
सूर्यग्रहण हमेशा अमावस्या को ही होता है, जिस दिन चन्द्रमा का कहीं पता ही नहीं रहता, सो भी दिन के समय 
और हर अमावस्या को नहीं, किन्तु कभी कमी । कभी कमी अमाडस्या के रोज दिन के सपय सूर्य को चन्द्र से 





प्र 5 


| हगच्चमूल नलक निवेश्य बंशदयाघारसथ/स्य रच्छ । 
विलोक्येस्लेचरं किलेय जमे डिल्लोम्म तदपि प्रव्क/ )॥। (सिद्धांसडशिरोसणि) 


यज्ञों में ज्योतिष्‌ २६३ 


डकने वाले सूर्यग्रहण की कल्पना, सो भी तुरीययन्त्र के द्वारा, क्या कभी ६.कस्सिक हो सकती है ? कभी नहीं । 


इसके सिवा त्रेदों में धर वप्रदेश में होने वाले छे छे मास के दिनरात का भी वर्णन है, जिससे प्रकट हो जाता है कि 
यान्निक ज्योतिधियों को साथन गणना का पूरा ज्ञान था । 

अभी हमने दिखलाया था, कि अथवववेद ८-६-६ के धवैश्वानरस्य पतिमा! मन्त्र में बतलाया गया है, कि 
बेश्वानर राशिफथ पर घुमती हुई, पृथियी में छे पास की रात और छे मास के दिन होते हैं। इसी विषय का स्पष्ठ 
वर्णन वेत्तिरीयसंहिता में आया है, कि 'एक वा एतहबानामह: यत्संबल्पर:? अर्थात्‌ मनुष्यों का संवत्सर देवताओं के 
एक दत के बराबर है ! यह देवताओं का दिन धर बच्रदेशों में ही होता है ! वैदिक काल में ही आयों को इस का ज्ञान 
था| किन्तु ईस्वी सन्‌ पूर्व ४५० वर्ष तक यीक्तों को इस बात का ज्ञान नहीं था। 'आयों का उ. 'रप्ू व-निवास' में 
लोकमान्य तिछक कहते हैं कि 'हीराडोटस्‌ नामक ग्रीक इतिहासज्ञ के समय (४५० ई० पृ) में लोगों को यह .:त 
असत्य मांदूम होती थी कि इस पृथिवी पर लोग छे मास की भी रात मानते हैं' । इसमे त्तात होता है कि ध्ूवों 
में छे॑ मास की त और छु मास का दित मादूम करना ज्योतिष और भूगोल के महाव्‌ सूुक्ष ता पर हूं। अवल- 
म्वित है । जब तक ऋरन्तिवृतत और विपुववृत्त के चलाचल का ज्ञान न हो, तब तक ध्र्‌वका हाल शबून ही नहीं 
हाता | ऋान्तिवृत्त राशिचऋ है, जो अचल है। परन्तु विधुववृत्त पृथिवी की भोलछाई की रेखा है, जो तति अर्थात्‌ 
पृथिवी के छुकाव के कारण चला करती है । इन्हीं दोनों से रातदित का घटाव बढ़ाव, रातदिन की बराबरी और 
सायन वर्ष होता है | वैदिक आर्थों में प्रुव का ज्ञात होने से इस सब बातों का ज्ञाद पाया जाता है । अतएब सिद्ध 
है, कि वैदिक अ!यें सायनगणना अच्छी तरह जानते थे । 

उनको मात का भो ज्ञान था । विपुबंतृत्त और कऋान्तिवृत्त के बोच में लगभग २२।। अंश का जो कोण है, उसे 
नात कहते हैँ । लोकमान्य तिरूक कहते हैं, कि 'प्रोफेसर लड्विग के कथनानुसार ऋग्वेद में ऋ्रान्तिवृत्त और विधुबवृत्त 
की नति अर्थात्‌ तियेंक्त्व का उल्लेख है' >। नति का पृक््म ज्षत होने पर ही ध्र्‌वों काहाल मालूम हो सकता है और 
तमी सायन गणना ठीक हो सकता है । ग्रीग लोगों को प्रव का ज्ञान नहीं था। इससे पाया जाता है 'के वे क्रान्तिवृत्त का 
रहस्य नहों जानते थे, किन्तु आये लोग जानते थे । ऐसी दशा में कैसे कहा जाता है कि आरयों ने सायन गणना 
ग्रीकों से सीखी ? 


वैदिक आरयों का वर्ष हमेशा सायन था और वह वसनन्‍्त ऋतु से ही झ्रारम्म होता था। तैत्तिरीय में छिखा है 
के सुख दा एतद्तुनां यद्रतन्‍्त:” अर्थात्‌ वसन्‍्त ऋतु सब ऋतुओं का मुख है । इसके विषय में 'ओरायन” में लोक- 
सान्‍्य (लक कहते हैं कि 'यह मानने में लेशमात्र हरज नहीं है कि प्राचीन वैदिक काल में, जब सूर्य वसन्तसम्पात में 
होता था तमी वर्ष का आरश्म होता था +' इससे सिद्ध है कि वैदिक आया का वर्ष सायन था । क्‍योंकि सायनगणना 
में ही वर्ष ऋतुओं बाला होता है और ऋतुएं अयनोंवाली होती हैं। हम पहिले ही कह आये हैं कि ऋतुओं की 
सन्धियों में यज्ञ करने के छिए और उत्तताप्रण को माक्षताधक मानकर उसकी प्रतीक्षा करने के लिए उनको अयन- 
अडन का सक्षम ज्ञान प्रात हो गया था। सूक्ष्म ज्ञात से ही वे वर्ष के भध्यका दिन निकाल सकते ये ओर उसी दिन 
से वसन्‍्त ऋतु का आरम्म गान करके वर्ष का आरम्म करते थे। यह सब कुछ बिना अयनगति और राशिचक्र के 
ठीक ठीक ज्ञान के हो ही नही रूकता । 


प्रीकों को इतना सूक्ष्म ज्ञात नहीं था । उनके विषय में छोकमान्य तिलक ओरायन' में कहते हैं कि दूसरे सर्व 
राष्ट्रों से पूर्त और विशेष सूक्ष्मता से अपनगति को भारतवाप्तियों ने ही जाना था। ग्रीच ज्योतिष॒शास्र हिपाकंस्‌ ने 
+ शितठा: -प4७:४ इठ& एफन क्ाट फाक फर क्र हक्लव्बा कऋऋपऊछ छत फ्रमान्थाक का 
(06 ९९०॥७5(४0० जग] ६86 €4०ए३६0 (, 0, ]2) ७006 (॥6९ 855 ० (७ छ॥(9 (0, 89. 4.) 
(97०5, 9. 58.) 


रह बंदिक सम्पत्ति 


इस अयनगति को प्रतिवर्ष कम से कम ३६ विकला माना है, परन्तु इस समय बह ठीक ५० विकला है और भारतीय 
ज्योतिविदों के हिसाब से बह ५४ बिकला है । इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि भारतीयों ने अयनगति को ग्रीकों से 
नहीं लिया । इस अयनगति को भारतीय ज्योतिषियों ने स्वयं ढे,ढ़ निकाला है, इसमें जरा भी शक नहीं ।” हमारा 
तो विश्वास है कि यह ज्ञान ग्रीकों ने भारत से ही सीखा है। मारतबासी “पंचपाद॑ पितरं हादशाकृति' के अनुसार 
बारह राशियों की आकृतियों को जानते थे । बे उन्हें प्रतिमा अर्थात्‌ नाप बतलाते हैं। इससे हम कह सकते हैं कि 
निस्सन्देह मेष, वृष आदि राशियों के नाम भी यहांबालों ने ही रक्‍्खे हैं ओर पीछे से उन आक्ृतियों के नामों का 
ग्रीकों ने अनवाद कर लिया है । जो हो, इसमें सन्देह नहीं कि यहाँबाले राशिचक्र, अयतगति और साधन वर्ष वैदिक 
काल से ही जानते थे । क्योंकि उनको यज्ञ में ज्योतिष के सूक्ष्म विचारों की अबश्यकता होती थी । 

इस बृदिक ज्ञान से ऋषियों ने अपनी कल्पनाशक्ति के द्वारा ज्योतिष्सस्बन्धी जो सूक्ष्म ज्ञाग आविष्कत क्रिया 
थ।, बह समय की अस्थिरता है। समय जिसे काल कहते हैं, बह पानी की धारा की भाँति अट्टूठ बहता है ! उसमें 
भूत, भविष्य और वतंमान की रेखा नहीं खींची जा सकती । कोई नहीं कह सकता कि इतने बजकर इतने मिनट और 
इतने सेकन्ड पर ब्ष समाप्त हुआ और नया लगा । क्योंकि काल का प्रवाह अबाधित गति से बहू रहा है। यों के 
लिए ऋषियों को वर्ष का कोई “क ऐसा दिन मुक्वरंर करना पड़ता था, जिससे वे छे छे महोने के दोनों अयनों को 
बाँट दें । उन्होंने उस दिन का नाम विषुयान्‌ रक्खा था और उसको निश्चित भी कर दिया था। पर कालप्रवाह 
अस्थिर है, यह सोचकर उन्होंने गोपथ ब्राह्मण में लिखा है कि संबत्सर का विषुवान्‌ आत्मा है और दो महीने अद्भ 
हैं। जहाँ आत्मा बहाँ अज़ू और जहाँ अजू बहाँ आाश्मा है। आत्मा अज्जों ते अलग नहीं और अज्ज आत्मासे अलग 
नहीं । इसी तरह इधरवाले दिनों का वह पसीना है, जो उघरबाला है और उधरबाले दिनों का यह पसीना है जो 
हधरवाला है | यही संवल्सर है 2८ । 

कितना सूक्ष्म विज्ञान है ? वे यह मानते हैं कि दो महीनों के बीच म कोई स्थान है, जो दोनों का आत्मा है । पर 
उसका नियन्त्रण नहीं हो सकता, इसलिए कमी जरासा इस ओर और कभी जरासा उस ओर हो जाता है । क्योंकि दोनों 
खंड एक दूसरे का पसीना हैं। रायबहादुर चितामणि विनायक बँद्य कहते कि थज्ञों में प्राची दिशा की साधना 
आवश्यक है और बर्षसत्र करते समय विषुवदिवस जानने का बड़ा माह मय है। उस दिन सूर्य ठीक पूर्व में उदय होता 
है! । इस तरह से जहाँ बषं स्थिर करने के लिए, विषुवात्‌ दिन नियत करने के लिए, वसम्तसम्पात कायम करने के 
लिए और मोक्षदायक उत्तरायण जानने के लिए इतना सूक्ष्म बिचार हो, बहाँ कौन कह सकता है कि वेदों की पूर्ण शिक्षा 
से आगे बढ़ने, विचार करने ओर सुूक्ष्मातिसूक्ष्म विषयों के निश्चित करने का ज्ञान नहीं होता ? 


दूसरी सूक्ष्मता है सूर्य के उदय अस्त की | आधुनिक बिद्वावु मानते हैं कि सूे का उदयास्त बेदिक काल में आज- 
कल की भाँति ज्ञात नहीं था, परन्तु यह बात नहीं है । ऐतरेय जर गोपथ ब्राह्मण में लिखा है कि न सूर्य कमी अस्त 
होता है और न उदय होता है। वह सर्देव बना रहता है। परन्तु जब पृथिवी से छिप जाता है, तब रात्रि हो जाती है 
और जब पृथिबी उसकी आड़ से हृट जाती है। ते दिन हो जाता है । यही बात डॉक्टर हॉग ने ऐसरेय ब्राह्मण के 
अनुबाद में स्वीकार की है | ऐसी दशा में कौन कह सकता है कि खगोलिक भूगोल का सूधम ज्ञान उन्‍होंने नहीं 











»८ आस्मा ब॑ संक्स्सरस्य विषुवानज्भानि मासो, यत्र वा ग्राश्मा तदद्भानि यत्राड्भानि तदात्मा ! न वा आत्सा- 


इड्भरान्पतिरिच्यते तोइज्भान्याश्मानमतिरिच्यन्ते । इस्येवसु हब तदपरेषां स्विदितमह्यां परेषा सित्यपरेर्षा चेब परेषां चेति 
म्र यात्स वा एवं संवस्सर: । (गोपण० ४।२६) 


$ सवा एव न कवाचनास्तमेति नोदेति' अथ यदवेन प्रातरुदेतोति मन्यस्ते राश्िरेब तदन्तामसत्या अथात्मानं 


विपयंस्यते अहरेवा बस्तात्‌ कुरुते रात्रिस परल्तात । स बा एब न कदाचन मिम्लोचति न हु वे कदाचन निम्लोचति । 
(ऐतरेय० १३४१६) 


यज्ञों में भौगोलिक ज्ञान रश्श 


आविष्कृत किया था ? इसी तरह पृथिवी का आककंषण भी उन्होंने ज्ञात कर लिया था। भास्कराचायें स्पष्ट शब्दों में 
कहते हैं कि कोई भी भारी पदार्थ ऊपर की ओर फैंकने से वह नीचे गिर जाता हैं। इससे सिद्ध है कि पृथिवी में 
आकर्षण है | | लोग इस आकर्षण के प्राविष्कार का श्रेय न्‍्यूटन को देते हैं, पर न्‍्यूडन के सैकड़ों वर्ष पूर्व यह ज्ञान 
यहाँ उत्पन्न हो चुका था। इसी तरह ग्रहों के आकषंण की जो दूसरी वात समुद्र में ज्वारभाटे की है, वह भी 
आर्यों को ज्ञात थी विष्णुपुराण भ॑ लिखा है कि यथार्थ में ज्वारमादा से समुद्र का जल कम और अधिक नहीं हो जाता 
प्रत्युत अग्नि पर थाली में जल रखने से जिस प्रकार वह उमड़ पड़ता है, उसी तरह चम्द्रमा के आकषंण से ज्वार- 
मादा होता है + | ज्योतिष्‌ का सूक्ष्म गणित वीजगणित के बिना सरलता से नहीं हो सकता । अतः आर्यों ने याज्ञिक 
ज्योतिष्‌ के लिए उसका भी आविष्कार किया था। मोनियर विलियम्स लिखते हैं कि बीजगणित और रेखागणित 
का आविष्कार तथा ज्योतिष्‌ के साथ उतका उपयोग सबसे प्रथम हिन्दुओं के ही द्वारा हुआ है' # । 


यज्ञों में प्रयुक्त ह्वोनेबाले ज्योतिप्ज्ञान की बदौलत ऋषियों को सूक्ष्म और सूक्ष्मतर ज्ञान प्रात हुआ था । यज्ञों 
भरें जिस प्रकार पदार्थों के गुण और समय के प्रभाव के ज्ञान की आवश्यकता होती थी, उसी तरह यज्ञ के लिए दिशा 
भौर देश के ज्ञान की भी आवश्यकता होती थी । अतः हम चाहते हैं कि यहाँ थोड़ा सा मौगोलिक ज्ञान के विषय 
में भी लिख दें, जिससे ज्ञात हो जाय कि यज्ञप्रकरण में उसका क्या उपयोग है | 


य॑ज्ञों में भोगोलिक ज्ञान 


देश और काल का जोड़ा है। कालज्नान के साथ यदि देश का ज्ञान न हो तो पदार्था का उपयोग डीक डोव, 
नहीं हो सकता । इसलिए यज्ञ के प्रकरण में देश का ज्ञान भी परमावश्यक है। मनुस्युद ४ ै . है कि+- 
कृष्णसारस्तु चरात मगा यनत्न स्वभा/वतः । 
स ज्ञयो यक्षियों देशो स्लेच्छुदेशस्तवत: पर: ॥ . (मनु० २।२३) 


अर्थात्‌ जहाँ काले मृग स्वभाव से विचरते हों, वही यज्ञ करने योग्य भूमि है । शेष म्लेच्छ देश हैं | इस श्लोव 
में यज्ञदेश स्थिर करने के लिए दो बातें बताई गई---( १) जहाँ श्वृंग स्वभाय से चरते फिरते हों, अर्थाते जहाँ उनकी 
जीविका के लिए स्थेष्ट चरभूमि हो । शंगल हों और (२) जहाँ म्लेच्छ अर्थात्‌ दस्यु न हों । मालूम हुआ कि यज्ञ 
वहाँ हो सकते हैं जहां चरभूमि हो--जंगल हों--और जहाँ म्लेचछ न हों--अताय न हों--शत्रु न हों । जंगलों में 
यज्ञोपयोगी औषधियाँ और काष्ठ आदि मिलते हैं । गज्ञों में पुष्कल घृत की आवश्यकता होती है | वह पशुओं से प्रात 
होता है और पशु विता चरागाहों के रह नहीं सकते । ब्रज, अब, गन्घार आदि देश गाय, घोड़े ओर बकरी भ्ादि के 
चरागाह होने से ही प्रत्तिद्ध हैं। इसलिए जंगली भूमि होना सबसे पहली शर्ते है। क्योंकि चरभूमि अर्थात्‌ जंगलों के 
बिना यज्ञ हो तहीं सकते । ये याज्ञिक जंगल परवतों से घिरे हुए होते चाहिएं। वेद में लिखा है कि “गिरस्फ्ते हिसवन्तों 





पुफल क्राधरए३ डिध्वाएबरान सफ़ाबाड गिक्ष 6 5 गशंदा 5०६ 70 ॥565, पी जाला (6 
ए६/000, ०ज्रगाड़ 0 6 70008 छा 68 बड्ांई 38 शा ए9, 0क्‍$ ०॥60, ॥70 50 ०. (प्रि&0:2/5 
#€72५98 उिन्‍4॥)773978, ४०0, , 9. 243 ) 

 आकृष्टशक्तिश्न महीतया यत्‌ स्वस्थं गुरु: स्वाभिमु्खं स्वशकत्या । 
आकृष्यते तत्‌ पततीति भाति सम॑ समन्‍्तात्‌ कल पतित्वयं खे । (ग्रोलाध्याय ) 


>-' स्थालीस्थमग्निसंयोगादुद्रें कि सलिल यथा । तथेन्दुवृद्धों सलिलमम्मोघों मुनिसत्तम । (विष्णुपुराण) 


# १० ॥06 म्राग695 ॥$ 696, (06 वए९॥00०॥ एण॑ 686078 &00 (३०ग्रालाए क50 ताला ॥9ए॥04070 
॥0 &5४(700077५, --( [एतां॥] ज्ञां$609. 9. 85 ) 


२३९६४ कदिका सब्पीत्त 


पर्वेता अरण्या पृथियों स्वानभस्तु' । अथात हिमाच्छांदित बड़े बड़े गिरि और छोटे छोट पर्बत तथा अर्ष्ययुक्त पृतरियों 
कल्याणकारी हो | इत पहाडयुक्त जद्भलों में हो बन्न करते से वास्तविक लाग होता है । वयोकि बच्चों से उत्पन्न होने 
वाल रोगनाशक वाघ्प बायु में मिलक्षर वायु को तमो शुद्ध करते हैं, जब पहाड़ों से घिरे रहें और कहीं दूसरे देश को 
न उड़ जावे । इसी तरह जल बरसानेबाले यजों के जल अनानेवाले हत पदाये भी बाय में मिलकर तभी काम दे 
सकते हैं, जब यक्ञदेश जंगल। ओर पहाड़ों से दिया हो । हमें बढ़ झपदेण दंवसज्ञों से---कुदरता यज्ञो से--प्रहण करना 
चाहिए | आकाशीय दवयज्ञ उन देशों में पानी बड़ी द 


जंगली म॑ पानों बरसान का भी शुण होता है । भार 


सातें, जहाँ ने तो जंगल हुँ और न पहाड़ । क्योंकि पहाड़ों और 
में गाहि हिशजय मे होता, तो बादजों को कौन रोककर पानी 






घबरसाता के बादल सब ऊपर ही ऊपर उत्तर को चले जाने ओर दौल्लण का मानसून कुछ भी काम से करता। 
अरब, राजपूताना आर कच्छ हझाांद में पानी ने बर्सने का कारण जनलों और पहाड़ों का अभाव हो है । इसी तरह 
बिना पहाड़ों को दीवार के यज्ञों के मुणदायक तत्व भा उड़ जाते हैं । इसीलिए बेद में पज्ञोपयोगी देश का प्रथम लक्षण 





यही बतलाया गया कि बह जंगलयुक्त जौर पहाड़ी हो । वेदों थे शुनोल के ज्ञान का वर्णेच इसीलिए किया गया है 
और इसीलिए संत्तार के ढांपू द्वाप और देशों का झान प्रात करता भी छिजा है । अयवंबद में है कि--- 
चब शुभ! समुद्र उक्छषशंध ।. (जधवबे ० ११।७।१४) 
महू स्थन्त दापनमप्त्चत्य: ॥ (शथर्वे० ४८७; 
यहाँ समुद्र से नई दम निकलते और समुद्री के शौच में अन्य द्वीपनिव्रास्ियों का ज्ञान प्राम करन के लिए कहा 
गया है। यह ज्ञान बोमेथ यक्ञ से सच्वन्ध रखता है, इसॉछिप इसका इणद आगे करये । बहाँ तो यही ददखलाका अमोड़ 
कि यज्ञ के अकारण में सुताल का हात रपातू पन्मापयोतों देक्ष के जानते 5 





अवश्थकता बढ़ती है; देशशाद से बाशु 
के चलने और उत्तके अनुकूठ आतकूंछ हाने का मो धब्धस्य हैं । किस देश में ऋऋ कोनसी बाय चलेगा, [बना यह जाने 
पहाड़ी से मा काम नहा चल सकता। यहां ऋज्छ मुत का प्राधामक भीज है। कहने का मतलब इससां हूं हैँ कि 
यज्ञ के प्रकरण में भूगाल्शान बहुत ही अ।वेश्यक हैं । जिस भरकार भुगाल का ज्ञान आवश्यक हे, उसो तरह भयर्भ का 
ज्ञान मी आवश्यक है । पज्ञमण्डप कौर वज्षकुष्ड जहां बनाया जाता है, बह सबसे पहले भूमि का संशोधन किया 
जाता है । यज्ञविधियों में कहा गया हैं कि अमुक ऊँगुक कुष्डों के लिए इतने इतमे पुदष भूमि खोदनों चाहिए, भूमि में 
गड़े हुए मरुतक शरीर निकालकर फंक देते चाहिए। कोई पातु या पुरादे नगर के मग्वावशेष वहाँ न होने चाहिए 
और न वर्लँ किसी प्रकार की दुर्गन्धि या खारे जल के कुएं होने चाहिए । इस तरह से पृथिवी की ऊपरी सतह से 
लेकर पानी की तह तक धूम के संशोधन का 'दयान है । इसलिए याज्षिकों का जड़ा भूभल का शान होता आवश्यक 
है, वहाँ थोड़ा बहुत ज्ञात सूथर्स वा थी हाता हो चाहिए । 
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पा मंया दे कि जड़े देश सछेच्छ देश नहीं अवात जिसम अनाथ न रहले हों। यश व 





अब रही दूसरी अत :हुसरें 
क्रनेबाल अथवा यतज्ञों में 4 
निवारण के लिए क्षश्रमेध य॑ 


खायगा | बहा तो यश्देश 


ऊः 





से ससञअन्ध रखनबाले कत्ल भूगोल जोर शूगभज्ञान का हो वर्णन किया न 


जिस प्रकार भूनोल और धुमर्मज्ञान को आवश्यकता है, उसी तरह इमारव के हु, | की भा अप्वश्यकता होतीं है । 
इसलिए बहाँ थोड़ा सा वास्तुशास्त्र का मो उगन करते ई . 


थज्ध भू वे श्थ्र 
आये ओगों के रहने के मकान तो बहुत ही सादे, मिट्टो और फूस के हो होते थे, पर यज्ञमण्डप को वे बढ़त मजबूत 
और सुन्दर बसवाते थे । साधारण यज्ञशाल्ाएँ तो फूस को ही होती थीं, पर जहाँ हमेशा यज्ञ हुआ करते थे, ऐसी 


यत्ञों में गणित २६७ 


यज्ञशालाएं प्रत्येक ग्राम में ईंट की पुख्ता बनती थीं। आजकल शिवालय को भी गाँववाले मण्डप ही कहते हैं । यह 
सण्डप वास्तव में यज्ञमण्डप ही है। इसमें श्राठ दरवाजे अब तक होते हैं। पर सात बन्द कर दिये जाते हैं और एक 
निकलने के लिए रक्ख़ा जाता है। जहाँ शद्भुर की मूर्ति स्थापित होती है, बही हवनकुण्ड का स्थान है। शिव की पूजा 
आरस्भ होने के समय से ही यज्ञकुण्ड के स्थान में शिवलिंग की स्थापना हुई है । यह रिवाज मद्रास से ही आरम्भ हुआ 
होगा। चाहे जहाँ से झररम्भ हुआ हो, पर शिवालय यज्ञमण्डप ही हैं, इसमें सन्देह करने की आ्रावश्यकता नहीं है। 
वैदिक काल के लोग ईंटें बनाना और उनको आग में पकान। जानते थे । इन ईटों से कहीं कहीं राजमहल भी 
बनाये जाते थे | पर सर्वसाधारण के मकान तो बहुत ही सादे होते थे । क्योंकि आरायेसभ्यता सें ऐश्वर्ययुक्त महलों का 
समावेश नहीं है । परन्तु यज्ञमण्डपों के बनने का पता मिलता है। श्रतएव यज्ञप्र करण में वास्तुशास्त्र के लिए काफी 
स्थान है। यह वास्तुशास्त्र गशितशास्त्र से सम्बन्ध रखता है। क्योंकि उसमें नापने की श्रावश्यकता होती है । जहाँ 
नापना है वहीं गरिित है । अ्रतएव यहाँ हम गणित का थोड़ासा वर्णन करके दिखलाना चाहते हैं कि यज्ञ के साथ श्नड्ू 
और रेखागण्ित का कैसा घनिष्ठ सम्बन्ध है । 
यज्ञों में गणित 
जिस सुक्ष्म ज्योतिषशास्त्र का हम वर्णन कर चुके हैं, वह बिना मणितज्ञान के पूर्ण नहीं हो सकता ! उस गणित 
का वर्शान यज्ञप्रकरण में भी किया है, जिसका दिग्दर्शन हम यहां कराते हैं। यज्ञ में अद्धृंग रित और रेखागणित 
दोनों का काम पड़ता है । यज्ञ में अ्रद्धूंगशित से सम्बन्ध रखनेवाला एक मन्त्र यह है--- 
इसा भेइअस्नपहष्टका घेवव: सस्त्वेका व दशा च वश च शर्त छ शर्त व सहर्न क्ष 
सहंल च्षाशत चायुतं च नियुतं क्॒ नियुदं व प्रयुत जाबुदं व न्यदु द॑ च सपुव्रश्य 
मध्य चान्तश्न पराधंश्नता मे अग्न दृष्टका घेनव: सल्त्वमृज्रशुब्मिहलोके ।। (यजुर्तेंद १७।२) 
इसमें इकाई से लेकर पराद्ध तक की संख्या बताई गई है । इस मंत्र में लम्बी संख्या का वर्णन तो है ही, पर इस 
में एक तात यह भी कही गई है कि 'इसा शेदअम्भब्दष्टका छेदव: सन्‍्तु' श्रर्थात ये भेरी इंटें यज्ञ भें गौ के तुल्य लाभ- 
दाणक हों । यहाँ यह संख्या ईटों की गिनती के लिए है। ईटें हृदनकुण्ड के लिए बनाई जाती थीं, इसलिए उनको 
घेनुरूप होकर फल देनेवाली कहा गया है । ये ईंटें नपी तुत्री होती थीं, इसलिए गरित के द्वारा यह सूचित करा दिया 
जाता था कि भअ्मूक प्रकार के इतने बड़े कुण्ड के लिए थे इतनी ईटें लगेंगी। ये 'अस्मस्ृृष्टका' कही गई हैं, जिसका मत॑- 
लब यज्ञ की ईंट ही हैं। यज्ञ में ईटे पक्की लगाई जाती हैं, इसलिए भी उन्हें 'अर्नि इष्हका! अर्थात्‌ पकी हुई ईंट कहा 
गया है। कुण्ड की ईटों के लिए एक लम्बा गशित बतलाकर दर्शा दिया गया है कि यज्ञ में लम्बे अद्भोवाल गणित की 
प्रावश्यकता होती है । झ्राहुतियों की इयत्ता निर्धारित करते में भी गरशित करने का काम पड़ता है और औषधियों के 
खरीदने श्र्थात्‌ 'सोमकऋष! करने में भी गश्गित काम झाता है । इस वर्णन से ज्ञात होता है कि अद्धगरि[त यज्ञ में अपना 
विशेष स्थान रखता है । अद्धूगरित ही नहीं, किन्तु रेखागशित भी काम गाता है। ज्योतिष का वर्शान करते हुए 
हमने ग्रहणों के प्रकरण में ऋग्वेद का एक मंत्र दिया है, उसमें लिखा है कि 'अक्षेत्रविद्यवा मुग्धो' अर्थात्‌ ग्रहण को 
देखकर रेखागशित से शून्य पुरुष मुग्ध हो जाता है। ज्योतिष में रेखागणित का काम पड़ता है ! जितने ग्रह उपग्रह 
हैं उनकी परिधि, व्यास, नति, कोश, लम्ब आदि से ही दूरी और मिलाप आदि बताया जाता है | रेखागग्गित के बिना 
ज्योतिष बन ही नहीं सकता ! इसलिए '“श्रक्षेत्रवित्‌! शब्द बतला रह। है कि वैटिक आये रेखागण्णित जानते थे | ज्यो- 
तिष के ग्रतिरिक्त यज्ञप्रकरण में तो बिना रेखागरिणत के काम ही नहीं चल सकता । थजुर्वेद में लिखा है कि--- 
को अस्य बेह भुठनस्य ताभिशृ्‌ ॥। 
पृच्छामि त्वा परमनन्‍्त पृथ्चिव्या: पृरछामि यज भुवतस्य नाभि: ॥॥ 
इस बेदि: परोष्अन्त: पुक्षिण्णाइमर्य यज्ञों भुवनत्य नाभिः ॥। (यजु० २३५६, ६ १-६२) 
ड्रेद 





श्श्् बैदिक सम्पत्ति 


ग्र्थात्‌ भुवत का मध्य कौन जानता है? मैं पृथिवी का अन्त और थ्रुवन का मध्य पूछता हूं । इस प्रंइत को 
उत्तर देते हुए कहा गया है कि यह यज्ञ ही भ्रुवत का वीच है और यह यज्ञत्रेदी ही पथित्री का अन्त है। इन प्रइनोत्त रों 
में संसार की गोलाई और प्रृथिवी की गोलाई का वर्शान कर दिया गया है और वतला दिया गया है कि गोल चीज 
का मध्य उसके प्रत्येक स्थान में है। भुवन गोल है, इसलिए जहाँ पर यह यज्ञ हो रहा है, यही स्थान उसका मध्य है। 
इसी तरह प्रथिवी गोल है, इसलिए यज्ञवेदी ही उसका अन्त है । क्‍योंकि गोल चीज का अन्त भी उसके प्रत्येक स्थान 
में हं।ता है | बेद में गोल क्षेत्र का यह सिद्धान्त कहकर पैमायशञ्ञ के साधनों को भी बताया गया है कि 'मा अति, प्रमा 
असि, प्रतिमा असि' अर्थात्‌ तू मान्‍+माप (लट्टा) है, पैमाना है और नक्शा है। यहाँ प्रमा' शब्द 'पैमाना' का ग्रादिम 
रूप है। अपभ्रष्टता के कारण ही रकार का लोप हो गया है और प्रतिमा तो नक्शा है ही | इस तरह से नाप, पैमाना 
गौर नक्शे के वर्णन से पता लगता है कि याज्ञिकों के पास रेखागशित के माधन थे । इस विषय पर विनयकुमार 
सरकार कहते हैं कि उस समय जो कि वेदिक काल था, हिन्दुश्रों ने (पाई) | को मालूम कर लिया था झौर उसका 
मूल्य ३,० ०४४ निकाला था । झ्रब वही ३,१४१६ के बरावर निकाला गया है ! झ्रतुल्य लम्बक (]0/ंद्धंएणा) के 
बर्गक्षेत्र का निर्णय करता, जब कि उसकी दो समानान्‍्तर भुजाओ्ों की लम्बाई तथा उनके बीच की दूरी मालूम हो 
हिन्दुओं को उस झ्रादि काल में भी खूब मालूम था + ! 

यज्ञकुण्ड सब रेखागणित के सिद्धान्त पर बनाये जाते थे। वे रेखागशित का एक न एक साध्य होते थे, हुघग 
यजुर्वेद ५-४-११ में अनेक हवनकुण्डों का वर्णन है और झ्राइवलायन तथा बौद्धायन सूचग्रन्थों में इसका खुलामः है । 
वहाँ उन के चतुरखस्पेन, वक्रपक्ष, व्यस्तपुच्छ, कंक्रेचित, अजलचित, प्रोगचित और उभायत श्रादि नाम दिए है । ये 
पक्षियों के आकार के होते थे। किसी किसी में दो दो पक्षियों की शक्ल एक में भी दो होती थी। अत: यह सारी *चनाः 
रेखागणित और चित्रलिपि के बिना नहीं हो सकती । रेखागशणित यज्ञ में काम थाने से धार्मिक विद्या है कह नि्ाच 
कहते हैं कि जितनी धामिक विद्याएँ हैं, सब आ्रार्यों की निजी उपज हैं । इसीलिए आर० सी० दत्त कहते हैं कि. ज्यों 
तिथ की भाँति ज्यामितिशास्त्र भी धामिक प्रयोग होने से आर्योके द्वारा ही आविष्कृत हुआ है! # । इस बात को थीबो 
साहब ने सिद्ध कर दिया है। धीबों साहबने सुल्व सूत। के ग्रध्ययन से उनमें रेवागरित के ४७ वें साध्य को ढूंढ़ 
तिकाला है, जिसको लोग पेथागोरस का आविष्कार मानते हैं और अब तक उन्हीं के नाम से उसे प्रसिद्ध किये हुए हैं । 
मुल्व सूत्रों के विषय में थोबो साहब कहते हैं कि 'जिन सुल्व सूत्रों का मैंने अ्रभी अभी वर्णन किया है, वे ईस्वी रानु के पूरे 
ग्राठवीं शताब्दी के हैं! उनमें ४७ वाँ साध्य'जो इस समय ग्रीक विद्वानु पैथागोरस के नाम से प्रसिद्ध है, वह पेधागोरस के 
सैकड़ों वर्ष पृव भारतीयों को ज्ञात ही चुका था । निस्सन्देह इन सिद्धान्तों को पैथागो रस ने भारतीयों से ही सीखा है' »€। 

क्या स्पष्ट राय है ! यह साध्य निस्संदेह एक कुण्ड के लिए ही बताया गया था। थींवो साहब तने उसका रूप भी 
दिया है। यह प्रचलित यूक्रिड का ४७ वाँ साध्य है। इसका खुलामा यह है कि (१) किसी वर्ग (54०४८) के 
कर्षः (098074) पर जो बर्म बनाथा जाता है, वह उत्त वर्म से दना होता है और (२) एक आयत 
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यज्ञों में पदार्थ विज्ञान २६९ 


(00902) के कर्ण (4.8072) पर का बर्ग उतर आयत के दो असमान बाहुओं (5008) पर के वर्ग के बराबर 
होता है । सुल्वसृत्र के इस वर्णन से स्पष्ट हो जाता है कि यज्ञों में रेखागरिणत का पूर्ण प्रयोग होता है । 


. यद्नों में पदायविज्ञान 

यज्ञों में पदार्थेविज्ञान की श्रत्यन्त ग्रावश्यकता इसलिए होती है कि यज्ञों का ग्रधिकतर उपयोग पानी बरसाने 
झ्रौर वायु शुद्ध करने में होता है। इसलिए याज्ञिकों को वायु, जल और ग्रग्नि के सूक्ष्म कार्यों का ज्ञान भ्रवध्य ही 
प्राप्त करना पड़ता है। क्योंकि वर्षा वायुचक्र पर, वायुचकऋर सर्दी गर्मी पर और सर्दी गर्मी ग्रह, उपग्रह भोर पृथिवी की 
चालों पर भझ्रवलम्बित हैं। इसलिए जब तक इन तीनों तत्त्वों का ज्ञान प्रास्त न हो, तब तक न तो इच्छापूर्वक पानी 
ही बरसाया जा सकता है झौौर न वायु ही शुद्ध की जा सकती है । यह सभी जानते हैं कि सूये की गर्मी शोर वर्षा के 
पानी से हवा हलकी होकर जोर से चलने लगती है। यही काररा है कि गर्मी के दिनों में आधी चलती है। इसी तरह 
वर्षाऋतु में वायुस्थान में पानी भर जाने से भी वायु में हलचल उत्पन्न हो जाती है। इसलिए ज्योतिष के द्वारा ग्रहों 
की चालों से ऋतुओं को स्थिर करके यज्ञ किये जाते हैं । परन्तु जड्भलों में बाहर की हवा का प्रवेश नहीं होता, इसलिए 
वहाँ श्राँघी नहीं चलती । वहाँ बहुत ही धीमी हवा चलती है। विशेष कर वे जंगल जो पहाड़ों से घिरे हैं, उनमें तो 
वायु का वेग बहुत ही कम रहता है। इसीलिए पहाड़ों से घिरी हुई जंगली भूमि यज्ञों के लिए अ्रधिक उपयोगी बतलाई 
गई है । इन सब बातों से पता लगता है कि वैदिक काल में वायु का ज्ञान बहुत ही ऊंचे दर्जे का था “बायुरय॑जुबेंद:' के 
भ्रनुसार वायुज्ञान से सम्बन्ध रखनेवाला एक यजुर्वेद ही अलग कर दिया गया था। इसका कारण यही है कि अन्‍्तरिक्ष 


लोक का वायु ही देवता है प्रथवेवेद ५२४८ में लिखा है कि वायु: अन्तरिक्षस्थाधिपति:' । प्र्थात्‌ वायु श्रन्तरिक्ष 
का राजा है। 


बैदिकों को वायु की बारीकियाँ दो प्रकार की ज्ञात थीं । एक पिण्ड की और दूसरी ब्रह्माण्ड की । प्रारा, अपान, 
व्यान, उदान, समान, नाग, कु, कृकल, देवदत्त, श्र धनंजय नामी वायु के सूक्ष्म भेद पिण्ड से सम्बन्ध रखते हैं और 
उनंचास प्रकार के सूक्ष्म भेद ब्रह्माण्ड से सम्बन्ध रखते हैं। इन उनंचास प्रकार के भेदों का वर्णन यजुर्वेद (अ्रध्याय 
१७ के मंत्र 5८० से ८५५ और अध्याय ३६ के मंत्र ७) में विस्तारपूर्वक किया गया है। शतपथ ब्रह्मण ६॥११।१॥२६ 
में लिखा है कि ये उनंचासों नाम मरुतों के हैं ॥ लंका जलते समय तुलसीदास ने इन्हीं उनंचास पवनों के लिए लिखा 
है कि 'पवन चले उछ्चास' | इन उनंचास पवनों के भेद जानकर उनके अनुसार यज्ञ करने से ही सफलता होती है। 
पानी बरसानेवाले यज्ञों में इतका अधिक विचार किया जाता है। इस विचारविधि का वर्णन ऋग्वेद मण्डल १० के 
शान्तनुसूक्त में बहुत ही विशद रूप से किया गया है । 

चज्ञों में जिस प्रकार वायु के सूक्ष्म ज्ञान की श्रावश्यकता होती है, उसी तरह पानी के बारीक ज्ञान की भी 
झावश्यकता होती है। वेदों में इन्द्र और वृक्ष के श्रलंकारों से पानी से सम्बन्ध रखनेवाली अनेक सूक्ष्म बातें बतलाई गई 
हैं। वही बातें वैशेषिक दर्शन में दोहराई गई हैं। कणाद मुनि कहते हैं कि 'द्रवस्थातु स्यन्दनश्‌' अर्थात्‌ तरल होने से 
पानी बहता है। बहने का कारण नीची जमीन है। जहाँ नीची जमीन होगी, वहीं पानी जायगा और जहाँ नीची 
जमीन न होगी वहाँ न जायगा | यदि किसी तरफ भी नीची न होगी, तो कहीं न जायग्रा । आकाश की ओर निचाई 
ऊँचाई नहीं है, इसलिए वहाँ पानी अपनी सतह (7.०४८) को बराबर कर लेता है। इस समान सतह से पानी में 
हलचल उत्पन्न करने का पहिला तरीका यह है कि 'नाड््या वायुसंयोगादारोहणम्‌' अर्थात्‌ नली से वाझ के निकाल लेने 
पर पानी ऊपर चढ़ता है वायु निकालते जाइये, पारी ऊपर चढ़ता जायग्रा । भ्रजकल के पानी के पम्प इसी सिद्धान्त 
पर काम करते हैं। पोनी को ऊपर चढ़ाने का एक दूसरा तरीका भी है। कणाद मुनि कहते हैं कि 'नोदनापीडनातु 
संपुक्तसंयोगाज्च' अर्थात्‌ ढकेलने और दबाने से भी वह ऊपर चढ़ता है । पिचकारी में पानी भरकर जब डंडी से ”बाते 
हैं, तो ऊपर जाता है भ्रोर कोई चीज छानते समय जब हाथ से निचोड़ते हैं, तब भी वह बाहर निकल पड़ता है । 


३०० घेदिक सम्पत्ति 


झथवा दोनों प्रयोगों से उसमें गति होती है । इन तीनों सूत्रों में पानी का लेवल और उसमें गति पैदा करने की 
तरकीब बतलाई गई है । साथ ही यह भी बतलाया गया है कि यह सारी क्रिया वायु के ही प्रयोग से हो सकती है। भ्रच्त 
के सूत्र में कहा गया है कि 'बेदिक च' श्र्थात्‌ वैदिकों--याज्िकों--का यही मत है । मालुम हुआ कि वायु के सूक्ष्म 
शान के द्वारा याज्ञिक लोग पानी में क्रिया उत्पन्न करने का ज्ञान रखते थे । जिस सिद्धान्त से वे लोक के पानी को वायु 
की सहायता से भ्रनायास ही ऊपर चढ़ा देते थे, उसी सिद्धान्त से वे जब चाहते ये, तब वायुविद्या से पानी को नीचे भी 
उतार लेते ये--बरसा भी लेते थे । वेद में लिखा है कि “निकामे निकामे पज॑न्यो व्ंतु' प्र्थात्‌ इच्छानुसार पानी 


बरसे । इच्छानुसार पानी बरसने का यही कारण है कि वैदिक आर्य वायुविद्या के द्वारा मममाने समय पर पानी 
बरसा लेते थे । 


यज्ञों के द्वारा वायुच्रक्र में गति उत्पन्न करके पानी बरसाना तब तक नहीं हों सकता, जब तक अग्निविद्या का 
ज्ञान न हो। याज्ञिकों को भ्रग्निविद्या का ज्ञान बहुत ऊँचे दर्जे का था। अ्रग्नि के द्वारा सूर्यताप उत्पन्न करके वायुचफ् 
में अनुकूल गति उत्पन्न कर देना ही अग्निविद्या,का सबसे बड़ा चमत्कार है। यज्ञकर्ताश्रों को ज्ञात था कि अग्नि सत्र 
है। उन्होंने ज्ञात कर लिया था कि जो अग्नि लकड़ियों को जला देता है, वह उन लकड़ियों में भी भरा हुआ है । यही 
शरख है कि वे दो लकड़ियों को मथकर यज्ञ के लिए ग्रग्नि निकालते थे / वेद में कहा गया है कि 'अग्निदृ्तं वुणोमहे' 
प्र्थात्‌ हम अग्नि को दूत मुकरेर करते हैं। दूसरी जगह कहा गया है कि 'अग्निमीक्त पुरोहित! अर्थात्‌ अग्नि पुरोहित 
है । दोनों का मतलब होता है कि हम पुरोहित अग्नि को दूत झुकरंर करते हैं। इसका तात्पयं यह है कि राजदूत 
वुरोहित--ब्राह्मण--ही होता है। भ्रतः पुरोहितरूपी श्रग्निदृत वायु आदि देवताश्रों के पास भेजा जाय । किन्तु इस सूक्ष्म 
वैज्ञान को न समभकर सेमिटिक धर्मगप्रचारकों ने बड़ा ही अनर्थ कर डाला है ! इन्होंने इस पुरोहित शब्द को 'फरिश्त' 
बता डाला है ! जिस प्रकार व का 'फ करके कोपीन का कफन बनाया गया है श्रौर (ह' का 'ज” करके बाहु का 
ब्राजु किया गया है, उसी तरह पुरोहित का पहिले 'पुरिज्ता' किया गया है और फिर 'ज' का 'श' करके फरिश्ता कर 
दिया गया है | वेद में कहा गया है कि अग्निरूपी पुरोहित ही दूत है । उसी को सेमिटिक कहते हैं कि फरिश्ता आतशी 
श्र्थात्‌ आस्नेय होते हैं । वेद में अग्ति और सूर्य की किरणों का नाम 'सुपर्ण' भी है और सुपण पक्षी को भी कहते 
हैं । उसी को सेमिटिक कहते हैं कि फरिदतों के पर होते हैं ॥ पारसियों के मन्दिरों में सूर्य का चित्र पक्षी की शकंल 
का ही बनाया गया है। हमारे यहाँ भी विष्णु (सूर्य) का वाहन गरुड़ पक्षी ही है। कहने का मतलब यह कि याज्ञिकों 


ने जो अग्नि को दूत बनाकर और भ्रन्तरिक्ष के राजा वायु के पास भेजकर पानी बरसाने का सूक्ष्म विज्ञान निकाला 
था, उसका ऐतिहासिक प्रमाण भी मिलता है । 


बेदों में श्राकाश की सबसे बड़ी शक्ति को इन्द्र कहा गया है। उसी के आ्राधीन वर्षा है। उस इन्द्र को मरुत्सखा 
कहा गया है। अग्निदूत जब मसरुतु में प्र रणा करता है, तब वह इन्द्र के द्वारा वृष्टि करता है। इस प्रकार की बारीक 
साइंस जो वायु, जल और अग्नि से सम्बन्ध रखती है, वेदों में विस्तार से वर्शित है। इसलिए यह नहीं कहा जा 
सकता कि याज्ञिक लोग पदार्थविद्या नहीं जानते थे, अथवा यज्ञों में पदार्थविज्ञान की श्रावश्यकता नहीं होती थी । यहाँ 
इस विषय का इतना ही दिग्दर्शन कराकर श्र हम उन यन्त्रों का भी वर्णोन कर देना चाहते हैं, जो उन्होंने ग्रहों के 
बेध श्रौर वायुचक्र की गति जानने के लिए तैयार किये थे । 

हम पहिले ही वेदके प्रमाण से लिख चुके हैं कि ग्रहों की चाल जाननेके लिए याज्ञिकोंके पास वेघचक्र और तुरीय- 
यंत्र (हुरबीन) था | इसी तरह उनके पास कम्पास भी था। कम्पास का सिद्धान्त चुम्बक की सुई पर भ्रवलस्बित है। हम 
देखते हैं कि वेशेषिक ५१११४ में कणाद मुनि लिखते हैं कि 'मणिगमन सुच्यभिसपंणमहष्टकारणप्र्‌' श्रर्थात्‌ चुम्बक की 
सुई की झोर लोहे के दौड़ने का कारण अदृष्ट है। यह लोहचुम्बक सुई के अस्तित्व का प्राचीनतम प्रमाण है। इसी तरह 
हस्तलिखित शिल्पसंहिता, जो गुजरात श्रग्हिलपुर के जैनपुस्तकालय में है, उसमें ध्र्‌ वमत्र्य यंत्र बनाने की विधि स्पष्ट 
रूप से लिखी मिलती है। इसके साथ ही उसी शिल्पसंहिता में थर्मामीटर झौर बेरोमीटर बनाने की भी विधि लिखी 


यशों में कलाकौद्वल्प, कृषि और पाकशास्त्र ३७ 


हुई है। वहाँ लिखा है कि 'पारदाम्बुजसूत्राणि शुक्लतैलजलानि च । बीजानि पांसवस्तेषु०” श्रर्थात्‌ पारा, सूत, 
तेल और जल के योग से यह यंत्र बनता है। शिल्पसंहिताकार कहते हैं कि इस यंत्र से श्रीष्म श्रादि ऋतुओों का निर्णय 
होता है श्नौर जाना जाता है कि कितनी सर्दी और गर्मी है। इसका वर्णन सिद्धान्तशिरोमरि में भी है । इसके भ्रतिरिक्त 
याजषिकों ने वैदिक काल में समय जानने के लिए घुष्घड़ी, जलघड़ी और बालुकाघड़ी का भी निर्माण कर लिया था । 
ज्योतिष ग्रन्थों में लिखा है कि--- 

तोययन्त्रकपालाञं मंयु रन रवानरे: । सहृत्ररेणुगरमेश्व सम्यक्काल प्रसाधयेत्‌ ॥। 


श्र्थात्‌ जलयंत्र से समय जाना जाता है, भ्रथवा मयूर, नर और वानर आकृति के यंत्र बनाकर उनमें वालू भरने 
और एक ओर का रेणु सूत्र दूसरे में गिरने से भी समय जातने का यन्त्र बन जाता है। इस प्रकार के दूरबीन, कम्पास, 
बेरोमीटर और घड़ी आदि यन्‍्त्रों के बन जाने से आदिम याज्षिकों को ग्रहों की चाल, उनसे उत्पन्न हुए वायुवेग की 
दिशा, गर्मी का पारा और समय आदि का ज्ञान सम्पादन करने में सुविधा होती थी। इतना ही नहीं, किन्तु उन्होंने 
एक स्वयंवह' नामी यन्त्र भी बना लिया था, जो गर्मी या सर्दी पाकर अमुक वेग से आ्राप ही श्राप चलने लगता था। 
इसका वन सिद्धान्तश्षिरोमरिय में इस तरह भ्राया है कि-- 
तु गबीजसमायुक्‍त गोलयम्त्र प्रसाधयेत्‌ । योप्यमेततु प्रकाशोक्त सर्वगम्यं भवेविह ।' 


भ्र्थात्‌ पारा भरकर इस गोल यन्त्र को बनावे । यह यन्त्र थोड़ी सी भी हवा चलने से, गर्मी पाकर श्राप ही झाप 
चल पड़ता था। तूफान जानने या मोनसून जानने के लिए श्राज तक जितने यन्त्र बने हैं, इसकी खुबी को एक भी नहीं 
पहुँचा । इन सव यन्त्रों का आविष्कार केवल पानी वरसानेवाले यज्ञों के ही लिए नहीं हुआ था, प्रत्युत भैषज्ययज्ञ में भी 
इनका प्रयोग होता था। इस वर्णात से यहाँ इतना ही दिखलाने का प्रयोजन है कि यज्ञों में वैज्ञानिक सूक्ष्म ज्ञान की 
आवश्यकता थी, जिसकी पूति वैदिक याज्ञिकों ने कर ली थी। अरब श्रागे देखना चाहते हैं कि यज्ञों में कला 
कौशल्य की भी आवश्यकता है या नहीं ? 


यज्ञों में कला-कौशल्य कृषि और पाकशास्त्र 

झाजकल जिसको “इण्डस्ट्री' कहते हैं, वैदिक काल में उसी को शिल्पशास्त्र अथवा कलाज्ञान कहते थे । इसके 
जाननेवाले विश्वकर्मा या शिल्पी कहलाते थे । यज्ञमण्डप, कुण्ड, यज्ञपात्र, रास्त्स्त्र, शकट और रथ आ्रादि जितने कारी- 
गरी से सम्बन्ध रखनेवाले याज्ञिक पदार्थ हैं, सबका समावेश उक्त शास्त्र में किया जा सकता है। यज्ञपात्र मिट्टी, काष्ट, 
पत्थर, कांस्य, ,लकड़ी, ताँबा, पीतल, सोने और चाँदी आदि के होते थे । यज्ञों में अनेक प्रकार के अन्नों और झोषधियों 
की भी आवश्यकता होती थी । इसलिए उनके उत्पन्त करने में जिन श्रौजारों की आ्रावश्यकता होती थी, वे भी बनाये 
जाते थे । हल, फाल आदि जोतने के, चक्र श्रादि पानी निकालने के, और जमीन सोदने, काटने, पीटने, पीसने, कूटने श्ादि 
के सभी यन्त्र बनाये जाते थे। इसी तरह यज्ञरक्षा के लिए बारों से लदी हुई गाड़ियाँ और रथ भी होते थे । उनके 
बनाने के भी सब साधन थे । पंच महायज्ञों के ख्र्‌ वा, प्रखेता से लेकर अश्वमेथ यज्ञ के युद्ध उपकरणों तक सभी कारी+ 
गरी के पदार्थ बनाये जाते थे । वीणा, मृदद्भ श्रादि संगीत के शक्ल, घण्टा आदि उत्सव के श्रौर रणभेरी प्रादि युद्धों के 
वाद्य भी बनाए जाते थे। कहने का मतलब यह कि वैदिक काल के या ज्ञिक पदार्थ संख्या में बहुत थे। एक चक्रवर्ती राजा 
से लेकर एक साधारण किसान तक के आवश्यक यन्त्र और शस्त्रास्त्र तैयार होते थे। कपास और ऊर्णा बस्त्रों की भी 
यश्ञों में आावदयकता होती थी । क्योंकि पुरुषों और स्त्रियों को श्रघो और उत्तरीय वस्त्र पहनकर यज्ञ में श्राना पड़ता था। 
इसी तरह सत्त्‌ छातने के लिए ऊर्ण सूत्र से मढ़ी हुई तितड (छानती) और शूप॑ की भी ४? श्यकता होती थी। बस्त्रों 
के बुनने भर सृत कातने के भोजार भी बनाये जाते थे। कहाँ तक गिनावें, सभ्यता से सम्बन्ध रखनेवाले सभी पदार्थ 
उपस्थित थे भौर सब बज्चञों के ही लिए थे, शौक, के लिए नहीं । 


३७२ जीदक सम्परि 


उन दिनों में कारीयरी का मान भी बहुत था। यजुर्वेद में कुलालेश्य फरिश्यश्न वो नमः के पग्नुसार 
कुम्हार झौर बढ़इयों से लेकर जितने कारीगर हैं, सबके लिए भ्रादर और अ्रन्न की व्यवस्था बतलाई गई है | शिल्पियों 
भौर रथकारों को यज्ञ में शरीक होने का भी आदेश है श्र इनका दर्जा ब्राक्षणों के बराबर दिया गया है। इसलिए 
उस समय के आये कलाकौशल के द्वारा विश्वविजयी होकर 'अश्वसेध” कर सकते थे। क्योंकि कलाकौद्यल की महिमा महानु 
है। इस कलाकौशल में यज्ञों के पात्रों की बड़ी महिमा है। उनके बनाने में बड़ी कारीगरी है। वे पदार्थों के रखने और 
यंत्र का काम चलाने के लिए बनाये जाते थे। इसलिए इस बात का पूर्ण ध्यान रक्खा जाता था कि उनका अ्रच्छी तरह 
उपयोग हो सके । इन पात्रों में बहुत से खाद्य द्रव्य भी रक्‍्खे जाते थे। क्योंकि यज्ञों में पाकशास्त्र का भी विशेष स्थान 
है । पाक का सम्बन्ध कृषि से है, इसलिए यहाँ कृषि और पाक का वर्णन भी होता भ्रावश्यक है । 


यज्ञोंमें ओषधियों के भ्रतिरिक्त जौ, चावल, तिल, सत्त्‌ , हवि, करम्भ, मालपुवा और भात आदि का भी हवन 
होता है। बगीचों के अनेक मेवों श्रोर जंगलों की अनेक जड़ी बूटियों का भी हवन होता है। दोनोंका कृषिसे सम्बन्ध 
है, इसलिए यज्ञोंके प्रकरणमें कृषि का स्थान बहुत विश्लेष है। वेदों में खेती का वर्णन विस्तार से आया है, तथा श्रनेक 
प्रकार के अनन्‍्नों के नाम भी आते हैं । वहाँ लिखा है कि 'सीरा युझडुजस्ति कवय:, अर्वाची सुभगे भ्यः सीते, युनक्त सीरा, 
शुन बाहा: शुनं फालः ।/! भ्र्थात्‌ बड़े बड़े विद्वान हलों को गोडते हैं। हे हल की फाल ? हमारे लिए कल्याण॒दायक 
हो ! हल को चलाओ, बेलों और हल की फाल को चलाझो। इसी तरह शतपथ ब्राह्मण में है कि 'यत्र वा भर्स्य 
बहुलता ओषधय: तवास्या उपजीवनीयतमस्‌' श्रथात्‌ जहाँ ओषधियों की बहुलता होती है, वहीं जीवन का 
साधन--अन्न-उत्पन्न होता है। कृषि के अ्रतिरिक्त बागयबगीचे लगाना भी एक प्रकार का यज्ञ ही कहा गया है । इस यज्ञ 
का नाम ६इष्टापूर्त' है। इश्टापूर्त में कुंवा श्रौर तालाब बनवाना तथा बागबगीचे लगाना सम्मिलित है। बायों से ही 
काष्ठ और यज्ञोपयोगी फल मिलते हैं। रहे जंगल, वे तो यज्ञों की जान ही हैं। वेदों में जंगलों का विस्तृत वर्णन है । 
ऋणवेद में अभ्रण्यानी सूक्त बड़े महृत्त्व का है। आायों का एक आश्रभ ही जिसका नाम वानश्रस्थ आश्रम है, बिलकुल 
ही जंगलों के आ्राधार पर स्थित है । वनस्थों को नित्य फलमूल से यज्ञ करने का विधान किया गया है। भ्ररण्यानी सूक्त 
में लिखा है कि स्वादो: फलस्य जग्ध्वा बहुन्नम्‌ कृषीबलभु' श्रर्थात्‌ जंगलों से सुस्वादु फलों की भर बिना खेती के 
ही बहुत से अन्‍्नों की प्राप्ति होती है। इसलिए यज्ञ के साधनों में लेती, जहाँ से हवनीय प्न्न मिलते हैं, बगीचे जहाँ 
से समिधा मिलती हैं और श्ररण्य, जहाँ से ओषधियाँ और नाना प्रकार की मेवा प्राप्त होती हैं, बहुत भ्रावह्यक हैं । 
प्रन्तन, समिधा और मेवों से ही पाक बनते हैं। अ्रतः यज्ञों में पाकझास्त्र का भी महत्त्व कम नहीं है । 


यज्ञों के लिए वेदों में हकि, करम्भ, सत्तू, श्रोर मालपुए तथा ओदन बनाने का वर्णोत आता है । यजुर्वेद २०/२६ 
में 'थातावन्तं करम्भिणं' मन्त्र आया है, जिसका श्रर्थ यह है कि हे इन्द्र ! प्रात:काल हमारे घानवाले पदार्थ, दहीमिश्रित 
सत्तू वाले करम्भ और मालपुएवाले उकथ के पुरोडाश का सेवन कीजिये । श्रथर्ववेद में ओंदन तथा यजुर्वेद में हवियों 
का वर्णंत भी श्राता है। इसलिए वैदिक याज्ञिक पावशास्त्र में बहुत ही कुशल प्रतीत होते हैं। इसका कारण यही है 
कि प्रार्यों के घर्मानुतार श्रौर उनकी प्रवृत्ति के अनुसार तो जो कुछ पकाया जाय॑, बह यज्ञ के ही लिये पकाया जाय, 
श्रपने लिए नहीं। क्योंकि लिखा है कि 'जो केवल अपने लिए पकाता है, बहु निरा पाप खाता है' -- । भ्रतः यज्ञशिष्ट ही 
खाना चाहिए । यज्ञ-का प्रसाद ही भ्रपनी खुराक है। यह भी इसलिए कि यदि इसमें 4०) मनुष्य का स्वार्थ न 
होगा, तो वह हवनीय पदार्थों को उत्तमता के साथ न पका गा | श्रर्थाव्‌ जैसे तैसे बना । पर 'पुरोड़ाश-प्रसाद 
“पाने के लोभसे उत्तम बनावेगा। पाक की उत्तमता खाने से ही मालूम होगी भ्रौर-मदि 28 तो वह दूसरे 

दिन दूर की जा सकेगी। इसलिए प्रसाद के तौर पर यज्ञान्न खाया जाता है। श्रन्यथा वैदि श्रसली खुराक तो 


+ केवलाधो भवति केवलादी ( ऋ० १०।११७।६ ) 


यज्मों में पशपालने और भरभुमि ४० ६ 


फल और दूध ही है । दूध के बिना घृत और दि प्राप्त नहीं हो सकता भ्रौर बिना दूध घृत के हृवि, भ्रपूष, करम्भ आदि 
बन नहीं सकते हैं। दूध, घृत झ्रादि पशुओं से प्राप्त होते हैं, श्रतः यज्ञ में पशुपालन भी एक प्रधान कार्य है। अतएव 
पाकशास्त्र के साथ ही पशुपालन पर भी प्रकाश डालना प्रकरणश्थान्तर न होगा। 


यज्ञों में पशुपालन ओर चरभूमि 


यज्ञों में अनेक प्रकार के पशुओं की भ्रावश्यकता होती है। इन पशुओं का नाम वेद में ग्राम्य पशु है । इन 
आम्य पशुओं में गाय, भेंस, बकर्र,, भेड़, घोड़ा, कुत्ता और सुवर यज्ञपशु हैं । यज्ञ में इन पशुओं का उपयोग होता है। 
शतपथ ब्राह्मण में लिखा है कि 'कतभो प्रजापतिरिति, यज्ञ इति | कतमो यज्ञ इति पशुरिति ।” अर्थात्‌ प्रजापति 
क्‍या है ? प्रजापति यज्ञ है। यज्ञ क्या है ? पशु ही यज्ञ है। यहाँ पद्ु को यज्ञ और प्रजापति कहा गया है । मनुष्य उन्हीं 
से पालित होते हैं और यज्ञ भी उन्हीं से ,सम्पन्न होते हैं, इसलिए वही प्रजापति और यज्ञ हैं। इन यज्ञीय पशुझ्रों में 
गाय का स्थान सर्वश्रेष्ठ है। क्योंकि यज्ञ की प्रधान वस्तु घी और भ्रन्न गाय और बैलों से ही प्राप्त होती है। भैंस और 
बकरी भी दूध घृत से सहायता पहुँचाती है । भेड़ दूध और रोम से यज्ञ को लाभ पहुँचाती हैं । बैल हल में तथा बाणों से 
लदे हुए छुकड़ों में काम आते हैं। घोड़ा अश्वमेध में काम भ्राता है और घुड़सवार सेना में भी काम आता है, तथा रथों को 
भी खींचता है। कुत्ता रखवाली करता है और सुवर सफाई करता है | सफाई के प्रकरण में सुबर का बहुत बड़ा महात्म्य 
है। जितने यज्ञीय पशु हैं, उनमें सुवर की भी गिनती है । भागवत में इसे स्पष्ट ही “यज्ञ कहा गया है। वहाँ लिखा है 
कि 'छन्दांसि यत्य त्वचि बहिरोंमांस्याज्यं हशित्वंत्रिषु चातुहत्रम अर्थात्‌ शुकर यज्ञरूप है, गायत््यादि उसकी त्वचा 
हैं, रोम कुश हैं, दृष्टि घ्त और चारों पैर यज्ञ के चारों ऋत्विज्‌ हैं। यही बात पद्मपुराण में इस प्रकार लिखी है, कि 
“अऑग्निजिल्ला दर्भलोमा ब्रह्मशीर्षों महातपः: ।” श्रर्थाव्‌ उसकी जिल्ला अग्नि है |, रोम कुश हैं और शिर ब्रह्म है। 
निस्सन्‍्देह शुकर इतना ही उपकारी है। यह यज्ञरूप ही है । जो सार्वजनिक स्वास्थ्य की रक्षा करता हो, यह यज्ञ ही 
है। शतपथ में लिखा है कि 'मज्ञो बे विष्णु: श्र्थात्‌ यज्ञ ही विष्णु है। यहाँ शूकर यज्ञ कहा गया है, इसीलिए उसे 
विष्णु का भ्रवतार कहते हैं, विष्णु का अर्थ पालनकर्ता है। निस्सन्‍्देह मनुष्यों के पालन करने से शुकर विष्णु ही है । 
क्योंकि यज्ञ में सुबर के द्वारा सफाई सम्बन्धी जो लाभ होता है, वह तो अत्यन्त उपयोगी ही है,. परन्तु उसके सिवा 
उसके बालों का यज्ञ में 'दर्भकूचे” भी बनाया जाता है। अभी श्राप पढ़ चुके हैं, कि उसके रोम कुश हैं। यज्ञ में भाड़ने 
माँजने के लिए इन्हीं बालों का कूर्च बनाया जाता है| कपड़ा बुनने वाले अब तक इसके बालों का कूर्च बनवाते हैं। 
जिसको वे कूच कहते हैं । उसी के बालों से बनी हुई छोटी ब्रश को सभी लोग कूँची कहते हैं। इस प्रकार से यह्‌ 
सुवर यज्ञ में अपना खास स्थान रखता है। इसलिए वह यज्नपशु है । 

यज्ञ के समय दूध, दही देनेवाले और घोड़े आदि पशु वहाँ मौजूद रहते हैं। उनके बड़े बड़े फुड लाकर यज्ञ के 
प्रास बाँध दिये जाते हैं। जहाँ बाँधे जाते हैं, वह स्तम्भ 'यूप' कहलाता है। इनके वहाँ बाँधने के दो प्रयोजन हैं। एक तो 
यह कि समय पर दूध की झ्रावश्यकता पड़े, तो तुरन्त ताजा दूध निकाल लिया जाय । दूसरा यह कि दान में देने के लिए 
शीघ्र ही गाय, घोड़े मिल जावें। उस समय लोग पशुओं को ही प्रायः घन मानते थे । धातु के सिक्के की उतनी कदर 
न थी। सोना गायों के सींगों में लगाने श्रौर चाँदी यज्ञपात्रों के काम आती थी। बैदिकों में धातु के आभरण पहिनते का 
रिवाज बहुत ही कम था । इसलिए सोने का मूल्य भी बहुत कम था । उस समय पशु ही घन थे। दक्षिणी लोग अब 
तक पशुप्नों को धन ही कहते हैं । भ्रतः वे लोग दक्षिणा में इन पशुओं को ही देते थे, भर्थात्‌ गोदान, पअ्श्वदान, भ्रजादान 
करते थे। इसी से" प्रश्वालम्भ' 'गवालम्भ' झादि कहा जाता था । कहने का मतलब यह कि यज्ञ के प्रकरण में पशुभों 


| जिस भ्रकार प्रश्ति मल को जला देता है भौर वायु को शुद्ध कर देता है, उसी तरह शूकर भी मल को 
नष्ठु कर देता है। इसीलिए शूकर 'प्रग्तिजिल्ला' कहलाता है । 


है०्४ बैटिक सम्पत्ति 


का विश्लेष स्थान है । वेदों में गोप, अश्वप श्रादि शब्द श्राते हैं, जिससे ज्ञात होता है कि वैदिक लोगों के पास पशुओं 
की खुब अ्रधिकता थी और उनके चरने का काफी प्रबन्ध था । 


यह मानी हुई बात है कि चर भूमि के विना पद्मु रह ही नहीं सकते । जिस प्रकार पथुओ्रों को प्रजापति 
कहा गया है उसी तरह वृक्षों को 'पशुपति” कहा गया है । तृष और वृश्नादि ही पशुम्रों का पालन करते हैं । इसीलिए 
वेदों में पशुओं के चरते की भूमि के अनेकों नाम दिये हुए हैं। जहाँ गाएँ चरती हों, उसका नाम ब्रज! है । युक्तप्रान्त में 
मथुरा के आसपास ब्रज की मर्यादा ८४ कोस की थी। वहाँ ८४ कोस तक गोचर भूमि थी । इसी तरह वेद में घोड़ों के 
चरागाह को अरब कहते थे । हाल का श्रर्वस्तात घोड़ों के चरने का ही स्थान था । जैसे ये स्थान थे, वैसा ही भेड़ों के 
चरने का स्थान गान्धार' कहलाता था। याज्ञिक काल में इतने इतने बड़े भूभागों में एक एक जाति के पशुओ्रों के लिए 
चरागाह मुकरंर होते थे । वैदिक काल के बाद इन चरागाहों का नाम बदल गया। मध्यम काल में इनका नाम वनचर 
और पशुचर हो गया । फारसी का बनजर' शव्द (जो आजकल पटवारियों के कागजों में पड़ती जमीन के लिए लिखा 
जाता है), 'बनचर” का और अँगरेजी का 'पाभ्वर' शब्द 'पशुचर' का ही श्रपश्न है। शतपथ ब्राह्मण और बौद्ध- 
कालिक ग्रन्थों के हवाले से ठी० डब्लू० रिस डेविड्स एल० एल० डी० पीएच० डी० ने अपनी पुस्तक में लिखा है 
कि “चरागाहों और जडुलों के अधिकारों की ओर श्रधिक ध्यान दिया जाता था | पुरोहित सर्वदा इस बात का 
दावा करते थे, कि किसी यज्ञादि करने के बदले उन्हें ऐवी ही भूमि की प्राप्ति हो । दानपत्र लिखने में इस बात 
का विशेष ध्यान रहता था. कि इसमें इस प्रकार के एकाघ चरागाह या जज्भल मी रहें! & । 


इस प्रकार के इन वैदिक और ब्राह्मणकालिक प्रमाणों से सिद्ध है, कि प्राचीन याज्ञिक झाये किस प्रकार पशु- 
चर भूमि का ध्यान रखते थे । यही कारण है, कि उनके चरागाहों में श्राज द्रज, अवे और गन्धार जैसे प्रदेश बसे हुए हैं । 
उस समय यह एक बहुत बड़ा कार्य समझा जाता था, कि प्रथिदी के किन कित भागों में कौन कौन से पशु उन्नत ही 
हो सकते हैं । अ्रथवा किस भूमि को किस पशु के योग्य बनाता चाहिए । उनका यहे भौगोलिक ज्ञान और प्रयत्न उस 
समय 'गोसेघ यज्ञ' के ताम से प्रसिद्ध था। परन्तु कुछ लोग गोसेघ का अर्थ मोवध हो करते हैं और बहुत से पाश्चात्त्य 
घद्वान्‌ कहते हैं, कि प्राचीन आय गाय का वध करके उसी के मांस से यज्ञ किया करते थे। पर पारसियों की 
प्रवित्र पुस्तकों के स्वाध्याय से डॉक्टर रार्टित हाम (जो जन्द भाषा के प्रकाण्डपण्डित हैं) कहते हैं कि मोमेध का 
अर्थ गोवध नहों, प्रत्युत उसका अर्थ भूसि को उबंरा बनाकर वनश्पति उगने योग्य कर देना है । उन्होंने इस प्रकार 
की केवल कल्पना ही नहीं की, किस्तु जन्द भाषा से गोमेव का अपश्रश 'गोमेज' शब्द भी निकालकर रख दिया है । 
इस शब्द के प्राप्त हो जाने से गोमेव शब्द पर पूर्व प्रकाश पड़ा है । गोमेज शब्द पर लिखते हुए हाभ साहँव 
दहुंते हैं, कि पारसा धर्म में खेती करना धर्म समझा जाता है। अतः खेती धर्म से सम्बन्ध रखते वाले 
समत्त क्रिया कलाप का नास गोमेज है' - । इस खोज को शतपथ ब्राह्मण के भ्रमाण से ६० वर्ष 
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यहां में सा्वभौम राज्य ३१०४ 


पूर्व स्वामी दयानन्द ने लिखा था, कि 'अन्नछहि गो:' प्रर्थात्‌ श्रन्‍्न ही का नाम गौ है। रहा 'मेध” शब्द, वह तो 
मेंघा और मेधावी श्रथ॑ में श्राता ही है। भेघा का अंग्रेजी श्रनुवाद 'कल्चर' है। कल्चर शब्द कृषि के लिए भ्राता ही 
है। अतः अन्न के योग्य--उत्तम सती के योग्य--भूमि तैयार करने का ही नाम 'गोमेघ' सिद्ध होता है । 


इसका तात्पये यही है कि जहाँ कि भूमि, गौएँ श्रौर श्रन्त क्रम से उ्वरा, बलवान्‌ और स्वादिष्ट हो, उस स्थान 
को “गोमेघ' कहते हैं और ऐसी भूमि बनाने को या नई भूमि तलाश करके उसको इस योग्य बनाने के पुण्य कार्य को 
'ोमेष यज्ञ! कहते हैं। इसी गोमेघ यज्ञ की बदौलत श्रार्य लोग पृथिवी के अनेक भागों में ब्रज, अर्वे और गान्धार आदि 
स्थापित करते थे ओर वनचर तथा पशुचर भूमियों का विस्तार करते थे। चरमूमि का देना, अथवा ऐसी भमि मोल 
लेकर चरने के निमित्त छोड़ना, अथवा ऊबड़-लाबड़ जमीन को इस योग्य बना देना कि उसमें हर प्रकार के अन्न, 
घास, बाग भ्रोर जड़ल हो सकें, आयंसम्यता का खास ग्रुण था। इस काम के लिए उनको सुदूर भूभागों का 
भौगोलिक ज्ञान रखना झ्रावश्यक होता था। हम भौगोलिक ज्ञान के वर्णन में लिख आये हैं कि बेदों में समुद्र से नई 
भूमियों के निकलने और समुद्रों के बीच में बड़े बड़े द्वीपों की खबर रखने की हिदायत है। अतएवं आये लोग इस चर- 
भूमि के उद्देश्य से नई नई भूमि तलाश करते थे और उनको गोमेध यज्ञ के द्वारा ठीक करके, जिसको जिस पशुसमूह 
के योग्य समभते थे, वहाँ वही पशुसमूह रखकर मनुष्यों की आबादी को बढ़ाते थे और यज्ञों का प्रचार करते थे । इस 
कार्य के लिए उनमें शासनव्यवस्था, राज्यसज्भठन, सेना और अन्य बड़ी बड़ी राष्ट्रीय भावनाओं का उदय हुआ था । 
उन्होंने इस तत्त्व को हल कर लिया था कि जब तक संसार भर एक ही शासन के नीचे न हो जाय, तब तक न तो मनु- 
ष्यों को ही सुख हो सकता है और न पशुओं को ही। ग्रतः उन्होंने श्रश्वमेध यज्ञ का आविष्कार किया। यहाँ थोड़ा 
सा हम इस अश्वमेव के विषय पर प्रकाश डालते हैं । 

यश्ञों में सावंभौम राज्य 

शतपथ ब्राह्मण में लिखा है कि 'राष्ट्र थे अश्वमेषः, तस्माद्ाष्ट्री अश्वमेघेन यजेतूु, अभ्यमेधयांजी 
सर्व दिशो अभिजयन्ति' अर्थात्‌ राष्ट्र ही अश्वमेष है। इसलिए राष्ट्रवादी को अश्वमेघ करना चाहिए। क्योंकि भ्रगश्नमेघ 
करनेवाला समस्त पृथिवी को जीत लेता है । इस वर्णन से पाया जाता है कि आर्यों के समस्त बड़े बड़े याज्ञिक आवि- 
ध्कारों में अश्वमेध यज्ञ भी एक विशेष स्थान रखता है जहां गोमेघ यज्ञ के लिए समस्त पृथिवी की आवश्यकता है, 


वहाँ अश्वमेध के अन्दर सार्वभौम चक्रवर्ती राज्य का मन्त्र भरा हुआ है । पहिला, बिना इस दूसरे के पूर्ण ही नहीं हो 
सकता । आार्यों की अभिलाषा थी कि--- 


एतहूं शप्रसुतस्य सकाशादग्र जन्पन: । 
स्व स्व॑ चरित्र शिक्ष रन्‌ पृथिव्यां सर्वे मानवा: ।। (मनुस्मृति २।२०) 
श्र्थात्‌ इस ब्रह्मावर्त देश के आदि ब्राह्मणों से समस्त भूमण्डल के मनुष्य गुराकर्मानुसार भ्रपना अपना चरित्र 
सीखें । इसका यही मतलब था कि समस्त संसार के लोग एक जाति, एक घम्म, एक भाषा, एक आचरण शग्रौर एक 
राष्ट्र में ग्राबद्ध होकर रहें । जिससे मनुष्य, पशुपक्षी, तृणपल्ञव, कीटपतज्, किसी को भी दुःख न हो । इसीलिए पूर्व 
काल में बड़े बड़े नरेश जब शक्तिसम्पन्न होते थे, तो एक बार श्रपना प्रभुत्व स्थापित करके वैदिक घ॒र्मं श्रौर बेदिक 
यज्ञों का प्रचार करने के लिए अश्वमेघ यज्ञ भ्रवद॒य करते थे और यज्ञविद्व षी अनायों--स्लेच्छों--को दण्ड देकर, उस 
देश को यज्ञोपयोगी बनाते थे | इस यज्ञ में एक इयामकर्ण घोड़ा छोड़ दिया जाता था | उसके पीछे बड़े बड़े योद्धा, 
वड़ी बड़ी सेना लेकर भर युद्ध के समस्त उपकरणा लेकर चलते थे । जिस देश से वह निकलता था, वहाँ का राजा या 
तो उस घोड़े के स्वामी की श्राधीनता स्वीकार कर लेता था या उसे बाँधता था, तो उसके साथ ग्रुद्ध होता था । युद्ध में 
यदि घोड़ेवाला राजा जीतता था, तो बाँधनेवाला उसके झ्ाधीन हो जाता था और यदि हार जाता था, तो वह भत्र- 


मेघ यज्ञ का फिर अधिकारी नहीं रहता था । इस यज्ञ का भ्रधिकारी वही होता था, जो सब देशों से या तो श्राधीनता 
श६ 


शै०ई वैदिक सम्पत्ति 


स्वीकार करा ले या उन्हें थुद्धों में हरा दे । जब सब देश आधीन और परास्त हो जाते थे, तब इसे “चक्रवर्ती राजा 
का पद मिलता था । बैदिक काल में इस प्रकार की भावना थी । ब्राह्मणों, महाभारत और पुरासों में ऐसे अनेकों 
चक्रवर्ती राजाओं और झनेकों अश्वमेघ यज्ञों का दर्शान है। अश्वमेध यज्ञ करने का कारण सब मनुष्यों को एक 
संमान सुल दुःख में सम्मिलित करना, दुष्टराजाओं और यज्ञविद्व पी म्लेच्छों से प्रजा और याज्ञिकों का दुःख दूर करना, 
गोमेघ यज्ञ के द्वारा प्रथिवी को उवेरा बनाना और मनुष्यों तथा पशुपक्षियों को सुख पहुँचाना ही था । क्योंकि यज्ञों 
का अ्रभिप्राय सार्वेजनिक सुखों की वृद्धि ही है। सावंजनिक सुख तब तक नहीं हो सकते, जब तक समस्त मानवसमुदाय 
समान सुखदु:ख का भागी न हो जाय, झ्नेक जातीयता की भावना नष्ट न हो जाय और साम्यभाव न आ जाय । हम 
देखते हैं कि वेदों में साम्यभाव के संकड़ों संत्र उपत्यित हैं । वेव संसार में साम्यभाव फैलाते हैं और बंद के यज्ञ सब 
को एक समान लाभ पहुंचाने के लिए ही किये जाते हैं । इसलिए पृथिवी में बसे हुए समस्त मनुष्यों को समान लाभ 
पहुँचाने की स्वाभाविक प्रेरणा से प्रेरित होकर ही अश्वमेध यज्ञ किया जाता था । 


इस समय 'लीग आफ दी नेशन्स के अन्दर अर्थात्‌ सब जातियों की महासभा के भीतर भी यही तत्त्व काम कर 
रहा है । यद्यपि उसके भीतर ग्रभी शुद्ध भाव नहीं है, परन्तु विवश होकर संसार को यह पवित्र स्वाँग करना पड़ा 
है । इस बनावटी नाटक से ही सा्वभौम सिद्धान्त की सत्यता प्रकट होती है। घिलायत के बड़े बड़े राजनीतिविशारद 
श्रब इस चक्षवर्ती राज्य का स्वप्न देख रहे हैं | स्वामी दयानन्द सदैव ईश्वर से चक्रवर्ती राज्य की प्रार्थना करते थे । 
पर आज पश्चिम के विद्वान भी वही बातें करने लगे हैं। वर्तमान लोग ऑफ़ नेशन्स' के विरुद्ध लिखता हुआ एक 
विद्वान कहता है कि 'यदि मनुष्य को तबाही से बचना है, सार्वभौमिक अध्यक्षता होनी चाहिए । उसके पास इतनों 
सेना होनी चाहिए कि वह ब्रिटिश और फ्रेंच सेनाओं से अधिक हो । हवाई तथा दरियाई जहाज इतने हों कि वे तमाम 
दुनिया से अधिक हों, तथा समस्त राजकीय भांडों के स्थान में एक ही सावंभौम भंडा लहराता हो! # । 


ये चक्रवर्ती राज्य के आधुनिक स्वप्न हैं । परन्तु वैदिक याज्ञिकों को तो आदिम काल ही में यह सूक चुका था । 
उन्होंने तो इसे यज्ञ करार देकर धर्में में सम्मिलित कर लिया था । क्योंकि बिना इस यज्ञ के दूसरे यज्ञ निविध्नता से 
हो ही नहीं सकते । बिना इसकी सहायता के गोमेघ यज्ञ कैसे होगा ? कंसे जद्भलों और पशुओं की रक्षा होगी ्रौर 
कैसे मनुष्य जाति परस्पर प्रीति से रहेगी ? धन्य हैं वे वेद और घन्य हैं वे यज्ञ, जिनमें इतनी महान भावना गर्भित है! 
इससे सहज ही मालूम कर लेना चाहिए कि जिस यज्ञ में इतने बड़े सावंभौमिक राज्य का समावेश है, वहाँ खण्ड राज्यों 
का वर्णोत क्या मूल्य रखता है ? अर्थात्‌ कुछ भी नहीं । सार्वभौमिक राज्य के प्रबन्ध करनेवाले सेना, शस्त्र, युद्ध और 
रसद का प्रबन्ध जानते ही होंगे । यह कभी कहा ही नहीं जा सकता, कि सा्वभौमिक चक़्र्ती राज्य बिना सेना और 
युदों के प्रास हो जाता है। ऋग्वेद का बड़ा साग सेना ओर युद्धों के वर्णन से भरा हुआ है । क्यों कि युद्ध आर्यसभ्यता का 
एक आवश्यक अद्भ है। भर्जुन को युद्ध से हटते हुए देखकर कृष्ण भगवान्‌ ने स्पष्ट ही कहा था, कि अर्जुन ! तेरा यहमोह्‌ 
प्रनायेभावयुक्त है। अर्थात्‌ यह आयें भावना नहीं है । कहने का मतलब यह कि यज्ञों के प्रकरण में सार्वभौम राज्य बहुत 
प्रभावशाली और ऐट्वर्यसम्पन्त अभिलाषा है। परन्तु इससे यह त समझ लेना चाहिए, कि यज्ञों में इसी प्रकार के रूखे, 
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य्त्ों में ( ललितकला ३०७ 


सूखे श्रौर जान को जोखिम में डालनेवाले विषयों कां ही समावेश है। श्रथवा याज्ञिक लोग ज्योतिष श्रादि वैज्ञानिक 
और शुष्क विषयों में ही माथा मारा करते थे । प्रत्युत समझना चाहिए, कि यज्ञ बड़े ही मनोरञ्जक होते थे। यहाँ हम 
उनकी कुछ मनोरब्जकता का वर्णन करते हैं । 


यज्ञों में ललितकला 


ललितकला में काव्य, सद्भीत और चित्रकला का समावेश होता है। इसे भ्रग्रेज़ी में फाइन भ्ाद स्‌ कहते हैं । 
हबंटे स्पेन्सर ने अपने एजुकेशन नामी भ्रन्थ में लिखा हैं कि 'ललितफलाएँ उन्नति के फूल हैं! । सत्य है, जब सब तरह 
की उन्नति हो जाती है, तभी कविता की सामग्री उत्पन्न होती है और उसी का सज्भीत और चित्र में श्रद्भूत होता है । 
यज्ञों में ललितकलाझों का पूर्णरूप से समावेश है। इसलिए यज्ञ ललितकला के द्वारा मनुष्यों का रंजन भी करते हैं । 
क्योंकि यज्ञों में काव्य, सद्भीत, चित्रण और सजावट का पूर्ण प्रबन्ध होता है। इससे मनुष्य का हृदय सदेव प्रफुल्लित 
रहता है। यह सभी जानते हैं कि मनोरझूजन का सबसे उत्तम साधन सद्भीत है। यज्ञों में सामगायन के लिए उद्गाताझओं 
की नियुक्ति होती है, जो सदेव वीणा के द्वारा सामगायन किया करते हैं वीणा और मृदज स्वर भर ताल के साथ 
बजते हैं। सात स्वरों के उदात्त, अनुदात्त और स्वरित भेद से तीन ग्रामों के साथ श्रूति, मूच्छेना भौर तानों को 
साममन्त्रों के द्वारा प्रकट किया जाता है, जिससे श्रलौकिक आनन्द प्राप्त होता है। संगीत के आदि प्रचारक वैदिक 
याज्ञिक ही हैं । उनके निकाले हुए सात स्वरों के अतिरिक्त, श्राज तक किसी ने भ्राठवाँ स्वर नहीं ढूंढ निकाला । वीणा 
से उत्तम बाजा श्राज तक प्रथिवी-मण्डल में किसी ने नहीं बना पाया । वीणा का वर्णन वेदों में है जिससे ज्ञात होता 
है कि संगीत के मूल-- सात स्वरों के श्रादि प्रचारक याज्ञिक ही हैं । 


जमंन के प्रसिद्ध विद्वान्‌ वेबर' श्रपनी भारतीय साहित्य पुस्तक के पृष्ठ २६७ में लिखते हैं कि हिन्दुओं के सात 
स्वर-- स, रे, ग, स, प, घ, ती-- की नकल हरानियों ने की और दो, रे, मि, फ, सो, ल, सि के रूप सें परिवर्तित 
किया । फारसवालों से लेकर 'गिड़ो" नामक अंगरेज ने इनको दो, रे, सि, फ, सोल, लो, टी कर दिया । इसी तरह 
फ्रान्सीसियों का प्रात और अंगरेजों का 'गेमट' शब्द भी संह्क्ृत के 'पग्राम' और प्राकृत के 'यम' का ही रूपरतर 
है # । भ्रत: यह विद्या याज्ञिकों की ही है । 


ललितकला का दूसरा मनोमोहक विषय काव्य है। वेद स्वयं काव्यरूप हैं । वेदों से अच्छी कविता श्राज तक 
संसार में कही नहीं हुई। पहिले लोग कहा करते थे कि वेदों के भाव बड़े गूढ हैं, पर जब से पश्चिम में छायावाद, 
रहस्यवाद श्रौर भाववाद की कविता का प्रचार हुआ है, तब-से बेदों की काव्यछटा पर विशेष प्रकाश पड़ा है। वेदों की 
सी छायामयी और भावमयी कविता, उनके से व्यवस्थित और मुक्त छन्द तथा उनके मनुष्यसमाज के हर आझ्ावश्यंक 
अंग पर नव रसपूर्ण भ्रलद्धार संसार में भ्रन्यत्र कहाँ हैं? वालिस महोदय श्रपनी $0८ंब छाशंात्याह्ा १80 कण 
2/087०४४” नामी पुस्तक में ठीक ही कहते हैं कि हुमको स्वीकार करना चाहिए कि वे मस्तिष्क, जिम्होंने ऐसे जिचारों 
की, जो इन वेद की ऋचाओं से प्रकट होते हैं, विचारा ओर उन्हें उपपच्च भाषा में प्रकट किया, किसी अथस्या में 
भी हमारे उसम से उत्तम धामिक शिक्षकों, कवियों, हुमारे मिल्टनों और देनिसभों से भ्यूग नहीं हैं! । वीणा के साथ 
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डै०द बैदिक सम्पत्ति 


ताल, स्वर झौर अनेक प्रकार की तानों के साथ गाई जानेवाली इतनी उत्कृष्ट कविता के श्रवण सुख का झानन्द बिना 
सुने कैसे बयान किया जा सकता है ? ऐसी कविता सुनकर और समझकर भी यदि किसी का मतोरंजन न हो, तो 
समभना चाहिए कि मनोरंजन उसके भाग्य ही में नही है । 


ललितकला की तीसरी महान्‌ वस्तु चित्रकला है। गृहप्रवेश ग्रौर महादेवों की प्रतिष्ठा के समय सभी ने देखा 
होगा कि झनेक रंग के श्रन्नों से किस प्रकार यज्ञवेदियाँ चित्रित की जाती हैं। यह तो इस पतन के समय का दृश्य है! 
प्रौढ यज्ञकाल में बहुत बड़ी चित्रकला का प्रदर्शन होता था। यज्ञों में श्रनेक पक्षियों की शकल के कुण्ड होते थे । उनके 
पद्ध, पुच्छ भौर चोंच झादि रूप उसी रज़ु के बनाये जाते थे, जैसे उन पक्षियों के होते हैं। इससे यही प्रतीत होता 
था कि बड़ी हकल में साक्षात्‌ बही पक्षी बैठा है। इसके भ्रतिरिक्त ध्वजा, पताका, तोरण श्ौर बंदनवारों से यज्ञवेदी, 
मण्डप भ्रौर यज्ञप्रदेश को इतना दिव्य, चित्ताक्षंक और मोहक बनाया जाता था कि श्राँखों को पूर्ण तृप्ति हो जाती 
थी। हाँ, श्राज कल की भाँति विदेशी चुडैलों के नंगे चित्र नहीं लगाये जाते थे । कहने का मतलब यह कि यज्ञ में मनुष्य 
की पांचों इन्द्रियों की तृप्ति होती थी। संगीत से कान, चित्रकला झौर सजावट से नेत्र, हवन की सुगन्धि से तासिका, 
माना प्रकार के हृविष्याप्न, मधुपर्क भ्रौर फलों के पुरोशश (भोजन) से जिह्ला भ्रौर साय॑ प्रातः भार्नेय हवन की गर्मी 
से तथा भपराहु में जलीय यज्ञ (तर्पण) की सर्दी से त्वचा की तृत्ति होती थी। इस प्रकार से यश्ञ लौकिक सुख्रों को 
पूर्ण रीति से पहुँचाकर कान भादि स्थुल भौर मन भादि सूक्ष्म इन्द्रियों का भी रंजन करते थे । कुदुम्ब, इष्टमित्र, 
भाईबन्धु, विद्वान्‌, राजा और सेठ साहुकारों का समारोह, भक्रवर्ती राज्य का उत्साह श्रादि सभी इस लोक से सम्बन्ध 
रखनेवाले स्वर्गीय सुख यशों से मिलते थे। इसलिये यज्ञप्रकरण में मनोरंजन की कमी नहीं थी । पर यज्ञ कोरे मनो- 
रंजक ही न थे । वहाँ विद्त्ता भी थी । यज्ञों में व्याकरण, निरक्त भौर स्वरण्षास्त्र का समावेश था । 


यज्ञों में ब्या+रण, स्वरषिधा और लिपिकला 
हम पिछले पृष्ठों में लिख भागे हैं कि बेदिकों के विश्वासानुसार यज्ञों में वेदपाठ करते समय एक वर्ण था जरासी 
स्वर की भी गलती यज्ञकर्ता यजमान का नाश कर देती है। इसका मतलब यही है कि वेदपाठ भणुद्ध न हो। थीबो 
साहब कहते हैं कि 'उच्चारणसस्वश्धी तिथमों का आविष्कार इसीलिये हुआ था कि अशुद्ध उच्चारण से यशकर्ता 
पजमान का प्तिष्द हो जायगा # । इसी तरह प्रार० सी० दत्त महोदय कहते हैं कि आायों का व्याकश्ण झौर दर्शन 
भी घर्म से ही सम्बन्ध रखता है! | । इसका कारण यही है कि व्याकरण भौर स्वर से वेदों का पाठ भ्रशुद्ध नहीं 
होता । पाठ प्रशुद्ध त होने से भ्र्थ ठीक रहता है भौर बेदों की भ्राश्ाओों पर सन्देह नहीं होता । भ्राज्ञापूर्वक व्यवहार 
करने से कल्याण होता है भौर प्रनर्थ से उत्पन्न प्रज्ञान के भ्रनुसार कार्य करने से भ्रनिष्ट होता है। हसलिए वेदों को 
प्रशुद्धि से बचाना ही धर्म की जड़ को सींचना है। सम्पूर्ण वेद यज्ञों में ही वितियुक्त हैं। इसलिए यज्ञों में स्वर भौर 
बणँ की प्रशुद्धि से बचने का कठोर नियम यनाया गया है। इस नियम के प्रतुसार बिना पढ़ा-वेदविहीन-मनुष्य यज्ञों 
का करते प्लौर करानेवाणा नहीं हो सकता । इस तियम के प्रसुसार व्यवहार करने से पठत-पाठन की परम्परा महष्ट 
सहीं हो सकती । प्राचीन याजिक काल में ये बातें पी. ! यज्ञ के करने स्‍श्लौर करातेवाले विद्वाभु होते थे, इसलिए यह 
ब्रात निविवाद सिद्ध है कि यज्ञ में व्याफरण की प्रावदयकता होती है । 
.देदों में स्व॒रों का विज्ञान भी भपूर्व है। स्वर के हेरफेर से प्रभ में भ्रन्तर पड़ जाता है। भिक्षा भौर तकाजा दोनों 
_ 'दीलिये' दाम्द से ही किये जाते हैं । पर भिक्षा माँगते समय जब दीजिये कहा जाता है, तब उसमें दूसरे स्वर सगाये जाते 
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यश्नों से संसार की तुष्टि ३०९ 


हैं भ्रोर जब तकाजा करते समय दीजिये कहा जाता है, तब दूसरे ही स्वर लगाये जाते हैं। पहिले में करुणोत्पादक स्वर 
होते हैं भौर दूसरे में दर्पोत्पादक स्वर होते हैं। यद्यपि स्वर इतना बड़ा भन्तर कर देते हैं, पर उनका लिखना झ्राज 
तक किसी भाजा में प्रचलित नहीं है। नाटककारों को करुणा और दर्प के शब्दों के लिये ब्रै केट में 'कड़ी आवाज से, 
: “घोसे स्वर से” आदि लिखकर भाव स्पष्ट करना पड़ता है। पर वेद में यह भाव स्वरों से व्यक्त किया जाता है। 
इसलिए याज्ञिकों का ध्यान स्वरों की शुद्धाशुद्धि पर पूर्ण रूप से रहा है । ह 
यज्ञों में लिखने की भी श्रावश्यकता होती थी । हम लिख आये हैं कि यज्ञकुण्ड रेखागरित के सिद्धान्त पर बनाये 
जाते थे। इसलिए जब तक लिखना न भ्ाता हो, तब तक रेखा ही नहीं खींची जा सकती । यज्ञों में ज्योतिष की 
प्रावश्यकता होती है। ज्योतिष में बिना रेखा श्रौर भ्रद्कों के काम ही नहीं चलता । हम गरिएतप्रकरण में यजुरवेद के 
उस मन्त्र को लिख आये हैं, जिसमें पराद्ध तक की गिनती दी हुई है। इस गिनती का उपयोग बिना लिखे नहीं हो सकता। 
यश्ञों में गायों के बड़े बड़े गोठ्ठ इकट्टं होते थे । अनेक देशावरों के हिसाब से भ्रनेक गोष्ठ श्रलग अलग रहते थे । एक 
गोष्ठ की गाय दूसरी में न मिल जाय; श्रथवा दान की हुई गाय बिना दानकी हुई गायों में न मिल जाय, इसलिए उन गायों 
के कानों में भ्रष्ट, षट्‌, भ्रादि के अ्रद्धू बना दिये जाते थे । इसी तरह यज्ञ कराते समय सदेव पुस्तक को देखकर ही मन्त्र- 
'पाठ करने की भ्राज्ञा है। इसलिए यज्ञों में लिखित पुस्तकों की भी भ्रावश्यकता होती थी। इन सब बातों से पाया जाता 
है कि यज्ञों में व्याकरण, निरुक्त, लिखने, पढ़ने, हिसाब किताब, नाप तौल झ्ौर स्वरविद्या श्रादि की ग्रावश्यकता पड़ती 
थी। भश्र्थात्‌ थज्ञों में हर प्रकार की उन्नत विद्या की चर्चा थी, तभी ऐसे विद्वत्तापूर्ण यज्ञों से संसार की तुष्टि होती थी । 


यश्ञों से संसार की वृष्टि 


ह यज्ञ से केवल ब्राह्मणों को ही लाभ नहीं है , प्रत्युत समस्त प्रकृति, समस्त मनुष्य, समस्त पशुपक्षी और समस्त 
कीटपतज्जों को एक समान ही तुष्टि होती है। यह तुष्टि देवयज्ञ, पितृयज्ञ, भ्रतिथियज्ञ भौर भूठयज्ञ के द्वारा की जाती है। 
देवयज्ञ और पितृयज्ञ से समस्त प्रकृति को सहायता पहुँचाई जाती है। समस्त प्रकृति आारनेय झौर सौम्य दो भाजों में 
बंटी है। एक का स्वामी सूर्य भर दूसरे का चन्द्रमा है। सौर जगत देव श्रौर चारद्र जगत्‌ पितर कहलाता है। इसलिए 
श्रग्ति से सोर यज्ञ और जल से चारद्र यज्ञ किया जाता है । श्रग्ति झर जल भी सौर झौर सौम्य ही हैं। यज्ञों के हारा 
भ्रग्ति श्रोर जल दोनों वायु को शुद्ध करते हैं । वायु में उड़ता हुआ मल या तो भ्रग्नि की गर्मी से या जल की वृष्टि से 
ही नष्ट होता है। हम पहिले ही कह चुके हैं कि यद्यपि वायु, अग्नि और जल के ही भ्राधीन है, पर उसका यह विचित्र 
स्वभाव है कि वह दो में से जो वस्तु अधिक प्रबल होती है, उसी का सखा बन जाता है। इसलिए इन दोनों प्रकार 
के यज्ञों से ्रग्ति और जल अ्र्थात्‌ सोर और चार दोनों प्रकृति की महानु शक्तियाँ वायु के सहचार से शुद्ध और 
पवित्र हो जाती हैं । श्र्थात्‌ देव श्र पितर तृत् हो जाते हैं। इसी तरह से अ्रतिथियज्ञ से झागत पुरुषों तथा मुस्लाफिरों 
को सहायता होती है। यह यज्ञ जहाँ प्रचलित होता है, वहां मनुष्यों को कितनी सुविधा होती है, इसकी व्याख्या करना - 
व्यर्थ है। इस यज्ञ से सभ्य मनुष्यों, साधुसंन्यासियों शौर इष्ट मित्रों को सहायता मिलती है.। पर जो नीच झौर रोगी 
हैं, वे बलियज्ञ से तृत किये जाते. हैं । इतना ही नहीं, किन्तु बलियज्ञ से कुत्ते श्रादि पशु, कौवा आदि पक्षी और जींटी 
प्रादि कृमियों तक का पोषण होता है। महाभाष्यकार के झनुसार पितृयज्ञ के जल से वृक्षों का भी पोषश होता है । 
इसलिए यह बात बिलकुल सत्य है कि यज्ञों से सबकी तृष्टि होती है। श्रतः ये यज्ञ सभी के लिए कर्तव्य हैं स्‍भ्ौर- 
सभी को इनका अ्रधिकार है। 

मनष्यमात्र का यज्ञाधिकार और कत्त व्य 
सबको लाभ पहुँचानेवाले यज्ञ विना सबकी मदद के हो ही नहीं सकते । सार्बजनिक कार्य सर्बजनसम्मेशन से ही 
होते हैं। इसीलिए यज्ञों में मनुष्य, पशु और वृक्षों तक की सहायता ली जाती है। क्योंकि यज्ञ सभी का कर्तव्य है। 


३१० बेविक सम्पत्ति 


ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शुद्र, भ्रसुर, स्त्री, लड़के, ब्रह्मचारी, गृहस्थ, वनस्थ, संन्यासी, राजा और रज्कू सभी यज्ञ के 
अधिकारी हैं। ऋग्वेद में लिखा है कि 'अयं स होता यो द्विजस्मा' । अर्थात्‌ यह होता द्विज है। दूसरी जगह लिखा हैं 
कि, 'पंचजना मम होन्नं जुषन्ताम्‌' । इस पर उव्वट कहते हैं कि 'चत्वारों वर्णा: निधादपं बा: पंचजना: तेषां यज्ञाति- 
कारो$स्ति/ । भ्र्थात्‌ ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र और गनायें को भी यज्ञ करने का अधिकार है ! यह सभी जानते हैं 
कि रथकारों के लिए अग्न्याधान का समय '“वर्षासु रघक्कार”: कहकर वर्षा ऋतु त्रताया गया है। स्त्रियों के विना तो 
यज्ञ होता ही नहीं । सीता के अभाव में रामचन्द्र ने सोने की सीता बनवाकर यज्र किया था। क्षत्रिय राजसूथ और 
अश्वमेघ आदि बड़े बड़े यज्ञों के कर्त्ता हैं। वैश्यों को भी बड़े महत्त्व का गोमेध यज्ञ करना पड़ता है । ब्रह्मचारी को नित्य 
हवन करने का विधान है | गृहस्थ तो पञ्च महायज्ञों को करता है ही। महा गरीब वनस्थ भी इससे नहों बचा । 
उसके लिए भी कहा है कि वह फल और मूलों से यज्ञ करे । इसी तरह कहा गया है कि संन्णासी भी प्राणायामरूपी 
यज्ञ करे। श्रसमर्थ आ्रार्य के लिए यहां तक कहा गया है कि यदि कुछ भी न हो, तो केवल हवनीय लकड़ियों से ही 
यज्ञ करना चाहिए। ऋग्वेद ८।१०२।२० १६ में है कि-- 
यदरने कानि कानि विदा ते दारूणि दध्मसि | ता जुबस्थ यविष्ठय । 
नहि में अस्त्यध्त्या न स्वधितिबंनन्दति । अ्थताहग्‌ भराधि ते । 

अर्थात्‌ हे अग्नि ! में जो केवल छोटी छोटी लकड़ियाँ जाया हूँ, उन्हीं को स्वीकार कीजिये । क्योंकि मेरे पास 
न तो घी देने वाली गाय ही है और न मोटी लकड़ी काटने की कुल्हाड़ी ही है। इसलिए जो कुछ लाया हूँ वही स्वी- 
कार कीजिये । ओषधियाँ सबको मुफ्त प्राप्त हैं। श्रतः वैद्यों से पूछऊकर ऋतु के अनुसार ओषधियों का हवन बड़ा ही 
लाभदायक हो सकता है | कहने का मतलब यह कि मनुष्यमात्र को यज्ञ करने की सरल हिदायत है ! क्योंकि यज्ञ एक 
बहुत बड़ा सद्भुठन है। यज्ञों में बड़े समारोह के साथ सब श्रेणी के मनुष्य एक ही सार्वजनिक लाभ के उद्देश्य से 
जमा होते हैं। इसलिए उससे बढ़कर झ्ौर दूसरा सद्भठन नहीं हो सकता । हम देखते हैं कि श्राजकल हिन्दुओं के बड़े 
बड़े समारोह होते हैं, परन्तु यज्ञ और सर्ववरंसम्मेलन नहीं होते । 

यदि हम भूलते नहीं हैं, तो कह सकते हैं कि यज्ञों के स्थान में किसी बुद्धिमानु नेता ने सत्यनारायण की कथा का 
प्रचार किया था । इसमें यज्ञ से सम्बन्ध रखनेवाली प्रायः सभी चीजें हैं। मंडप, वेदी, कलश, नवग्रह, घूप, दीप, 
सर्वेवरणंसम्मेलन, पुरोडाश (प्रसाद) भर मीत, वाद्य आदि सभी कुछ उपस्थित है । सत्यनारायण की कथा में ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वैश्य, शुद्र और अनाय॑ तक के यहाँ जाने और प्रसाद लेने का विधान है। इस बात पर बड़ा जोर दिया गया 
है कि जो प्रसाद का अ्नादर करता है, उसका नाश हो जाता है । गोपों की कथा में यह भाव स्पष्ट रूप से दिखलाया 
गया है। प्रसाद भी अ्प्त का ही कहा गया है। गेहूँ या चावल का भ्राठा, घी, शक्कर, मेवा से सुस्वादु बनाकर देना 
लिखा है । यज्ञ के 'मधुपकं' को एडचामृत का रूप देकर बड़ी ही योग्यता दिखाई गई है । इतना सब कुछ होने पर भी 
झ्राज हिन्दुओं के पाँचों विभागों में स्पर्शास्प्श और खान पान का मिथ्या प्रपज्च बना हुआ है । यह सत्यनारायण की 
कथा वैज्ञानिक नियम पर स्थित नहीं है, इसलिए पढ़ी लिखी जमात में अ्रब उस पर रोशनी नहीं डाली जा सकती । 
परन्तु यज्ञों की बात वैसी नहीं है। यज्ञ तो शुरू से आखिर तक बहुत बड़े बेज्ञानिक सिद्धान्तों पर स्थित हैं ! इसलिए 
प्रव समय झा गया है कि हम उन्हें अच्छे रूप में उपस्थित करें और उन्हीं को हिन्दू सद्भुठन का केन्द्र बनावें। पुराने 
जमाने में यज्ञ करना प्रावश्यक समझा जाता था | वह ऋण-सुक्ति का साधन माना गया है। यहाँ हम थोड़ी सी इस 
विषय की भी चरत्रा करना चाहते हैं । 


यह्नों से ऋणमुक्कि 


ब्राह्मणाग्रन्थों में लिखा है कि 'जायमानो हू वे पुरुषस्न्रिभिऋ णेऋ णवान्‌ जायते' । अर्थादे प्रत्येक मनुष्य 
. तीन श्रकार के ऋणों से ऋणी उत्पन्न होता है । ये तीनों ऋण देवऋण, ऋषिऋरा भोर पितृऋण कहलाते हैँ। कर्मयज्ञ करने 
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से देवऋरा, ज्ञानयज्ञ करने से ऋषिऋण और पृत्रेष्टियश्ष करने से पितृऋण अदा होता है । तीनों प्रकार के ऋण तीनों 
के भिन्‍न भिन्‍न यज्ञों से ही श्रदा होते हैं। कर्मयज्ष का हम विस्तारपूर्वक वर्णन करते हुए आ रहे हैं। इस यज्ञ में 
अ्र्निहोत्र की प्रधानता रहती है। जल, वायु झ्ादि प्राकृतिक देवता हमारा नित्य कल्याण करते हैं। यही इनका हम 
पर ऋण होता है। इस ऋण से हम तभी छूटते हैं, जब हम जल वायु आदि को हवन के द्वारा शुद्ध कर दें । यही 
ऋण से उऋ ण होना है। इसी तरह ऋषि लोग वेदविद्या को हमें पढ़ाकर ऋणी करते हैं । इस ऋणा से हम॑ तब 
छूटते हैं, जब ऋषि सन्‍्तान मनुष्य को विद्या का दान दें । जिस प्रकार के ये दो ऋण हैं, उसी तरह का पितृऋरा भी 
है । पिता, पितामह भौर प्रपितामह आदि हमें जन्म देकर लालन, पालन और शिक्षण से योग्य बनाते हैं। यही हम 
पर उतका ऋण होता है। इस ऋण से हम केवल भोजन वस्त्र देकर और सेवा टहल करके ही उऋर नहीं हो 
सकते । इस ऋण से हम तभी उऋ ण हो सकते हैं, जब हम भी उनको अपनी स्त्री से उत्पन्न करें श्रौर लालन, 
पालन, शिक्षण से योग्य बनावें । परन्तु यह तभी हो सकता है, जब हम उनको अपने वीर्य में प्राकषित करके अपनी 
स्त्री के गर्भ से उत्पन्न कर सके । जिस क्रिया से यह सब कुछ किया जा सकता है, उस कर्म का नाम पृत्रेष्टियन्ञ है। 
पुत्रे प्टयज्ञ का बहुत सा भाग पुसवन आदि संस्कारों में भर पितृश्नाद्ध आदि कर्मों में सम्मिलित है! ग्रतएवं हम 
यहाँ थोड़ा सा भाग केवल पितृश्राद्ध का लेकर पृत्रेष्टियज्ञ का दिग्दशंन कराते हैं । 
पुत्रष्टिय्न 

यह सभी जानते हैं कि जितने मनुष्य मरते हैं, वे या तो सूर्यलोक को जाते हैं, या चन्द्रलोक को । जो मोक्ष 
को जाते हैं और भ्रावागमन के चक्कर से छूट जाते हैं, वे सूर्यलोक को जाते हैं, परन्तु जो कमंवश फिर लोटने के लिए 
जाते हैं, वे चन्द्रलोक को जाते हैं »< । चन्द्रमा वीर्य का देवता है| चन्द्रलोक से जीव मनुष्यलोक को भ्ाते हैं # भर 
किरणों के द्वारा मनुष्य के वीर्य में प्रवेश कर जाते हैं -:- । मनुष्यवीये से स्त्री के गर्भ में जाते हैं और गर्भ से बाहर 
निकलकर संसार में विचरते हैं। इस प्रकार से पुन्जत्म का सिलसिला जारी रहता है। परन्तु कारणवश जब मनुष्य 
के वीये में अथवा स्त्री के गर्भाशय में किसी प्रकार का दोष उत्पन्न हो जाता है और सनन्‍्तान नहीं होती, अथवा 
लड़की ही लड़की होती है, तो पृत्रेष्टियज्ञ अथवा पुसवन के द्वारा वह दोष दूर कर दिया जाता है और पुत्र उत्पन्न 
होता है । जिसके लड़की ही लड़की उत्पन्न होती हों, वह पुसवनसंस्कार के दिन से दो महीने तक अथर्वेवेद के श्रनुसार 
शमी वृक्ष पर उग्रे हुए वटवृक्ष की जड़ को लाकर श्रौर पानी में पीसकर गर्भवती स्त्री को पिलावे तो पुत्र उत्पन्न 
होगा +- । परन्तु दम्पति के योग्य होते हुए जिनके सन्तान ही न होती हो, वे पृत्रेष्टियज्ञ के द्वारा ही पुत्र उत्पन्‍्न करें। 

हम लिख आगे हैं कि मनुष्य पृत्रोत्पन्न करके ही पितृऋण से उऋ ण होता है। इसलिए पुत्रकामा मनुष्य 
पितृपिण्डयज्ञ भ्र्थात्‌ पृत्रेष्टियज्ष के द्वारा अपने पितरों को हविष्यान्त में आकर्षित करके वह ह॒वि स्त्री को खाने के लिए 
देवे। किन्तु प्रश्न यह है कि चान्द्र लोक से जीवों को किस प्रकार खींचा जाय ? जीवों के खींचने का वही तरीका है, जो 
सूर्यकान्तमणि के द्वारा सूर्यताप के खींचने में और चन्द्रकान्तमणि के द्वारा चान्द्र जल के खींचने में प्रयुक्त किया जाता है। 
जिस प्रकार चन्द्रकान्त के प्रयोग से चान्द्र जल की प्राप्ति होती है, उसी प्रकार चान्द्र पदार्थों को एकत्रित करने से चान्द्र 





>< ये वे चास्मॉल्लोकात्म्रयान्ति चन्द्रमसमेव ते सर्वे गच्छन्ति। (कौषीतकी उपनि०) 
६88 तथा च तत्पितृलोकाज्जीवलोकमभ्यायन्ति (झतपथ ब्रा० १३।४॥७।६) 
“7: अस्मिश्रन्द्रे अधि यद्धिरण्यं तेनायं कृणबद्‌ वी्याणि । (अ्रथवं० १९।२७।१०) 
+ शमीमश्वत्य आरूढत्तत्र पुसवर्न कृतमु । 
तू पुत्रस्य बेदनं तत्त्त्रीष्या भरामसि ।। (अ्रथवें० ६।११॥१) 


३६३ वैदिक सम्पत्ति 


बीयें भी आकर्षित होता है । चान्द्रवीर्य ही में जीव रहते हैं। इसलिए वे उन पदार्थों में खिच आते हैं, जो चन्द्राकर्षण 
के लिए विधि से एकश्नित किये जाते हैं । वे पदार्थ दूध, घृत, चावल, मधु, तिल, रजतपात्र, कुश और जल हैं । यें सभी 
पदार्थ वीयंवद्धंक हैं, इसलिए आकर्षणानुकर्षण के सिद्धात्तानुसार चार्द्रवीयें का इनके साथ सम्बन्ध हो जाता है भौर 
चान्द्रवीर्य खिंच आता है। यह प्रक्रिया शरत्यूशिमा के दिन लोग करते हैं । परन्तु विधिपूर्वक क्रिया तो पितृश्षाद्ध के 
समय होती है । पितृश्राद्ध अ्पराह्तु के समय होता है। उस में घृत, दूध, मधु, कुश आदि सभी पदार्थ रखे जाते 
हैं । पितरों का प्रतिनिधि पुत्र अथवा पौत्र भी उन पदार्थों को छूता हुआ्ना वहीं पर बैठता है । इसलिए यह सब हवि आदि 
सामग्री उसी प्रकार का यन्त्र बत जाती है, जिस प्रकार चम्द्रकान्तमरिए। इसी में पितर खिंचकर आते हैं | और 
हविपिण्ड सू घने अथवा खाने से वीर्य और गर्भ में जाते हैं। शतपथ ब्राह्मण १४॥४।२।२६ में लिखा है कि 'श्रथ यत्‌ 
प्रजाम्‌ इच्छते, यजु वितृभ्यों निधरणाति तेव वितृणाम्‌' । अर्थात्‌ जो प्रजा की इच्छा रखता हो, वह पितृयज्ञ करें| 
यजुर्वेद २३३ में लिखा है कि 'आधत्त पितरों गर्भ कुमारं पृष्करस्रजम्‌ | यथेह् पुरुषोउसत्‌! । अर्थात्‌ इस पुरुष की 
तरह के ग्राकाझ्ध्य कुमार पितर गर्म को घारण करें। मालुम हुप्रा कि आकाजझस्थ पितर पितृयज्ञ या पुत्रयज्ञ के द्वारा 
गर्भ धारण करते है | गृह्ममृत्र में इसी मन्त्र के लिए लिखा है कि 'आधत वितरों गर्भेमिति मध्यम पिण्ड पत्नी प्राश्नो- 
यातु । अर्थात्‌ इस आवत्त' मन्त्र की कहकर बीच के पिण्ड को पत्नी खा जावे । यही बात मनुस्मृति में लिखी हैं कि--- 
पतिव्ता धर्मपत्नी पितृपुजनतत्परा ह 
मध्यम तु तत: पिण्डमद्यात्सम्धक्‌ सुखाथिनी ।। (मनुस्मृति ३॥२६२) 

भ्र्थात्‌ पितृपूजन में रत पुत्र की इच्छा रखनेवाली पतिकत्नता स्त्री बीच का पिण्ड खावे । इस प्रकार से यह 
पुत्रेष्टियज्ञ की क्रिया पितृपिण्डभ्राद्ध के अन्दर घुसी हुई पाई जाती है। कहने का मतलब यह कि जहाँ देवऋण और 
ऋषिऋण कर्मंयज्ञ और ज्ञान-ज्ञ से अदा होते हैं, वहां पितृऋषण पृत्रेष्टियज् से अदा होता है। अर्थात्‌ सब प्रकार के 
ऋण यज्ञों से हो अदा होते हैं । 

जिन यज्ञों का इतना बड़ा माहात्म्य है, जिनमें इतनी बड़ी बड़ी विद्याओं की श्रावश्यकता होती है और जो 
बड़ी बड़ी राष्ट्रीय भावनाओं को बल देनेवाली हैं, उनका ज्ञान देकर वेदों ने आदि ज्ञान के स्वरूप का पूरा प्रदशेन 
करा दिया है ! हमने यहाँ तक अभी केवल करमंयज्ञों का ही वर्णन किया है । हम देख रहे हैं कि लोक से सम्बन्ध रखने 
वाली जितनी विभूतियाँ--सुख और विज्ञान श्रादि---हैं सब कूट कूटकर इन्हीं में मर दी गई हैं । वेदों के द्वारा इस प्रकार 
का मौलिक ज्ञान प्राप्त कर लेने पर प्राचीन प्रार्यों ने इसी ज्ञान के सहारे बहुत विशाल और सूक्ष्म काल्पनिक ज्ञान में 
उन्नति की थी । परन्तु यह सब कुछ होते हुए भी लोग कहते हैं कि यहाँवालों को सूक्ष्मज्ञान तक पहुँचने की योग्यता 
नहीं थी। वे कहते हैं कि वैदिक श्राये आजकल की भाँति सूक्ष्म सायंस, सूक्ष्म यन्‍्त्र और सुक्ष्म विद्याओं को नहीं जानते 
थे। मोटर, रेल, हवाई जहाज, घड़ी, टेलीफोन, वायरलेस और फोनोग्राफ जैसे यन्त्र उनके पास नहीं थे । परन्तु हम 
कहते हैं कि यदि भारतदेश का दीर्धकालीन इतिहास बारीकी से देखा जाय, तो पता लगेगा कि उसके भूत भवन में 
इसी प्रकार के पदार्थ एकत्रित थे । वतेमान योरप की ही भाँति यहाँ भी भौतिक उन्नति थी और ऐसे ही भौतिक 
साधन उपस्थित थे । किन्‍्तु हमको उनका अभिमान नहीं है। हम जानते हैं कि उन्हीं के कारण हमारा पतन हुआ है। 
हमारा ही नहीं प्रत्युत मिश्र, यूनान और रोम तथा चीन का भी इन्हीं भौतिक उन्नतियों के ही कारण पतन हुआ है 
श्ौर यह निविवाद है कि यदि योरप और अमेरिका शीघ्र ही इसका अन्त न कर देते, तो उनका भी पतन अनिवार्य 
है । क्योंकि इसमें दो ऐब हैं । 


| परा यात पितर: सोम्यासो गम्भीर: पश्चिभि: पुर्याणे: । 
अधा सासि पुनरा यात नो गृहान्‌ हृविरत्त सुप्रजस: सुवीरा: ।। (अ्रथववेद १८।४६३) 


भौतिक उच्चति में दो ऐज है१३ 
भौतिक उन्नति में दो ऐव 


एक तो यह भौतिक विज्ञानजात मौतिक उन्नति भ्रनिश्चित होती है। दूसरा यह कि इससे विलास उत्पन्न होता 
है । वह ज्ञान जिसे बड़े बड़े विद्वानु सोचकर अपने मस्तिष्क से निकालते हैं, प्रायः झ्रनिश्चित होता है। इसका कारण 
यह है कि जिन सूक्ष्म पदार्थों से हमारा मस्तिष्क बना है, उनसे भी अधिक सूक्ष्म पदार्थ संसार में विद्यमान हैं। जिस 
प्रकार नेत्र की दर्शनशक्ति से हृहय पदार्थ सूक्ष्म पाये जाते हैं, उसी तरह सोचनेवाले यन्त्र मस्तिष्क से भी अधिक सूक्ष्म 
पदार्थ हैं, जो सोचे भौर समभे नहीं जा सकते । आधुनिक विज्ञान का प्रसिद्ध विद्वान थॉम्सन कहता है कि 'संसार के 
अब छोटे रहस्य खुल जाते हैं, तो आगे बड़े रहस्व आ उपल्यित होते हैं। संसार के आश्वरयों को विशान कभो 
"ब्रिटा महों सकता, प्रतयुत उन्हें अथाहु भौर अगाथ बना वेता है! 8 । मनोविज्ञान का दूसरा विद्वान्‌ कहता है कि 
किसी भी जीवतकार्य की संगति भौतिक लिवमोंत्ते अब तक स्पष्ट महों की जा सक्री । आँध्ू मिशलतने 
या पस्तीता बहने के छोटे छोटे जीवनकार्य भी भौतिक तथा रासायमिक नियमों से स्पष्ट नहीं हो 
सकते # । इसी तरह महाशय एफ० सोडी कहते हैं कि “परस्पर दो पदार्थ क्‍यों आकर्षित होते हैं ओर क्यों 
दो पदार्थ झुबा होते हैं, यह शात नहीं है । यही हाल प्रत्येक विशान का है। ऊँचे दर्जे के विज्ञानों में स्देव 
'प्रनेक मत रहते हैं भ्ौर प्रतिवर्ष थियरियाँ (कल्पनाएँ) बदला करती हैं । परन्तु बेदों में ऐसे भ्रस्थिर भ्रौर सम्दिग्ब 
विज्ञान का वर्णोत नहीं किया गया। 


दूसरा ऐब इस काल्पनिक विज्ञान में यह है कि यह तुरन्त ही विलास में वृद्धि करता है। विलासबृद्धि से 
भनुष्य रोगी भौर शीघ्र मरनेवाले हो जाते हैं। इसमें प्रमाण देने की प्राववयकता नहीं है। कहने का मतलब यह कि 
जो सन्दिः्ध हो प्रौर हानिकारक हो, उसका वर्णन वेद जैसी पवित्र ईश्वरीय पुस्तक में हो ही नहीं सकता । वेद में 
सूक्ष्म ज्ञान जानने की विधि का एक निराला ही वर्णन है। वेद कहते हैं कि परमात्मा के जान लेने पर संसार के 
समस्त सूक्ष्म पदार्थ श्रौर नियम शात हो जाते हैं। दूसरी जगह प्रदेश है कि सम्भूति को केवल जानो, परत्तु उसकी 
उपासना न करो। प्रर्थाव्‌ परमेदवर के सकाश से समस्त सूक्ष्म शात प्रास करो । परन्तु उसकी उपासना ने करो-- 
विलास में न फेंस जाओ । जो योग और समाधि के द्वारा परमात्मा का साक्षात्कार करते हैं, उनके सब भ्रम जाते 
रहते हैं भौर वे संसार के मायाजाल में नहीं फेसते । यद्यपि वेदों में इस प्रकार की ताकीद है, तथापि इस देश के विद्वानों 
में क्रुओं से रक्षा प्राप्त करने के उह्ेश्य से भनेक प्रकार के सूक्ष्मतर विज्ञानों भौर कलापूर्श यन्त्रों का प्राविष्कार किया 
था। यहाँ हम उनके कुछ नमूने लिखते हैं। भरद्वाज मुनिकृत यन्त्राणंव के वैमानिक प्रकरण में लिखा है कि भल और 
बायु के स्तत्भन:से जो शक्ति डत्पन्न होली है, उसे मंत्र कहते हैं और दण्ड, चक्. इ|तों की पोजता, सरणि और अामक 
भांदि के हारा लित शक्ति का बर््धत भौर संचालन किया जाता है, उसे यरत्र कहते हैं । तथा सलुष्यों और पशुओं की 
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३१४३ वंदिक सर्पत्ति 


शक्ति से कार्य किया जाता है, उसे तन्त्र कहते हैं + । यहाँ इन मन्त्र, यन्त्र और तन्‍्त्रों के अनेक प्रमाण मिलते हैं जो 
विज्ञान की उत्कृष्टता को प्रकट करते हैं। हम ज्योतिष के प्रकरण में लिख आये हैं कि याज्ञिकों ने ग्रहवेघ के लिए 
तुरीययन्त्र को बनाया था और भूगोल तथा खगोल का नक्शा भी काष्ठ के गोलों पर बना लिया था। इसी तरह ऋतु 
जानने के लिए उन्होंने उष्णतामापक (थरमामीटर), भारमापक (बेरोमीटर) और घड़ी | को भी बना लिया था । 
उन्होंने एक स्वयंवह यन्त्र भी बना लिया था, जो आप ही श्राप चलता था। हमने यह भी लिख दिया है कि पृथ्वी की 
प्राकर्षणशक्ति भर ज्वारभाटे के कारणों को जानते थे, विद्ययुदाकर्षण भ्र्थात्‌ चुम्बकशक्ति.से पू् परिचित थे । 


विविध यन्त्र 


अब हम उन यन्त्रों का वर्णत करते हैं, जो सवारी, मनोरञझ_जन और युद्ध आंदि के काम आते थे। भोजप्रबन्ध में 
लिखा है कि राजा भोज के पास एक काठका धोड़ा था, जो एक घड़ी में ग्यारह कोस जाता था और एक पंखा था, जो 
बिना किसी मनुष्य की सहायता के आप ही आप खूब तेज चलता था और हवा देता था % । इसी तरह धम्मपाद के 
कथा वासुलदत्ता वस्थ पृष्ठ ६५ में लिखा है कि कौदाम्बी के राजा उदयन से उजयिनी के राजा चण्डप्रद्योत की शत्रुता 
थी। प्रद्योत ने राजा उठयन को घोखा देकर पकड़ने के लिए एक हस्तीयन्त्र तैयार करवाया | यह हाथी लकड़ी का 
था । इसका रज़ सफेद था। यह श्रोप ही आप यन्त्र के सहारे चलता था। इसके अन्दर ६० योद्धा बैठ सकते थे । 
ब्रद्योत ने इस हाथी को उदयन के जंगल में छुड़वा दिया | यह इंधर उधर फिरने लगा । सफेद हाथी की खबर पाकर 
डदयन उसके पकड़ने के लिए भ्राया, परन्तु खुद पकड़ा गया। उसी ग्रन्थ के कथा विसाखवत्थु पृष्ठ १६५ में लिखा है कि 
विज्ञाखा के लिए एक महालता नाम का आभूषण बतवाया गया था । यह शिर से पैर तक था। चार महिने में ५०० 
सुतार इसे बना पाये थे। इसकी कीमत उस समय के किसी सिक्के के भाव से तव करोड़ थी। इस अ्राभूषण में एक मोर 
लगा था, जो हर समय विशाखा के मस्तक पर नाचा करता था। इसी तरह महाभारत आदिपर्व में उतड्ु के घोड़े 
का वर्णन है । वह भी यन्त्र के ही सहारे चलता था। शहबाजगढ़ी ( शावर) में एक पत्थर पर रेल का इशारा भी है! 


विधान 
विभान नामक यन्त्र तो वेदिक काल से ही इस देझ्ष में प्रचलित था । बेव में विमान के बतने की विधि अत- 
लाते हुए कहा गया है कि जो आकाश में पक्षियों के उड़ने की स्थिति को जानता है, वह सम्ुत्र--भाकाश 


की ताव--विभान--को जानता है # । संस्कृत में वी' पक्षी को कहते हैं और “'मात' का अर्थ अनुरूप भ्रथवा सहश 
है । इसीलिए विमान का भर्थ पक्षी के सह” होता है। ऊपर हमने जो वेद में विमान बनाने की विधि का जिक्र 





+ मंत्रज्ञा ब्राह्मणा: पूर्व जलवाय्बादित्तस्भने । 
शब्तेरत्पादनं चक्स्तसत्रसिति गद्मयते ।। 
बंडंध्यक्ृश्य दस्तेश्भ सरणिज्रमकादिलि: । 
शक्तेत्तु बढंक यततस्चालक यरत्रमुच्यते ।। 
मानवीपाशवीशक्तिकाय तम्त्रसिति स्भृतमू ।. (यन्त्रार्णव) 
| घटीयरस्ञ यथा भर्त्पा अमस्ति सम साथया । गरुड़पुराण के इस लेख से पाया जाता है कि भायों के पास 
झाजकल जैसा ही घटीयन्त्र था| क्योंकि इसमें भी घूमते का वर्णन है । 
>< घद्मेकया करोशवर्धोकमश्य: सुकृत्रिमों गक्छति चारुगत्या । 
वायुं ददाति ब्यजनं सुपुष्कलं बिना भनुष्येण चलत्यजल्नसु ।! (भोजप्रबन्ध) 
$# वेदा यो वीनां पदमम्तरिक्षेण पततासु। जेद नाव: ससुद्रियः ! (ऋग्वेद १।२५॥७) 


विमान ३६४ 


किया है, उससे भो यही ज्ञात होता है कि विमान की रचना पक्षियों के ही सिद्धान्त पर हुई थी। भाज हम प्रत्यक्ष भी 
ऐरोप्लेनों को चिड़िया की ही शकल का उड़ता हुआ्रा देखते हैं । इससे ऊपर की बात में कुछ शंका नहीं रह जाती । 


पच्चतन्त्र की. एक कथा में लिखा है कि एक धुत मनुष्य विष्णु का रूप घारण करके आया करता था औ्रौर गरुड़ की 

ग्राकृति का ही वाहन लाता था । इसी तरह गयाच्न्तामणि नामी ग्रन्थ में मयूर की आकृति के विमान का वर्णन है । 
वाल्मीकि रामायण सुन्दरकाण्ड सगे € में पुष्पक घिमान का वर्णोत है $ और भागवत में शाल्व राजा के विमान का 
भी वर्रोन आया है। शाल्व का यह विमान भूमि, श्राकाश, जल और पहाड़ पर भी झासानी से चलता था [। 
सबसे विशाल भ्ौर भव्य विमान कर्देम ऋषि का था। भागवत में इसका भी अपूर्व वन देखने योग्य है । विमानों के 
बनानेवाले कारीगर इस देश में बौद्ध काल तक मौजूद ये । धम्मपाद के बोधिराजकुमार वत्थु पृष्ठ ४१० में एक कारीगर 
का हाल इस प्रकार लिखा है कि बोधिराजकुमार ने एक महज बनवाया । बनानेवाले कारीगर ने उसे बड़ा ही विचित्र 
बनाया | बोधिराज ने सोचा कि यह कारीगर कहीं दूसरे का मकान ऐसा ही न बना दे, इसलिए इसके हाथ कटवा 
लेना चाहिए। राजा ने यह बात अपने एक सलाहकार से कह भी दी । सलाहकार ने यह खबर कारीगर के पास पहुँचा 
दोौ। कारीगर ने अ्रपती स्त्री से कहला भेजा कि वह घरद्वार मालमता बेचकर एक दिन इस महल के देखने की 
दरस्वास्त करे। स्त्री ने वही क्रिया भौर राजा से हुक्‍म लेकर वह महल देखने गई। कारीगर उसे एक कोठरी में ले 
गया और (पुत्र दारमरुस सकुनस्स कुष्छियं निसीदयित्वा वातपातेन निक्‍्सनित्या पलायि) स्त्री तथा लड़कों समेत एक 
गरुड़यन्त्र पर चढ़कर भाग गया और नेपाल के काठमांडू में रहने लगा। इन सब उपलब्ध प्रमाणों से जाना जाता है 
कि इस देश में विमान बनाने की विकला ज्ञात थी । विमान पक्षी (गरुड़) की आकृति के बनते ये । इसलिए विष्णु 
का वाहन गरड़ कहः गया है। इन विमानों से सम्बन्ध रखनेवालो एक प्राचीन पुस्तक है। इसका नाम है “अंशुबोधिनों $ 
यह भरद्ाजण ऋषि की बनाई हुई है । इस पुस्तक में अनेफ विद्याओं का वर्णन है । प्रत्येक विद्या के लिए एक एक 
अधिकरण रक्‍्खा गया है। इन अधिकरणों में एक (वर्मान अधिकरणभी है । इस अधिकरण में आए हुए भरहाज 
ऋषि के 'शक्त्युद्‌ग मोद्यष्टी 'सूत्र पर बोद्धायन ऋषि की वृत्ति इस प्रकार है' । ॥ 

शब्स्युदूगमो भूलवाहों धरमयानश्शिलोद्गल: । 

अंशुवाहस्तारामुली सणिवाहों मरत्सल: ।॥ 

इत्यष्टकाधिकररो वर्गाष्युक्तानि शास्त्रतः ॥ 

इन श्षोकों में विभात की रचना और उनकी आकाशसंचारी गति के आठ विभाग इस प्रकार हैं। 'शक्रयुद्‌ग्' 

बिजली से चलनेवाला, 'भूतवाह' अग्नि, जल और वायु आदि से चलनेवाला, “घूसयान' वाष्प से इलतेदाले, 'शिखोद्गर्मा 
पंचशिली के तेल से चलनेवाला, 'अंशुबाह' धूर्य किरणों से चलनेवाला, 'तारामुल' उल्कारस (चुम्दक) से चलनेवाला, 
'मणियाह' पूर्यकांत चन्द्रकान्त आदि मणियों से चलनेबाला और 'मस्त्सला' केवल वायु से चलनेशाला । इस प्रकार 
से विमान बनाने और चलने के श्रनेक प्रमाण मिलतें हैं। इन उपलब्ध प्रमाणों से यह नहीं कहा जा सकता कि 
भारतीय झायें विमान बनाना नहों जानते थे । 





$ ज्रह्मणोर्य कृत दिव्यं दिवि यद्दिश्वकर्मणा । 

विमान पुष्पकं नाम सर्वरत्नविभुष्तिसू || ( वाल्मीकि रामामरण ) 
| से लब्ध्वा काम्रगं यातं तमोधास दुरासदसु । 

ययो द्ारचर्तों शाल्यों बेरं दृष्थिकृतं स्मरन्‌ । 

क्वचिद्‌ भूसी दमलिदु व्योग्नि गिरिश्वृ्ह जले वजचितु । ( भागवत ) 





३१३ वैदिक सम्पत्ति 


तोप, बन्दूक, बारूद 


उनके भ्रस्त्रशस्‍्त्रों में भ्रनेक प्रकार के यन्त्र सम्मिलित थे | तोप और बन्दूक यन्त्र बताने की विस्तारपूर्वक विधि 
शुक्रनीति अध्याय ४ में लिखी है । वहाँ बन्दूक भ्रौर तोष दोनों का वर्णन है । बारूद बनाने और बारूद के द्वारा 


उनके चलाने का भी वर्णोन है + ! 
बोलनेवाली प्रतलियों 


पुराने जमाने में ऐसा भी यन्त्र पाया झाता था, जो आदमी की भाँति बोलता था। विक्रमादित्य के सिहासन 
की पुतलियाँ बराबर बोलती थीं। यही नहीं वाल्मीकि रामायण लक्ककाण्ड सर्ग ८० में लिखा है, कि रावण ने एक 
कृत्रिम सीता बनाई थी, जो राम का नाम लेकर रोती थी $ । 


दूर समाचार भेजने के साधन 


इसी तरह वैदिक काल में दूर खबर भेजते का भी साधन था| यह साधन कबूतर थे । ये कबूतर पत्र पहुँचाया 
करते थे । ऋग्वेद में इसका वर्णंत है । कबूतरों के सिवा थोड़ थोड़ी दूर पर नगाड़े रखवाकर भी एक दूसरे की अ्रवाज 
के द्वारा शीक्ष और दूर खबर पहुँचाई जाती थी। प्रभी हाल में भ्रमृत बाजार-पत्रिका ने इस विषय से सम्बन्ध रखने- 
बाल एक बड़ा ही उत्तम मजमून छापा है। वह कहता है, कि दक्षिण हैदराबाद में पत्थरघाटी नाम का ग्राम है। उस 
ग्राम में डॉक्टर से यद मह+|द का|सम साहब रहते हैं। झापके बुजुर्ग बीजापुर राज्य के पुरोहित थे । आपके यहाँ बहुत 
बड़ा संस्कृत का पुस्तकालय है । आप इस पुस्तकालय की अच्छी देखभाल रखते हैं। इस पुस्तकालय में एक संस्कृत की 
पुस्तक है, जिसमें अनेक विद्याओ्रों के वर्णनों के साथ दूर देश में खबर भेजनेवाले यन्त्र का भी वर्रान दिया हुआ है। इसमें 
लिखी हुईं विधि के श्रनुसार दो पत्थरों को बनाकर श्लौर चाहे जितनी दूरी पर रखकर उनके द्वारा बातचीत कर सकते 
हैं # । हमारा विश्वास है कि पुराने जमाने में इस यन्त्र के द्वारा काम भी लिया जाता होगा । क्योंकि शुक्रनीति भ्रध्याय 
१, श्लोक ३६७ में लिखा है कि 'अयुतं क्रोश्जा वातां हरेदेक दिनेस बे! श्र्थात्‌ राजा एक दिन में दश हजार कोस. की 
बास जाने । इससे ज्ञात होता है, कि शीघ्र खबर पहुँचानेवाले यन्त्रों का झ्राविष्कार हो चुका था । 


भौतिक विश्ञान 


हमने यहाँ तक सूक्ष्म यन्‍्त्रों का वर्शंन कर दिया है। अब थोड़ा सा भौतिक विज्ञान का भी वर्णन करते हैं। पुराने 
ज मानेवालों ने सूयेकान्तमणि का तो आविष्कार किया ही था, किन्तु उससे भी सृक्ष्म चन्द्रकान्तमशि का भी श्राविष्कार कर 
+ नालीक हिविधं ज्ञयं बृहस्क्षद्रविभेदतः । तियंगरूध्बयुतं छिंं नाल पंचवितस्तिकम्‌ ॥। 
मुलाग्रयोलंक्ष्यमेदि तिलबिबुयुतं सदा । यम्त्राघाताग्निक्ृदृश्रावचूर्णघृबकर्णमूलकम्‌ ।! 
सुकाष्ठोपाजूबुध्न च मध्यांपुलिबिलान्तरम्‌ + स्वास्तेग्निचूर्णसंघाड़ु शलाकासंयु्त हृढस्‌ ।। 
लघुनालिकमप्येतत्‌ प्रधायं पत्तिसादिभिः | यथा यथा तु त्वक्सारं यधास्‍्थूलबिलास्तरस्‌ ।। 
ययादीधंबूहस्वोल दृर्भमेदि तथा तथा | सुलकीलतमाल्लक्यसमसंधानमाजि यत्‌ ।। 
मृहज्नालोकस ज्ञानात्काष्ठबुध्नविवर्जितम्‌ । प्रवाह शकटा्ं स्तु सुयु्तं विजयप्रदम्‌ ।। (शुक्रनीति अ्र० ४) 
९ क्रोशन्ती राम रामेति मायया योजितां रथे ॥। (यु० का०, स० ८१ इलो० १५) 
तमेवसुक्त्वा रदतों सीतां सायामयों चर ताभू ।। (यु० का०, स० झ१ ग्लो० २३ ) 
# इसी पुस्तक में ऐसा मसाला लिखा है, जिसके उपयोग से मृत शरीर हजारों वर्ष भविकृत भ्रवस्था में रह 
सकते हैं । 


भौतिक विशान ३१७ 


लिया था। प्ब तक योरप की बढ़ी हुई सायंस भी ऐसा वैज्ञानिक यन्त्र नहीं बना सकी। चन्द्रकान्तमण्ि के द्वारा 
चन्द्रमा से पानी बनाया जाता था भौर बीमारों को पिलाया जाता था। सुश्रुत सूत्रस्थान ४५२७ में लिखा. है कि 
रक्लोघ्मं शीतल क्लादि क्‍्वरदाह॒विषापहम्‌ | अम्प्रकास्तोड्ूव बारि पिसध्य॑ बिसल स्मृतस्‌ ॥। 

पर्थात्‌ चन्द्रकान्त से बना हुआ जल शीतल, विमल, भानन्द देनेवा ला भौर पित्त, ज्वर्दाह भौर विष का नाझ् 
करनेवाला है। यह चन्द्रकान्तमशि भकबर बादशाह के जमाने तक थी । इसका जिक व्आईनप्रकबरी' में स्‍प्राया है +० 
सूर्य की सात किररों का प्रभाव भी यहाँवालों को ज्ञात था । वेद के श्सप्ताश्व' प्रकरणानुसार सूर्य की सात किरखों का 
ज्ञान संसार में सबसे पहिले पायों ने ही प्रात किया था । वे झाकाश की भनन्‍य शक्तियों का भी विज्ञान जानते थे । 
ज्योतिष के प्रन्थों में भूमि से ऊपर की दूरी लिखी हुई है, जहाँ पृथिवी के करा, वायु मेष भौर विद्यत्‌ भ्ादि रहते हैं.। 
वहाँ लिखा है कि 'मूमेब हिईड[दशयोजनानि भूवायुरम्माम्बुदविश् ताचाम्‌ । प्र्थात्‌ मेष, विद्यत्‌ भौर वायु झ्रादि जमीन 
से बारह योजन की ऊँचाई पर हैं। यही नहीं, प्रत्युत उन्होंने सूर्य के भन्दर के उन काले दागों को भी देख पाया था, 
जिनकों बड़े बड़े पाश्वात्त्य ज्योतिधियों ने बढ़े बड़े दूरबीनों के सहारे जान पाया है । वाल्मीकि रामा० यद्ध० रे३े।& में 
रामचन्द्र लक्ष्मण से कहते हैं कि-- 

हस्‍्थो ककोउप्रशस्तञ् परिवेबस्तु लोहितः । आदित्ये विसले मोल संक्म लक्ष्मण हृश्यते ।। 

भर्थात्‌ देखो, विमल आदित्य में छोटा सा काला दाग दिखलाई पड़ता है। इन वरएनों से स्पष्ट है कि उस जमाने 
में विज्ञान बहुत ऊँचे दर्जे तक पहुँच चुका था भौर यहाँ बहुत ही ऊँचे वैज्ञानिक साधन प्रस्तुत थे। भारत के जिन 
दिनों का यह वर्णन है, वे दिन यहाँ वैज्ञानिक दृष्टि से उसी प्रकार के ये, जैसे आजकल योरप के हैं । 


हम कह भाये हैं कि सूक््मतर विज्ञान से विलासिता बढ़ती है। वह विलासिता यहाँ भी बढ़ी थी भौर उसने 
पृथिवी के दूर दूर देशों तक भपना जहर फैलाया था । यदि सच कहें तो कह सकते हैं कि भारत देश झाजकल उसी 
पाप का प्रायश्वित्त कर रहा है । 


यहाँ के सूकष्मतर विज्ञान के द्वारा यहाँ विलासिता के झनेक पदार्थ बनने लगे थे भौर दूसरे देशों का घन भप- 
हरण होने लगा था | यहाँ की मजलीन भौर मलमल, यहाँ की छींट भौर यहां के जवाहरातों ने संसार को चकाथोंघ 
में डाल दिया घा। एनटानियो सैन्सन ने छींट छापने के विषय में एक बहुत बड़ा महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ लिखा हैं। इसमें 
खिला है कि 'ई० सन्‌ के २००० वर्ष पूर्वे इस विद्या को भारतीय जानते थे । समस्त लेखक इस विषय में सहमत हैं 
कि बारतवर्ष कपड़ा पर छींट छापने की जन्मभूमि है। योरपवाले इस कला की नकल करने के बहुत दिन पूर्व हिन्दु- 


स्थान के छपे कपड़े को जानते थे । इतने वर्ष बीतने पर हमने रंगों में भ्रन्तर किया है, पर उनका मूल रूप वैसा ही है, 
जैसा भारतवासियों ने बताया था' | । 


__ | ७ अ्िण। 
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श१% बंदिक सम्पत्ति 


श्रा्थों ने ऊँचे से ऊँचे दर्जे के व्यापार किये थे । सबसे बहुमूल्य जवाहरात होते हैं, पर झ्रायों ने जवाहरात के घन्ये 
की भी पराकाह्ठा कर दी थी। 'प्रेशियस, स्टोन्स एण्ड जेम्स_' नामी ग्रन्थ में एडविन डब्लू० स्ट्रीटर एफ० प्रार० जी० 
एस५ एम० ए० लिखते हैं कि 'बह़त पराने समय से हिन्दुओं को रत्नों का शौक है । वे झ्रादिकाल से ही हीरे निकालते हैं । 


राजा सुरेन्द्रमोहन टागोर के 'मशिमाला” नामक ग्रन्थ के प्रमाण से वे लिखते हैं कि 'कोहनूर' भादि हीरे 
हिन्दुस्तानकी ही खानों से निकले हैं। हिन्दु उन्हें काटना और कमल बनाना जानते थे । वे उन्हें रंगना, उनका रंय 
बनाना भर उन पर से रंग लिकालना भी जानते ये । ऐसा एक भी रत्न नहीं है, जिसे वे पहिले ही से न जानते 
हों । ये सब बड़े बड़े धन्वे दूसरे देशों के साथ जहाजों के द्वारा होते थे। यहाँ का नौकाशास्त्र बहुत ही उन्नत दशा 
में था। 


नौ शब्द से ही श्रेंगरेजी का नेवी शब्द बना है। कहने का मतलब यह कि यहाँवालों ने हर विषय को सुक्ष्मतर 
शान की चरम सीमा तक पहुँचाया था । देश के कई विद्वानों ने कई एक विषयों को लेकर कई एक महत्त्वपूरां ग्रन्थ लिखे 
हैं, जो झ्रायों के उच्च विज्ञान की साक्षी दे रहे हैं। श्राचार्य प्रफुल्लचन्द्र राय ने रसायनशास्त्र पर, विनेयकुमार सरकार 
ने रेखागशित पर, राजा साहब गोंडल ने वैद्यकशास्त्र पर और रामविलास झ्यारदा ने प्रत्येक विषय पर बहुत कुछ लिखा है। 


परन्तु प्रशन यह ह कि इस प्रकार ज्ञान, विज्ञान, सभ्यता और सदाचार में बढ़ी हुई श्रार्यजाति क्‍यों विदेशियों से 
हारती रही और क्‍यों सदा दूसरों की गुलाम रही ? यद्यपि इसका उत्तर भी गवे से दिया जा सकता है, परन्तु उस 
गव में बुद्धिमत्ता की बहुत ही कम मात्रा है। 


हम यह गयवंपुरबंक कह सकते हैं, कि हमको कभी किसी दूसरे ने पराजित नहों किया। पर शर्म 
से गन नीची हो जाती है, जब देखते हैं कि हम उर्देव अपने आपको पराजित करते रहे हैं और पराजित 
होते रहे हैं। हमारे सामने तीन ऐसे बड़े बड़े ऐतिहासिक प्रसद्भध' उपस्थित हैं जिनसे हमारी उपयुक्त बात 
सिद्ध होती है । 


सबसे प्रथम सिकन्दर को चढ़ाई होती है । हम उससे हारते हैं? नहीं । पर क्या हम सिकन्दर के बल या रणकौशल 
से हारते हैं ? नहीं । हम अपने ही बल और रणकोशल से हारते है। हमारे ही आदमी सिकन्दर की फौज में शामिल 
होते हैं भर हमारा पराजय होता है। इतिहास में लिखा है कि तक्षशिला के मोफी ने ५००० योद्धाओ्रों को साथ 
लेकर सिकन्दर को सहायता दी और पोरस को हराया | -+- श्रगर यह ॒देशछत्रु सिकन्‍्दर को मदद न देता, 
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हवन ओर वेशानिक शरद 4& 


तो सिकन्‍्दर को भागे बढ़ने की हिम्मत न हाती । क्योंकि मगध के राजा महानन्द की सेना को चढ़ाई से सिकन्दर 
घबरा गया था + । यहाँ हम खुद हों इस सिकन्दर की विजय के कारण साबित होते हैं ! 

हम पर दूसरा विजय मुसलमानों का है। मुसलमानों को डुलानेवाले, उनको मदद देनेवाले, उनकी मौकरी 
करनेवाले और उनसे रिश्तेदारी करनेवाले भी तो हम हो हैं। उनको हमने ही बुलाया ओर हमने ही उनकी 
आधीनता स्वीकार की । इसमें प्रमाण देने की श्रावश्यकता नहीं है। 

योरपनिवासियों की विजय का तीसरा इतिहास हमारे सामने है । कालीकट के राजा ने उन्हें टिकाया ! मुसल- 
भान बादशाहों ने उनको व्यापार करने, जमीन खरीदने, फौज रखने भौर सिक्का चलाने का परवाना दिया । हमारे 
देशी सिपाहियों ने अ्रेंगरेजों की फौजों में नौकरी की भौर बेझ्र्मी से श्रपने भ्रापको पराजित करते रहे | 

इस प्रकार से इतिहास बलपूर्वक सिद्ध करता है कि हम पर कभी किसी ने बल से या रणकौणल से राज्य मेंहों 
किया, प्रत्युत हमने स्वयं भ्रपने श्रापको घोखा दिया है और भ्रपने प्रापको पराजित किया है। इसका प्रबल प्रमाण यह 
है कि झपती दक्त बेशर्म नीधि के विरुद्ध हमने जब इच्छा की है, तब भ्रपना शासन भ्रपनेः हाथ में ले लिया है। राजा 


सतभेद बना रहता है। दर्शन भो पूक्मतर शान को शाला है। वह सदेव अस्थिर रहता है । इसलिए हम 
दार्शनिक मतभेद को छोड़कर जब तक पूर्ण शुद्ध बेदिक न हो जाय॑ तब तक हमारा मतभेद मिट नहीं सकता और 
लब तक मतभेद न मिटे तब तक हमारा कल्याण नहीं हो सकता । 
इस तरह से हमने इस सूक्ष्मतर ज्ञान के नमूने दिखलाते हुए यह बतलाया कि आर्यों ने सूक्मतर शान वेबज्ञान 
से ही उपलब्ध किया था, उसी ते बढ़ाया है और संसार के किसी भी अस्य देश से कोई ज्ञान नहीं सोला, प्रश्युत 
' दूसरा को सिखलाया है; ऐसी दश्षा में प्रादिज्ञान के स्वरूप के साथ वेद के 'कर्यज्ञ' पूरा रीति से मिलते: हैं। 
परन्तु इस कर्मयज्ञ पर कुछ लोग एक झ्राघ वैज्ञानिक शंका भी करते हैं, इसलिए यहाँ उनका भी समाधान करें देना 
प्रनुचित नहीं है । 


हवन ओर वेज्ञानिक शझ्ला 


योरपीय सायंस की नकल करके उसको बदनाम करनेवाले कुछ देशी विद्वान्‌ कहां करते हैं कि हवन से कारबन 
भ्रथाँत्‌ ऐसी वायु: उत्पन्न होती है, जो मनुष्य के लिए हानिकारक है। हम कहते हैं कि यज्ञों के जितने गुण हैं, उनको 
देखत॑ हुए हवम क॑ घुएं से उत्पन्न होनेवाली हानियाँ ऊँ भृल्य नहीं रखलीं । विशेषकर ऐसे समय में जब कि रेल के 
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8१० सदिक सम्पत्ति 


एंजिन, मिलों की चिमनियाँ और सिगरेट के धुएं, रातदिन लोगों का स्वास्थ्य नष्ट कर रहे हैं। परन्तु फिर भी लोग 
कहते हैं कि हवन से वायु बिगड़ती है। इसलिए हम मुनासिब समभते हैं कि यहाँ पर यह दिखलाने का यत्न करें कि 
बाज समय धुआँ भी लाभदायक होता है भोर बगैर धुएँ के भी वायु हानिकारक होती है । 

धुएँ के लाभ दिखलाते हुए फ्रांस के विज्ञानवेत्ता प्रध्यापक ट्रिलवर्ट कहते हैं कि जलतो हुई शक्कर में वायु शुद्ध 
करने को बहुत बड़ी शक्ति है उन्होंने इसके प्रयोग भी दिछलाये हैं । जे रुहसे हैं कि इससे क्षप, चेचक, हैजा 
आदि बीसारियाँ तुरभ्त गष्ड हो जाती हैं । इसी तरह डॉक्टर एम० ट्रेल्ट ने मुनकका, किशमिश आदि फलों 
को (जिनमें शवकर अधिक होती है) जलाकर देखा है। उनको मालूम हुआ है कि इनके घुएँ से दाइफाइड के रोग 
कीट ३० मिनट में और दूसरे रोगों के कीट धष्टे दो घष्टे में नष्ट हो जाते हैं ४ ॥ मदरास के सेनेटेरी कमिश्नर 
डॉक्टर करनेल किंग आइ० एम० एस० ने कॉलेज के विद्यार्थियों को उपदेश किया है कि घी और चादल में केसर 
ससिलाकर जलाने से रोगजम्तुओं का नाश हो जाता है #। फांस का डॉक्टर. हैफकिन कहता है कि थी के जरसने 
से रोग कोट मर जाते हैं +। इन प्रभाणों से पाया जाता है कि विचारपूर्वक स्थिर किए हुए रोगताशक पदार्थों के 
धुएँ से लाम ही होता है । 

परन्तु यह न समझना चाहिये कि वायु से केवल का रबन निकाल डालने पर ही उसकी शुद्धि होती है। वायु में 
बिना कारबन के भी बहुत से मारनेवाले तत्त्व उपस्थित हो जाते हैं। डॉक्टर जे० लैन नाटर एम० ए०, एम९ डी०, 
झार० एच०, एफ० झार० सी० एस० ने 'हाइजिन' नामी पुस्तक में लिखा है कि जित कोठरियों में बहुत से भादमी 
हों भोर खिड़कियाँ खुली न हों, वहाँ कि वायु दोषयुक्त होती है। वहाँ कारबोनिक एसिड गैस भ्रधिक परिमाण में होती 
है । यहाँ शिर घूमने लगता है और मूर्च्छा भी हो जाती है। परन्तु इसका कारण मर्मी या कारबन डाईआवसाइड की 
उत्पत्ति ही नहीं है, भरत्युत वायु के अन्दर भ्रॉक्सीजन का केस हो जाता है। क्‍योंकि मनुष्यों अथवा पशुओं के वे मलिन 
पदार्थ जो उनके दवास झौर त्वचा से निकलते हैं, वायु में भर जाते हैं और जहर का कास करते हैं। इसका तजुरबा 
इस तरह किया गया है कि हवा से कारबन डाईआक्साइड निकाल लिया गया ओर मनुष्यों के इवास से उत्पन्न हुई 
वायु रहने दी गई। उस वायु में जब चूहा रखा गया तो बहू ४५ मिनट में मर गया। इससे सिद्ध है कि मेली 
हवा कारबन डाइआक्साइड से भी अधिक जहरीली होती है। कहने का मतलब यह कि हवा केवल कारबन हीके 
निकाल देने पर शुद्ध नहीं हो सकती । उससे तो दूषित मलिनता के निकालने की स्‍ग्रावश्यकता है । हवन में यह ग्रुणा डर 
कि वहू दृधित मलिनता को जला देता है परन्तु थोडासा कारबत रहने देता है । क्योंकि हवन में मिला हुआ कारबन 
वृक्षों की खुराक है । हवन से जहाँ वायु शुद्ध होती है, वहाँ हवन से वृक्षों को खुराक भी मिलती है। हवन जब सघन 
वृक्षावली (जंगल) में होता है, तब वहाँ कि वायु शुद्ध हो जाती है भौर बनवृक्षों को खुराक भी मिल जाती है। इस 
तरह हवन सार्थेक हो जाता है शोर उसमें कारबन फैलाने का दोष नहीं रहता | क्योंकि हमने पिछले प्रकरणों में 
बतलावा है कि यज्ञ की सामग्री घी, दूध आदि एशुझ्नों से भोर झौषधियाँ जड्ूलों से प्रात होती हैं। पश्रु भी जज्ञल में 
ही चरते हैं, इसलिए यज्ञ का समस्त कार्य जजूल से ही चलता है! यज्ञ का ही काम नहीं चलता, प्रत्युत प्राखी मात्र 
का जीवन भी जजूल पर ही--बनस्पति पर ही--अवलम्बित है । इसलिए यज्ञ के मुख्य उद्देश्य में वनस्पति को खाभ 

भी है| वनस्पति को पानी झौर कारबन वायु की भावशयकता होती है। वृक्ष कारबन वायु को खाते झौर 

वृष्टि हक, जल को पीते हैं। हम देखते हैं कि यश झपने घुस से कारबन भौर वृष्टि की रचना एक ही साथ करते हैं भौर 
बे दोनों पा दुकों के खाने जया दोनों पदार्थ वृक्षों कै खाने भौर पीने के काम भाते हैं । 


वि कम मी अब अंक उ 


२८ 'सरस्वती' अस्दूबर सब १६१६ 


शॉनमर्श शैरैईै 


विज्ञान ने भ्रब यह बात सिद्ध कर दी है कि वायु में जो डस्ट--ध्ूल--उड़ा करती है, वही भाक्सीजन झोर 
हाईड्रोजत को मिलाकर पानी बनाने के लिए जामन का काम करती है। सभी को मालूम है कि यज्ञों का उद्देश्य पानी 
बरसाता भी है ! झ्रत: हवा का कारबोनिक गैस जो वृक्षों के खाने से बच जाता है और “डस्ट” रूपमें रह जाता है, उसे 
बरसात का पानी नीचे खींच लाता है श्रौर वह भी वृक्षों के लिए खाद बन जाता है। इस तरह से कारबन पानी 
बरसाने भोर वृक्षों की खुराक बनने में सहायता करता है । परन्तु प्रदन यह है कि क्या यह कारबनयुक्त वायु, मनुष्यों 
के लिए हानिकारक है? हम कहते हैं कि नहीं । हमारा सिद्धान्त है कि यज्ञ का स्थान जज़ुल होना चाहिए । याज्षिकों 
के लिए जहूल अनिवार्य चीज है। जज़ूल तुरन्त ही वायु के कारबन को खा जाता है भ्रोर तुरन्त ही भ्रॉक्सीजन वायु दे 
देता है। क्योंकि यह भी सिद्धान्त है कि वृक्ष कारबोनिक गैस को खाते और झॉक्सीजन अर्थात्‌ प्राणप्रद वायु को देते हैं। 
इस प्रकार से वेदिक यज्ञदेश में वैदिक यज्ञों द्वारा उत्पन्न वायु _तत्क्षण ही लाभदायक उसी तरह हो जाती है, जिस तरह 
हमारे श्वासप्रश्वास । हमारे श्रासप्रश्वास प्राणप्रद वायु लेते हैं श्र जहरीली वायु देते हैं। इसके विरुद्ध वृक्ष प्राणप्रद 
वायु देते हैं प्रौर जहरीली वायु लेते हैं। इसलिए यज्ञों पर कारबन फैलाने का प्रभियोग नहीं लग सकता । 

पूर्वोक्त समस्त विवरण के द्वारा यहाँ तक क्मंयज्ञों का वर्णन करके देखा, तो मालूम हुआ कि वे हर प्रकार 
से विज्ञानयुक्त भोर भ्रादिज्ञान के प्रनुरूप हैं। भ्रतः भ्रब आगे ज्ञानयश्ञ का वरुन करते हैं । 


ज्ञानयत्न 
शानयज्ञ का सम्बन्ध विद्याध्ययन से है। बैदिकों में इसका बड़ा माहात्म्य था। नित्य के पंच महायज्ञों में 
ब्रह्मयज्ञ सर्वप्रथम है । इस सर्वप्रथम ब्रह्मयज्ञ के विषय में मनु महाराज मनुस्मृति में कहते हैं कि 'अध्यापनं ब्रह्मयश्ञ- भर्थाद्‌ 
पढाना ही ब्रह्मयज्ञ है। द्विजों को चाहिए कि वे नित्य पढ़ावें क्योंकि उन पर ऋषिऋण है। परन्तु प्रश्न तो यह है, कि 
बिना पढ़े पढ़ाबें क्या ? इसलिए भ्रभिप्राय यह निकला, कि वे खुद नित्य पढ़ें । मनुस्मृति में स्वाध्याय के लिए लिखा है कि--« 
यः स्वाध्यायमधीते४डद विधिना नियत: शुद्धि: । 
तस्य नित्य क्षरत्येष पयो बधि थूतं मथु ॥ (मनु० २।१०७) 
अर्थात्‌ जो नियत समय में विधि से एक वर्ष भी स्वाध्याय करता है, उसको स्वाभाविक ही दूध, दर्चि, धृ्त, 
प्रौर मधु नित्य मिलते हैं। इसी तरह ब्राह्मणाग्रन्थों में भी लिखा है कि--- 


यद्द्‌ हु वे अय॑ छत्दस: स्वाध्यायमथीते तेन तेन हू एवं अस्य यज्ञऋतुना इृष्टं भवति....। 
तस्मात्‌ स्वाध्यायो:ध्येतग्ध: । (शत० ११५७२) 
एव पन्‍्या एतत्‌ कर्म एतत्‌ दह्म एतत्‌ सत्यम्‌ । 
तस्मात्‌ व॒भ्रमाद्च तृ तत्‌ ग अतीत | (ऐतरेय० ५॥११) 
प्र्थाव्‌ जितना वह स्वाध्याय करता है, उतना ही उसे यज्ञ का फल होता है। इसलिए स्वाध्याय प्र॑वरर्य 
करे। यही लोकपरलोक का नाग है, यही सब कर्तव्यों का कर्तव्यकर्म है, यही सत्य है और यही अ्रह्मप्राप्ति का उपाय 
है। इसलिए स्वाध्याय श्रवश्य करे । गीता में इस ज्ञान के विषय में कहा है कि-- 
शेपान्द्रव्यसपाद्यशाज्लानयक्ष: परंतप | 
सब कर्मालिल पार शाने परिससाप्यते । (मगवद्गीता ४।३३ ) 
प्रर्थात्‌ द्रव्ययश--कर्मयज्ञ--बहुत उत्तम हैं । परन्तु ज्ञानयज्ञ तो बहुत ही श्रेष्ठ है। ज्ञान के सामने सब. कर्म 
समाप्त हो जाते हैं । शास्त्रों में इस प्रकार ज्ञानयज्ञ का माहात्म्य बंतलाया गया है । इस ज्ञानयज्ञ में यद्यपि तृण से 
लैकर ईश्वर प्यत का ज्ञान सम्मिलित है, परन्तु मुख्यतः इस ज्ञान के तीन विभाग हैं। प्रथन विभाग में घर्म है। 
. डं१ 


१३१ बैदिक सम्पत्ति 


सदाचार, सभ्यता, वर्णाप्मरर्यादा और संस्कार आदबि इस घर्मविभाग के अद्भ हैं। दूसरा विभाग विद्याओं से 
सम्बन्ध रखता है । गैच्यक, ज्योतिष, शणित, भृुगोल, रसायन, विज्ञान, कला, संगीत आदि इसके अड्भ हैं। तीसरा 
विभाग परलोक से सम्बन्ध रखता है । ईश्वर, जीव, पुनर्जन्म, कर्म, कर्मंफल, स्वर्ग, नरक और बन्ध, मोक्ष आदि हसके 
अड् हैं । इन तीनों विभागों को जानना ही ज्ञानयज्ञ कहलाता है। इस ज्ञानयश से दो प्रकार के यज्ञ उत्पत्त होते 
हैं--कर्मयज्ञ और उपासनायश्ञ । कर्मयज्ञ का वन इसके पहिले हो चुका है और उपासनायज्ञ का वर्णन इसके भागे 
होनेवाला है। बीच का यह ज्ञानयज्ञ ही उक्त दोनों यज्ञों को सफल बनाता है। यह न हो, तो एक भी यज्ञ सम्पत्न 
नहीं हो सकता । इस यज्ञ को प्राचीन भ्रार्यों ने बहुत ही अच्छी तरह से पहिचाना था। इसका नाम जहायश है भोर 
यह नित्य के कर्तेव्य कर्मों में सम्मिलित है । इस यज्ञ का सर्वप्रघान अद्भ धमे है | यदि मनुष्य में धर्स नहीं है--मदि वह 
कर्तव्याकर्तंव्य को नहीं जानता--तो उसका जीवन व्यथ है। भारतीय आार्यों ने सारे संसार को धम की शिक्षा दी है 
झौर भ्रब भी दे रहे हैं। पश्चिम के विद्वान्‌ कहते हैं रि वेदिक धर्म ही समस्त धर्मों का उद्गम है । मौरिस मेटेर्रलिक 
नामी विद्वानू अपनी पुस्तक “दी प्रेट सिक्ेट” में लिखता है कि धन्यवाद है उस नई विद्या और उस विहनन्मण्डली को 
जो मिश्र और हिंसा दी एप्डीन सभ्यता का पता लगाती है। इसने सम्भव कर दिया है कि हम उस, गुतत क्न्ति 
अन्दर ही ग्रन्दर फैली हुई, घारा के निकास और प्रवाहमार्ग का पता लगावें, जो सृष्टि की भ्रादि से दुनिया के सब 
मतों, सम्प्रदायों और दाशैनिक विद्याओ्रों की जड़ को सींचती है भर जिसके झराधार पर मनुष्यमात्र के सारे श्राधुनिक 
विचार बने मालूम होते हैं । अब इसमें मुदिकल से ही विवाद हो सकता है कि इस घारा की निकास प्राचीन भारत- 
वर्ष से ही हुआ था | भारत से यह्‌ आ्राध्यात्मिक विद्या की धारा मिश्र में फैली, पुराने पारसीक और चाल्डिया देशों 
में पहुँची । इबरानी बोलनेवाली जातियों पर इसने भ्रपना प्रभाव डाला और यूनात और उत्तरीय योरप में अपना 
सिक्का जमाया कर अन्त में चीन से अमेरिका तक अपना असर पहुँचाया । इसी तरह 'लुईस जेकालियट' लिखता है 
कि हम समस्त संसार के नये और पुराने धामिक विश्वासों को भारत से सम्बन्ध रखता हुआ देखते हैं ४ इसी तरह 
काउन्ट जानेस्टजेरना कहता है कि चास्डिया और बैंबिलोनिया निवासियों ने अपनी सभ्यता भारत से ही प्राप्त फी 
है + । कहने का मतलब यह कि वैदिक धर्म ही संसार में फैला हुमा है। इसलिए उस घमं का जानना 
प्र॒त्यावश्यक था । 
जिस प्रकार घमेज्ञात-सम्पादत करना ग्रावश्यक था, इसी तरह प्रत्येक विद्याञों का ज्ञान प्राप्त करना भी 
श्रावश्यक था । वैदिक प्लार्य इसे भी बहुत ही अच्छी तरह मन लगाकर पढ़ते ये । इन विद्याश्रों को भी संसार में 
बैदिक श्रार्यों ने ही फेलाया है। प्रो० मैकडीनेल लिखते हैं कि “विद्याओं के लिए भी योरप भारतवर्ष का ऋणी 
है -:- | योरप हैं। नहीं समस्त संसार ऋणी है। ऐसी उपकारी विद्याएँ जिनको ससार के लोग वैदिक श्रार्यों से 
सीखते थे, उनको झाये क्‍यों त पढ़ते ? श्रार्यों के स्वाध्याय की तौसरी शाखा पारलौकिक विषयों की थी । 
उनका ऐसा अध्यात्मशास्त्र संसार में कहों नहीं है! इस बिद्या को सीखने के लिए ईरान से जामास्प, 
से पैथागोरस, पेलिस्टाइन से क्राइस्ट और चीन से हु न्त्सांग आदि विद्वानू समय समय पर आते रहे हैं । 
भ्राज भी अमेरिका और योरप में भारत के अध्यात्मशास्त्र की शिक्षा पल रही है। इस तरह से शान के तीनों 
विभाग प्राचीन काल में अ्रच्छी तरह उन्नत थे श्रौर उनका पठनपाठन भी यज्ञ ही कहलाता था, जो नित्य ब्रह्मयश्ञ 
न पपप पर 
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उपासनायक्ञ ३२३ 


के नाम से किया जाता था। इस ज्ञानयज्ञ का स्वरूप भी झ्रादिज्ञान के स्वरूप के साथ मिलता है। इस ज्ञातयज्ञ के 
झागे उपासनायज्ञ है। यहाँ हम उसका भी थोड़ा सा वर्णात करते हैं । 


उपासनायज्ञ 

अब तक जिस प्रकार के सार्वजनिक सुखसाधक यज्ञों का वर्णन कर आये हैं, उनको निःस्वार्थ भाव से करने- 
वॉला--सब कुछ देकर भी 'इवं न सम श्र्थात्‌ यह मेरा नहीं है, कहनेवाला--वैदिकों के मत से मोक्षभागी हो जाता 
है । मनुस्मृति में लिखा है कि 'महायजैश्व यज्ञेश् ब्राह्मीयं क्रियते तनु: श्र्थात्‌ पड्चमहायज्ञों भौर भ्रन्य यज्ञों से यह्‌ 
धरीर ब्राह्मी बनाया जाता है । ब्राह्मी शरीर का मतलब ब्रह्मयोग्य ही बनना है। फल की आशा का त्याग करके 
परौपकारटृष्टि से सार्वजनिक लोकसेवा करने से मोक्ष होता है । इस बात को गीता ने माना है । गीता में लिखा है कि-- 

संन्‍्याप्त: कर्मयोगश्व निःश्रेयतकरावुभो । 
तयोस्तु कर्मसंन्यासात्कमंयोगी विशिष्यते ।। (भगवदुगीता ५॥२) 

अर्थात्‌ संन्यासरूपी ज्ञानमार्ग और लोकसेवारूपी कर्ममार्ग दोनों मोक्ष के देनेवाले हैं । परन्तु ज्ञानमार्ग से कर्ममार्ग 

विशेष रूप से उपयोगी है । मनु ने तो इसे ही कहा है । वे कहते हैं कि--- 
कामात्मता न प्रशस्ता न चेवेहास्त्यकामता । 
काम्यो हि वेदाघिगसः कर्मयोगश्व वेदिक: ।। (मनुस्मृति २।२) 

अर्थात्‌ त कामात्मा होना श्रच्छा है और न निष्काम ही होना चाहिये | प्रत्युत काम्य भाव से वेद प्राप्त होता 

है, इसलिए कर्मयोग ही वैदिक है । वेदों में भी लिखा है कि-- 
त॑ं पत्नीभिरनु गच्छेम देवा: पुत्रेर्नातृ भिक्त वा हिरण्ये: । 
ताक गृ्णाना: सुकृतस्य लोके तृतीये पृष्ठे अधि रोचने दिव: ॥ (यजु० १५५० ) 

अर्थात्‌ है देवो ! हम पत्नी, पुत्र, भाई और सम्पूर्ण धन के ताथ उस यज्ञ का सम्पादन करेंगे, जिससे दिव्य 

तेजस्वी ठृतीय पुण्यलोक में सुखी होकर रहें, पुरुष सूक्त में स्पष्ट ही लिखा है कि-- 
यज्ञेन यज्ञसयजस्त देवास्तानि धर्माणि प्रथसान्यासन्‌ । 
ते ह नाक॑ महिमानः सचस्त यत्र पूर्वे साध्या: सन्ति देवा: ॥ (यजु्वेद ३१।१६) 

अर्थात्‌ देवताओं ने यज्ञ से यज्ञ किया, जो प्रथम धर्म था| वे उसी से उस महान्‌ स्वगे को गये, जहाँ पुवे काल 
के वेदषि गये हैं। इसका मतलब यही है कि शरीरयज्ञ से जो तप, योग आदि क्रियाएँ डी जाती हैं, उसी बग नाम 
उपासनायज्ञ है । उसी से स्वगं-प्राप्ति होती है। स्वर्ग भौर मोक्ष में कोई श्रन्तर नहीं है। वैदिककालीन स्वगें झौर मोक्ष 
एक ही वस्तु है। क्‍योंकि लिखा है कि मोक्ष में जानेवाले सूयंलोक से जाते हैं श्रौर सूयंलोक ही स्वर्ग है । यदि ऐसा ने 
होता; तो वेदमें यह न लिखा होता कि--- 

कुव॑ल्नेवेह्‌ कर्माणि जिजाविषच्छत है॥ समा: । 
एवं त्वयि नान्यथेतोइस्ति न कर्स लिप्यते तरे !। (यजुवेद ४०२) 

झर्थात्‌ कर्म करते हुए ही सौ वर्षतक जीने की इच्छा कर। इस तरह की जीवनयात्रा से ही कर्म लिप्यमान न 
होंगे । इसके सिवा और कोई उपाय नहीं है। मतलब यह है कि यशयागरूपी सत्कर्म से कर्मफल लिप्यमान नहीं होते । 
ऐसे यशों से मनुष्य मोक्ष का अधिकारी हो जाता है, इसमें सन्देह नहीं । 

परन्तु यह न समझ लेना चाहिये कि मोक्ष वाले यज्ञ भी यही कर्मयज्ञ ही हैं, जो सायं प्रातः के भग्निहोत्र से लेकर 
धश्रमेष पर्येन्‍्त कहे गये हैं। इन यज्ञों से तो वह सिर्फ ब्राह्मीतनु' भर्थात्‌ ब्रह्म योग्य ही होता है। मोल के लिये तो एक 
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भ्राध्यात्मिक यज्ञ ही मिराला है। यह यज्ञ भी सब यज्ञों की तरह दोनों सन्ध्याश्रों में ही होता है । इसी से इस यज्ञ का 
माम सन्ध्या है। सन्ध्या में हृदय की बेदी पर प्राणों की समिधा से ज्ञान की अग्नि के द्वारा मन की चञ्चलता का होम 
किया जाता है । वेद में कहा है कि 'ताथते सप्त होता तन्‍्मे मन: शिवसड्धूल्पमस्तु' अर्थात्‌ सातों इन्द्रियाँ होता होकर 
जब प्राणों का होम करती हैं, तब मन एकाग्र होकर समाधिस्थ होता है और दीन भाव की प्रार्थना से परमात्मा के 
शरणागठ होकर उनको अपने अन्दर प्रकट करता है--साक्षात्कार करता है । बेद में लिखा है कि 'तमेवब विदित्वाति- 
मृत्युभेति' अर्थात्‌ उसी का दर्शन प्राप्त होने पर मोक्ष होता है। इस उपासनायज्ञ का वर्रान बेदों, उपनिषदों, गीता 
भोर भन्‍्य तत्सम्बन्धी पुस्तकों में विस्तृत रूप से है । इसको योगयज्ञ भी कहते हैं। सन्ध्या योगयज्ञ ही है, आधुनिक 
काल में उसका नाम ब्ह्मयज्ञ हो गया है, परन्तु ब्रह्मयज्ञ का अर्थ पढ़ाना है । इसलिये वह ज्ञानयज्ञ है, उपासनायज्ञ 
नहीँ १ उपासनायज्ञ का सम्बन्ध जप, तप, वैराग्य, ज्ञान, भक्ति, और ईश्वरपरायणता श्रादि से ही है । इसीलिए 
उपासनायज्ञ के विषय में गीता उपदेश करती है कि-- 
श्रह्मपंणं ब्रह्म हविज्र हयागनो ब्रह्मणा हुतम्‌ । ब्रह्म॑ व तेन गन्त्य॑ ब्रह्मकम्ं त मा घिंता ।! 
अपाने जुद्धृति प्राणं प्राणघपान तथापरे । प्राणापानगती रद्धवा प्राणायामपरायणा: ।! (सगवद्गीता ४।२४,२६) 
प्र्थात्‌ ब्रह्म ही हृवि है, वही अग्नि है, वही हुत पदार्थ है श्रोर यह सब उसी में जाता है । समाधिवालों का यही 
भ्रह्मकर्म है, अ्रपात को प्राण में श्ौर प्राण को अपान में श्र्थाए्‌ प्राणायामपरायण दोनों की गतियों को रोककर ध्यान 
करे झौर स्तुतिप्रार्थना करता रहे | क्योंकि मनुस्मृति २।८५ में लिखा है कि 'विधियज्ञाज्जपयज्ञो विशिष्टो दशणियु णेः! 
धर्थात्‌ कर्मयज्ञ से यह उपासनायज्ञ--जपयज्न--दशगुना उत्तम है। इस उपासनायज्ञ से सम्बन्ध रखनेवाली समाधि की 
दशा का वर्णंव करते हुए उपनिषद्‌ कहते हैं कि---- 
समाधिनिषू्‌ तमलस्य चेतसो निवेशितस्थात्मनि यत्सुखं भवेत्‌ । 
न शक्यते वर्णयितु गिरा तदा स्वयं तदन्त:करणेन गृह्मते १) (मैत्रा० उप० ४।३।६) 


भ्रर्थात्‌ धुले हुए मलों के बाद समाधि में निवेश करने से आत्मा को जो सुख प्राप्त होता है, वह वाणी से वर्णन 
नहीं किया जा सकता । वह सुख तो अपने हृदय से ही भ्रनुभव होने योग्य है। इस प्रकार से इस उपासनायज्ञ का 


धर्णोन किया गया है। यह उपासनायज्ञ सब यज्ञों में श्रेष्ठ है। क्योंकि इस यज्ञ से ही ज्ञान की सब उलभनें सुलभ 
जाती हैं। उपनिषदों में लिखा है कि-- 


भिद्चते हृदगग्रन्थिश्छ्िश्वस्ते सर्वसंशया: । क्षीयम्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ हृष्दे परावरे !। (भुण्डण २।२।८) 


प्र्थात्‌ परमात्मा का साक्षात्कार होते ही हृदय की गाँठ खुलजाती है, सब संशय नष्ट हो जाते हैं और कर्मों 
का क्षय हो जाता है| संसार में देखा जाता है कि उच्च शिक्षा प्राप्त लोग भी निश्नन्त नहीं होते । परन्तु इस स्थिति 


में पहुँचकर समस्त विश्वन्रह्माण्ड का निर्ञान्त ज्ञान हो जाता है । इसीलिए वेदों में वह युक्ति बतलाई गई है, जिसका 
प्रयोग करने से मनुष्य मिअन्ति ज्ञान प्राप्त कर सकता है। 


हमने ज्ञान के विभाग करते हुए बतलाया था कि प्रावेशिक ज्ञान के भरःगे काल्‍्पतिक ज्ञान होता है। परन्तु वह 
मनुष्यों का सोचा हुआ होने के कारण मिर्रान्त नहीं होता । भ्रादिज्ञान प्रावेशिक ही था। इस प्रावेशिक ज्ञान में ही 
सोकिक और पारलौकिक दो प्रकार के ज्ञान हैं! दोनों प्रकार के ज्ञ न यज्ञ में ही भ्रोतप्रोत हैं। यज्ञ के तीनों विभाग--- 
कर्मयश, शानयज्ञ भशौर उपासनायज्ञ--लोक परलोक की पूरां शिक्षा देते हैं। लोक से सम्बन्ध रखनेवाले कर्मयज्ञ 
जिस प्रकार चक़वर्ती राज्य तक पहुँचाते हैं भौर ज्ञानयज्ञ जिस तरह सामाजिक उन्नति की चरम सीमा तक 
पहुँचाते हैं, उसी तरह परलोकशिक्षा से सम्बन्ध रखनेवाले उपासनायज्ञ जिनका प्रभी हमने वरणंन किया' है, 
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परमेश्वर तक पहुँचा देते हैं। इस प्रकार यज्ञ के तौनों विभाग लोक और परलोक के सुखों को देकर जीव को निर्श्ान्त, 
निर्दोष बनाकर अक्षय पद और अनुपमेय आसनद देते हैं इनसे मनुष्य कृतकृत्य हो जाता है, उसे फिर कोई इच्छा 
नहीं रहती । 

इस सरह से यहाँ तक हमने तीनों प्रकार के यज्ञों का अच्छी तरह से दर्शन कराया। ये तीनों प्रकार के यज्ञ 
एक ही यज्ञ के रूप हैं। इसलिए यह सारा वर्णन यज्ञ का ही समझना चाहिए । यज्ञ की इस व्यापक व्याख्या और इस 
विस्तृत वर्णन से हमने यह दिखलाने की चेष्टा की है, कि प्राचीन काल में ये यज्ञ होते थे और इन यज्ञों के करनेवाले 
इतना विस्तृत ज्ञान रखते थे, तथा यह समस्त ज्ञान वेद ही से उपलब्ध हुआ था »८ । क्‍योंकि वेद का एक भी ऐसा 
मन्त्र नहीं है, जो किसी न किसी यज्ञ के किसी न किसी कार्य में प्रयुक्त न हो । ब्राह्मणग्रन्थों का मुख्य भ्रभिष्राय ही यह 
है, कि समस्त वेद को कहीं न कहीं विनियुक्त करें। विनियोग का मतलब है उपयोग । यज्ञ में यदि बेद नियुक्त नहीं 
होते तो वे बेकार हैं-बुद्धिविरुद्ध हैं। परन्तु आम लोग समस्त बेद को यज्ञवेदी पर इधर उधर उछलने कूदने की 
ऊलजलूल कसरत पर ही लगा रहे हैं। हाथ उठाने, पर फैलाने, त्र्‌वा लेने और प्रोक्षणी को उत्तर दक्षिण रखने 
में ही समस्त मन्त्र लगाकर बेदों की, यज्ञों की और देश की, छीछालेदार कर रहे हैं । यदि ठीक ठीक यज्ञ का प्रभि- 
पाय समझा जाता---ठीक छीक यज्ञविधान किये जाते, तो देश से ज्ञान, पुरुषार्थ और एकता नष्ट न हो जाती और 
न देश का सत्यानाश ही होता । 

हम पूछना चाहते हैं कि क्या आजकल के याज्ञिक लोग उन वेदाज़्ों को जानते हैं, जिनकी यज्ञ में ग्रावरयकता 
होती है ? क्‍या यज्ञों को सार्वजनिक लाभाथ कोई करता है भौर क्‍या उसमें हिन्दूमात्र का संगठन होता है ? कभी नहीं, 
हरगिज नहीं । यज्ञ तो श्राजकल एक प्रकार का दम्भ होते हैं । इसलिए हम भ्राशा करते हैं कि अ्रब हिन्दूसंगठन के ही 
नाम से सही, यज्ञों का उद्धार किया जाय। यज्ञों.में जितनी विद्या्रों की आवश्यकता होती है, उनके बेदिक ज्ञाता तैयार 
किये जायें और ताकीद की जाय कि वे वह ज्ञान वेदों से ही उपलब्ध करें । यज्ञों को सार्वजनिक लाभदायक बनाने का 
यत्न किया जाय और यज्ञों में हिन्दू जातिमात्र का सम्मेलन करके सबसें एक उद्देश्य, एक लक्ष्य और भावना का संचार 
किया जाय । क्योंकि यज्ञों से इन्हीं तीन बातों का लाभ है। देवपूजा, संगतिकरण भर दान ही इन तीनों के मूल में 
काम कर रहे हैं। हमारा हृढ़ विश्वास है कि जब तक विधिपूर्वक यज्ञ होते रहे हैं, तव तक इस जाति में ज्ञान, एकता 
तथा पुरुषार्थ रहा है। परन्तु जब से केवल हवन करने का ही नाम यज्ञ हो गया है। तब से सभी बरबाद होगया है। 
हम देखते हैं कि यह समय विद्या, बुद्धि, पुरुषार्थ और संगठन का है। इन चारों बातों का यज्ञ में बहुत ही उचित रीति 
से सम्मिश्रण मौजूद है। अतः यज्ञों का संशोधन करके उनका पुन; प्रचार करता चाहिए। जो हो, हमें तो यहाँ केवल 
यही दिखलाना था कि वेदों के ज्ञान का स्वरूप जो यज्ञों से श्रोतप्रोत है, वह आ्रादिज्ञान के स्वरूप के अनुरूप है या 
नहीं--उससे मिलता है या नहीं । इस वात को हमने हर प्रकार से जाँचा और देखा कि वैदिक ज्ञान का स्वरूप आदि 
ज्ञान के स्वरूप से मिलता है । इसलिए अब बलपूर्वक कहते हैं, कि वैदिक ज्ञान अपौरुषेय है । 


वेदिक ज्ञान की अपौरुषेयता 
यहाँ तक हमने वेदों के ज्ञान और विज्ञान को यज्ञों और यज्ञसम्बन्धी अन्य कार्यों की सिद्धि में चरितार्थ देखा । 
कितने प्रकार के यज्ञ हैं, उन सब की पूति के कितने ज्ञान विज्ञान, कितने अस्त्रशस्त्र श्ौर कितने मन्त्रतस्त्रों की ग्रावश्य- 
कता पड़ती है, यह सब सहज ही देखा गया । यह ज्ञान इतने परिमाण में है कि इसका सम्पूर्ण ज्ञाता अपने विचारों 
को झासानी से सूक्ष्मतर नहीं, किन्तु सृक्ष्मषतम ज्ञान तक पहुँचा सकता है। हमने ऋषियों के सूक्ष्मतर ज्ञान के जो दो 
चार नभूने दिखलाए हैं, उनसे स्पष्ट हो जाता है कि उस ज्ञान के द्वारा उन्नति करना मनुष्य के लिए शकय है। 
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३२६ वैदिक सम्पत्ति 


(१) वेदों का ऐतिहासिक काल श्रत्यन्त भूत में विलीन है। वे मनुष्य के साथ ही उत्पन्न सिद्ध होते हैं। साथ 
ही यह भी सिद्ध हो रहा है कि वेदों का ज्ञान श्रार्यों ने किसी दूसरे से नहीं सीखा, प्रत्युत उन्होंने दूसरों को सिखाया 
है। इन उपर्यक्त कोटिक्रमों से सिद्ध है कि भ्रार्यों के विश्वासानुसार वेद मनुष्य की रचना नहीं; प्रत्युत वे अ्रपोरुषेय 
हैं। प्रो० मैक्समूलर कहते हैं कि वेदों को हम इसलिए आदिसृष्टि से कह॒सकते हैं कि उनसे पूर्व का कोई अम्य 
लिखित चिह्न नहीं मिलता । परन्तु बेद के भीतर जो भाषा, देवमाला, धर्म और अध्यात्मविद्या का शान हमे 
मिलता है, वह हमारे सामने इतनी प्राघोनता का हृश्य दिखलाता है, कि कोई भी मनुष्य उस प्राख्चीनता को यर्षों 
की संख्या में नहीं ला सकता -+ ! 


इसके श्रतिरिक्त भाषासम्बन्धी विवेचन से यह प्रमाणित हो गया है कि परमात्मा ने ही मनुष्य के मुखस्थित 
प्रवयवों, स्थानों और प्रयत्नों को वैदिक वर्णामाला के उच्चा रण योग्य बताकर अन्‍्तःस्फुरण से वेदिक भाषा का ज्ञान 
प्रदान किया है। कोई भाषा बिना श्रर्थ के नहीं होती । इससे आप ही आप प्रमाणित हो रहा है कि परमात्मा ने मुख 
स्थित रथानों से निकलनेवाले वर्णो शब्द श्रौर वाक्यों को मनुष्यों के मनोभाव प्रकाशित करने के लिए ही उस प्रकार 
के बनाकर दिये हैं। अतएव निविवाद है कि ईश्वरप्रेरणा द्वारा मनुष्य के मुख से निकलनेवाले आदिम--वैदिक-मंत्र 
वाक्य, शब्द और वशुन सार्थक हैं। वर्राय, धात्वर्थ और सन्धिविज्ञान से यह बात और भी अधिक पुष्ठ हो रही है, कि 
वर्शार्थ का सम्बन्ध घातुओं से, धातुश्रों का शब्दों और शब्दों का वाक्यों तथा भन्‍त्रों से अविच्छिन्न, घारावाहिक, 
निरन्तर एक दूसरे में बह रहा है--ओतप्रोत हो रहा है ऐसी दशा में यह बात भ्रनायास ही कही जा सकती है कि 
वैदिक भाषा और उस भाषा में भरा हुआ वैदिक ज्ञान, कारण-कार्यभाव से युक्त, परस्पर आझ्राधाराधेय सम्बन्ध रखता 
है। श्रतएव जहाँ वैदिक भाषा है, वहीं वैदिक ज्ञान है और जहाँ वैदिक ज्ञान है, वहीं ग्रादिमकालीन ईश्वरप्रदत्त 
भ्रपौरुषेय श्रादेश है। भाषा और ज्ञान सदेव एक साथ रहते हैं और दोनों, श्रादि में ईश्वरीय प्रेरणा से ही प्राप्त होते 
हैं। हम अ्रच्छी तरह देख श्राये हैं कि आदि में वैदिक भाषा ही ईद्वरप्रेरणा से प्राप्त हुई है। अतः उस भाषा में 
गर्भित वैदिक ज्ञान भी ईश्वरप्रेरणा से प्राप्त हुआ है और अपौरुषेय है । 

(२) वेदों के पढ़नेवाले जानते हैं कि वेदों में लोक और परलोक की विशद शिक्षा है। परलोकशिक्षा को और 
उस लोकशिक्षा को जिससे परलोक में सुख प्राप्त हो, धर्म कहते हैं। धर्म परलोक से सम्बन्ध रखता है, इसलिए 
उसकी शिक्षा मनुष्य की कल्पना से आरम्भ नहीं हुई! वह ईइ्वरप्रदत्त ही है। हम देखते हैं कि संसार के समस्त 
धर्मों का उद्गमस्थान वेद ही हैं। इसलिए वेदों के श्रपौरुषेय होने का यह दूसरा प्रमाण भी कम महत्त्व का नहीं है । 
जिस प्रकार वेदों ने संसार को घर्म फी शिक्षा दी है, उसी तरह ज्योतिष, गरितत, वैद्यक, राजनीति और श्रन्य सद्भीत 
श्रादि विद्याओ्ों की शिक्षा भी संसार को वैदिक ऋषियों ने ही दी है। ऋषियों ने उक्त विद्यात्रों को किसी अन्य देश- 
वासियों से नहीं सीखा । वे कहते हैं, कि हमने समस्त ज्ञान वेदों से ही प्राप्त किया है। 

(३) मनुष्य विद्याओं का ज्ञान कल्पना से प्राप्त नहीं कर सकता । वे भी अ्रपौरुषेय ज्ञान द्वारा ही प्राप्त होती हैं । 
वेद ही उक्त विद्याओं के प्रचारक हैं, इसलिए वेदों के अपौरुषेय होने का यह तीसरा प्रवल प्रमाण भी सबके सामने ही है । 

(४) इसी तरह वेदों ने ही समस्त संसार को सदाचार, सभ्यता, न्याय और दया की शिक्षा दी है १) अतएव 
यह उनकी भ्रपोरुषेयता का चौथा प्रमाण है। इन समस्त प्रमाणों से सिद्ध हूँ कि वे दिक ज्ञान अपौरुणेय है १ 
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( पता ज़राक्ां ०थवा वी. (880७ ४४, 9« 8, ) 
» भनुस्मृति २।२० ॥। 


थदिक शान को अपोक्यैयती इ२्७ 


संसार भर को ज्ञान की शिक्षा देनेवाले ऋषि वेदों की झरपौरुषेयता पर कहते हैं कि ज्ञान का प्रादुर्माव परमेश्वर 
से ही हुआ है, इसालिए उसे बेदान्तशास्त्र में 'शास्त्रयोनि: और योगश्ात्त्र में 'पुर्वेधामपि गुद:' श्रर्थात्‌ वेदों का 
प्रकाशक झौर पृ4ज। का भी गुरु कहा गया है। निरुक्तकार ने भी ऋषियों को 'साक्षारकृतधर्माण:” श्रर्थात्‌ ज्ञान को 
ईश्वरद्वारा साक्षात्‌ करनेवाला कहा है । श्रब हम ऋषियों के सम्मुख बद्धांजलि होकर प्रश्न करते हैं कि भगवन्ु ! आप 
ही से संसार ने घमं, विद्या झोर सभ्यता सीखी है, इसलिये श्रब आप ही बतलावें कि आपने यह समस्त ज्ञान कहाँ से 
प्राप्त किया है ? 
संसार भर को समस्त ज्ञान की शिक्षा देनेवाले श्रादिम ऋषि बृहदारण्पक उपनिषद्‌ में कहते हैं कि--- 
अरे अस्य महतो भृतस्य निः:श्वसितमेतद्‌ यह्वेदो यजुर्वेद: सामवेदोष्यर्वाज्धि रसः । 
अर्थात्‌ भरे मनुष्य ! ये ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और अथवेवेद परमात्मा के ही निःश्वास हैं। इसी बात को 
वेद स्वयं कहते हैं कि--- ३ 
तस्माधथ्चज्ञात्‌ सवंहुत ऋच: सामानि जज्षिरे । 
छन्दा ४सि जजिरे तस्माद्जुस्तस्मादजायत ।। (यजुरवेद ३१७) ५ 
भर्थात्‌ ऋग_, यजु, साम ओर अथव उस परम पृज्य परमात्मा से ही उत्पन्न हुए हैं। इन प्रबल साक्षिमों और 
अब तक को वं शानिक ढें ढतलाशों से सिद्ध है कि बेद ईश्वर प्रदत्त हैं--अपोस्येय हैं। 
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.. ओरेस्‌ 
वेदिक सम्पत्ति 


तृतीय खप्ढछ 
॥०० पे दो हे हि 
वेदों की उपेक्षा 
द्वितीय खण्ड के अन्त में हमने वेदों की अपोरुषेयता सिद्ध करते हुए कहा है कि इसी वेदिक ज्ञान की बदौलत 
झादिमकालीन आये ऋषियों ने यज्ञों की उन्नति के लिए बड़े बड़े आविष्कार किये थे । किन्तु जब से उनमें मिश्रित 
दर्शन, भिश्चित विश्वास और मिश्रित विचारों का समावेश हुआ, तब से परस्पर भयद्भुर अनैक्यता का साम्राज्य हो 
गया और उनका हर प्रकार से पतन हो गया। आज उन वैदिक श्रार्यों के वंशजों की वर्तमान दशा को देखकर कौन 
कह सकता है कि थे उसी अ्पौरुषेय ज्ञान के मानने दाले हैं, जिसने समस्त संसार को ज्ञानी और संदाचारी बनाया 
था ? इनकी घामिक, सामाजिक और राजनैतिक अवस्था को देखकर कौन कह सकता है कि ये उन्हीं ऐश्वर्यवानु 
ऋषियों भ्रौर राजाओं की सन्तति हैं, जिन्होंने समस्त भूमण्डल को अपने विज्ञान; कला और शौयकौशल से चकित कर 
दिया था ? इसमें सन्‍्देह नहीं कि झार्यों का याज्ञिक काल बड़ा ही भव्य, तेजस्वी और विशाल था। उस समय कला, 


विज्ञान और सेता का महानु आयोजन था। झामोद, प्रमोद और बिलास का साम्राज्य था और बल, शौय तथा साहस 
का समुद्र. उमड़ रहा था, इसलिए आवश्यक था कि उनकी गिरावट आरम्भ हो । 


झ्रपने समय के सबसे महान्‌ पुरुष स्वामी दयानन्द सरस्वती ने सत्य ही कहा है कि 'यह संसार की स्वाभाविक 
प्रवत्ति है कि जब बहुत सा घन असंख्य प्रयोजन से अधिक होता है तब आलस्‍स्य, पुयवार्थ रहितता, ईर्ष्याद व, विधया- 
घक्ति और प्रमाद बढ़ता है '# । वही हुआ, श्रायों में श्रालस्य प्रमाद बढ़ा । उनके उज्ज्वल समाज में छोटे छोटे काले दाग 
दिखलाई पड़ने लगे ! जहाँ तहाँ आालसी, भरपाचारी श्रौर मूर्खों का प्रादुर्भाव हुआ । परल्तु प्रक्ष यह है कि क्या इस 
्रनादार के आरम्भ का कारण वेदिक शिक्षः है ? और क्‍या जिन वेदों की इतनी प्रशंसा की जा रही है, उन्हीं वेदों के 
भ्रनुसार इस समय हमारा झ्राचार-व्यवहार, धर्म-कर्म और रीति-रस्म चल रहे हैं? क्या वर्तमान हिन्दुत्व, जिसके 
सुधारने का प्रयास चारों ओर से हो रहा है, उसी बैदिकता से उत्पस्त हुआ है, जिसका इतना लम्बा गुणानुवाद गाया 
जाता है? और क्या उसी अपौरुषेय वैदिकता ने हमारा अधःपतन किया है, जिसका प्रादुर्भाव आदिसूृष्टि में परमात्मा की 
ओर से हुआ था ? इन प्रश्नों का उत्तर दिये बिना, बेदों की श्रपौर्षेयता की कोई खूबी समझ में नहीं श्राती । हम इस 
ठृतीय खण्ड में इन्हीं सब बातों का खुलासा करना चाहते हैं हमारा विश्वास है कि आया का पतन वशॉन्मिश्रण और 
विश्वातधिश्रण से ही हुआ है । उनके पतन का कारण न वेद हैं ओर न बेविक ऋषि । किन्तु उनके पतन का कारण 
कैदर विदेशी ही हैं। ग्रतः हम इस समस्तविवरण का पता लगाने के लिये श्रार्यों का सामाजिक बन्धन, उनका 
विदेशगमन, विदेश से पुनराग्रमन, श्रार्यों के दर्शनों में विदेशियों के विश्वासों का मिश्रण ओर उनके पतन का झारम्भ 
धादि समस्त विषय विस्तार से लिखते हैं । 





# सत्यायंप्रकाश, समु० ११॥। 





वेदों की उपेक्षा ३२६ 


भ्रार्यों में अवैदिकता का संचार श्रौर प्रसार कैसे हुआ, इसका भी उत्तर स्वामी दयानन्‍्द सरस्वती के वाक्यों में ही. 
मरा हुआ है । समाज में चाहे जितना श्रच्छा और हृढ़ प्रबन्ध हो, पर कुछ या श्रधिक काल के बाद प्रबन्ध में शिधिलता 
शभ्रा ही जाती है और दुष्ट मनुष्यों का प्रादुर्भाव हो ही जाता है। श्रार्यों में भी इसी स्वाभाविक नियमानुसार ग्रालसं 
भ्राया, शिथिलता ने दुष्ट मनुष्यों को उत्पन्न किया और चारों वरणोँ में एक साथ ही प्रमाव उत्पन्न हुआ । परन्तु विचक्षण 
भारयों ने तुरन्त ही इस बात को ताड़ लिया और उपाय भी करने लंगे। सबसे बेहतर और आायोचित उपाय यही हो 
सकता था कि दुष्ट, दुजन अर्थात्‌ अनाये लोग समाज से बाहर निकाल दिये जाएँ । अ्रतः समांज से पृथक्‌ करने के कई 
एक मार्ग सोचे गये । सबसे पहिले यह स्थिर किया गया कि अमृक समय तक यज्ञोपवीत कराके यदि कोई श्रार्ये 
श्राचायेकुल में दाखिल न हो जाय, तो वह समाज से पृथक कर दिया जाय । इसी तरह यदि कोई आये किसी को 
अकारण सताये, तो वह भी असुर-दस्यु स्वभाववाला समझा जाय और समाज से निकाल दिया जाय । यंदि कोई द्विजे 
बेद न पढ़कर अन्यत्र श्रम करे, तो पद्र समका जाय। यदि कोई दोनों समय सन्ध्या न करता हो, तो वह भी शूद्र 
समझा जायें। यदि कोई आये सवर्णा स्त्री के अतिरिक्त अवुलोम प्रतिलोम विवाह करके प्रजा उत्पन्न करे, तो वह प्रजा 
भी चातुवंण के ग्न्दर स्थान न पावे | और यदि माता, पिता, आ्राचार्य, राजा और भ्न्य माननीयों की श्राज्ञा न माने, 
'तो वह भी समाज से निकाल दिया जाय । इस प्रकार से समाजशुद्धि के अनेकों द्वार खोले गये और चुन चुनकर 
नियमभज़ु करनेवालों को जाति से-समाज से बाहर निकाल दिया गया । चाहे ब्राह्मण हो, क्षत्री हो अथवा वैश्य हो, 
यदि वह मूर्ख और अनाचारी है, तो तुरन्त ही जातिबहिष्कार के योग्य समझा गया । 

समाज को स्वच्छ रखने के तीन ही उपाय हैं । पहिला और सर्वप्रधान उपाय यही है कि समाज में ऐसा एक भी 
व्यक्ति न रहने पावे, जिसने गुरु के पास रहकर विद्या, सदाचार और सभ्यता न सीखी हो । दूसरा मार्ग यह है कि यदि 
का रणवश धिद्या, सदाचार और सभ्यता सिखलाने पर भी वह बदमाश हो जाय, चोर, व्यभिचारी, श्रत्याचारी और 
हत्यारा हो जाय, तो उसको जाति से निकाल दिया जाय । इन दो प्रधान नियमों से समाज में न तो कोई मूर्ख ही रह 
सकता है और न अत्याचारी ही । इन दोनों की रक्षा के लिये तीसरे उस मारे की ग्रावर्यकता होती है, जिससे सब 
लोग ईश्वर की उपासना, बेदद्वारः सृष्ति का ज्ञान और बड़ों का आदर करने का अभ्यास रक्‍खें, जिससे पहिले दोनों 
प्रधान नियमों के पालन करने मैं अ्रसुविधा न हो । आदर्श आर्य बनाने के ये ही मार्ग हैं और पुवंकाल में इन्हीं का 
अवलम्बत किया गया था । इन्हों से उस आदर्श आयंजाति की प्राप्ति हो सकती थी, जिश्का वर्णन हमने गत छाष्ड 
में किया है| जाते बहिष्कार के भ्रतिरिक्त उस समय दूसरी सजाएँ भी थीं, प्रायश्रित्त भी थे, जेल और जुमाते भी 
होते थे। पर उस समय के महानु सभ्यता प्राप्त आरयों में जाति भ्रपमान की सजा सबसे कड़ी समझी जाती थी | सच भी 
है, एक मनुष्य इसलिये झ्राये न कहलाने पावे कि वह मूर्ख अथवा बदमाश है, इससे बढ़करं और क्या सजा हो सकती 
थी ? सर्भ्य समाज से जिसका सम्बन्ध तोड़ दिया जाय, जिसके साथ कोई सभ्य भनुष्य किसी प्रकार का व्यवहार न 
रक्ले, उसके लिए इससे बड़ी श्रौर क्या सजा हो सकती थी और आदर्श भायंत्व कायम रखने के लिये इससे प्रच्छा 
झौर क्या उपाय हो सकता था ? पर हर एक खूबी में कुछ खराबी होती है, हंरएक बन्दोबस्त में त्रुटि होती है प्रौर 
' हरएक सुधार में ऐब छिपा होता है। इस भ्रद्धुत नियमानुसार इस बहिष्कारपद्धति में भी प्रागे चलकर विष के फूल 
: फूले । हम यहाँ सारांशरूप से उन जातियों के बहिष्कार का वर्णान कर देना चाहते हैं, जो पहले आर्य थीं और फिर 
: 'भ्नाय हो गईं। तथा जातिच्युत होकर दस्यु, दास, राक्षस, भ्रसुर, महिष, कपि, नाग श्रादि नीच नामों से पुकारी जाने 

लगीं झौर भायों के पतन का कारण हुईं । 

द्वितीय खण्ड में हम दिखला श्राये हैं कि भादिसृष्टि में समस्त गुणगरालंकृत भायंजाति का ही जन्म हुआ था भौर उसी 
से मूर् शोर भ्रसभ्यों ने निकल निकक्षकर दस्यु और राक्षसादिकों की उत्पत्ति की थी। क्योंकि मनुस्मृति में लिखा है कि 
ड२ 


३३७ बैंदिक सम्पत्ति 


ब्राह्म॑शों के पास न पहुँच सकने के का ररा क्षत्रियों की जातियाँ फ़रियालुप्त होने से पतित हो गईं । वही पाड़, शौंड, द्रविड़ 
कांम्बोज, पारद, खद, पहुव, चीन, किरात, भन्ल, मल्ल, दरद और शक नामधारिणी अनार्य जातियाँ हो गईं । यह सत्य है 
कि पहिले इसी प्रकार के ब्रात्य ही जातिच्युत किए जाते थे । परन्तु कुछ दिन के बः« जातिबहिंष्कार का रूप जरा उग्र 
हो चला । महाभारत हरिवंश और विष्णुपुराण में यह कथा है कि राजा हरिह्चन्द्र के बाह नामी सातवाँ वंशज हुआ । 
वह हैहा और तालजंघा नामी राक्षसों से पराजित हुथ्रा और अपनी गर्मिणी सनी के सहित जंगल में भाग गया । उससे 
सगर पैदा हुआ । सगर ने अपने बाप के शत्रु शक, यवन, काम्बोज, चोल, केरल आआद को जीतकर उनका समूल नाश 
करना चाहा, परन्तु अपने गुरु वसिष्ठ के कहने पर उन सबको वेदश्रष्ठ करक, दक्षिण देश के अरण्यों में निकाल 
दिया ३८। आगे चलकर इस प्रथा ने और भी अधिक उग्र रूप घारण किया । नह५ के पुत्र ययाति ने अपने पाँचों पुत्रों 
में से तुवंसु से युवा अवस्था माँगी, पर उसने देने से इनकार कर दिया। इससे पिता ने नाराज होकर सप्रिवार 
जातिश्रष्ट करके जहाँ भ्रमम्यगामी, मांसाहारी झौर पशुबृत्तिवाले म्लेच्छ रहते थे उस दक्षिण दिद्षा में हँकाल दिया +- । 
थे घटनाएँ क्षत्रियों में हुई । 

इसी तरह ब्राह्मणों सें मी जातिबहिष्कार हुआ । महर्षि विश्वामित्रजी ने कहीं से एक लड़का प्राप्त किया और 
उसे अपने सौ पुत्रों में सबसे मुख्य ठहराया । किन्तु पचास लड़कों ने पिता की इस आज्ञा को मानने से इनकार कर 
दिया, इसलिए द्विजदेव विश्वामित्र महाराज ने क्रोधित होकर उन्हें दक्षिण के जंगल में निकाल दिया । वही सब 
श्रान्ध्र, पुण्ड, शबर, पुलिन्द आ्रादि राक्षस हो गये # । यह ब्राह्मणों का हाल हुआ । 

वैशयों का हाल इससे भी अ्रधिक विचित्र है। कहते हैं कि अति प्राचीन काल में आर्यलोग लोमी वरिक्‌ को 
'वशिक कहते थे । वरिषक्‌, पशिक या पण्ि लोभी होते ही हैं । अतः आय जनता इन पर भी नाराज हुई और विवश 
होकर इनको भी उसी दक्षिण दिशा में जाना पड़ा । इस प्रकार से श्रार्यों द्वारा पृथक्‌ की हुई, यह समस्त टोली 
दक्षिणी प्रान्त से भारत के श्रन्य सीमाप्रान्तों में जा जाकर आाबाद हुई । पश्चिम, उत्तर, पूर्व और दक्षिण में ये जातियाँ 
बसीं, बढ़ीं और पुष्ट होकर झ्रायों से लड़ीं, तथा परास्त होकर भ्रन्य अन्य देशों को चली गईं। श्रान्ध्र लोग आन्भ्रालय अर्थात्‌ 
आस्ट्रे लिया को गये, भल्ल लोग श्रफरीका में जाकर जूलू हो गये, चीनी लोग चीन में जाकर बसे और किरात बलूचिस्थान 
में बस गये | नट, कंजर, बेडिया आदि बहुत सी जातियाँ इसी देश के जेंगलों में रह गईं । इसी तरह भन्य पतित जातियाँ 


_ ॒ र_र र€ऊ€_ _  _नकनिड:ःएउए-7्प।प८दइ7 

५८ शका: यवनकास्बोजा: पारदा: पह्लवास्तथा। कौलिसर्पा: समहिधा दार्वाश्वोला: सकेरला: । सर्वे ते 
क्षत्रियास्तात धर्मस्तेषा निराकृतः । बसिष्ठवचनाद्वाजनू समरेण सहात्मता । ( सहाभारत ) 

+ यच््य से हृदयाज्जातो वयस्त्वं न प्रयकच्छसि । तस्मात्‌ प्रजासमुच्छेद तुंसो तव यास्पति । संकीर्णाचार धर्मेचु 
प्रतिलोभचरेषु व । पिशिताशुशिजात्येषु मृढ राजा भविष्यति । ग्रुरुदारप्रसक्त षु तियंग्योनिगतेषु च । 
पशुधरमियु पापेषु स्लेच्छेषु शव भविष्यसि । ( महाभारत ) 

# तत्य हू विश्वामित्रस्य कशत पुतन्रा आसु: । पंचाशदेव ज्यायांसो मधुष्छंदस: । पठचाशश्कनीयांसस्तशु ये फ्यायांतों 

न ते कुशल मेनिरे । तामनु व्याजहारं ताम्वः प्रजाभक्षीष्टेत्ति | त एतेः्श्रा: पु ड्रा: शबरा: पुलिया: मुतिवा इत्युदंत्या 
बहुवो भबन्ति । विश्वामित्रा दस्यूनां भूयिष्ठा: । ( ऐंतरेय ब्राह्मण ७४।१८ ) 

| 76 ९87]5 02४6 एऐश९ा ॥0९0000706 076 (08 0706 ॥ ॥॥6 एछा९ए|/008 ०ै।8ए९7. ए/७ 98५८ 509/॥ 
[86 #89 छ०76 09974, ७6००४६78 (0 6 ॥93078 ०४5$... 7॥69 शष्टा८ 8 ०0०ग्एणपाए ०9 र्णइ८९९४, 
इछधि80, )श70जण7060 ला 09ए णा (लाए ०ज्ञा 00876९55 ॥॥0 हव॥. --7769 990 00 एशरॉगणिा 6 
88706 8807706 707 ए075॥9 [॥6 $8700 000, &$ (6 ००0॥07९० 479275 90, जाए 0806 पका] प0प7 
पाली 457०88776, 789, 74९0. प्रद्बा०१ 880 एशघ०एण८० 0५ १८०९ 3&॥१४8038 ... 0९५ 0005 98४6 70%60 
श0णा३ 006 क्ष०४८7 ०085 ० ॥6 060०8 एशावग्राइपॉँ | 8९४० 0 $एॉ४06 80, 

( 8९०७० 008 9. 80-84, ) 


आयों का विदेशगसन ३३१ 


भी पृथ्वी के अन्य भागों में जाकर बसीं और झपने अपने नामों से उन उन देशों का नाम रखकर बहुत दिन के बाद 
स्वयं उस उस नाम से प्रसिद्ध हो गई। अ्रति प्राचीन काल में सबसे प्रथम जो जातियाँ भारत से निकाली जाकर अन्य 
अन्य भूमागों में जा जाकर बसीं है, उनका यह दिग्दर्शन मात्र है| 


इनके प्रतिरिक्त व्यापार करने के लिए, धर्मोपदेश कर ने के लिए और शासन, सभ्यता और श्राचार प्रचार करने 
के लिए भी कई बार यहाँ से झ्रायें लोग पूर्वोक्त देशों तथा भ्रन्य श्रग्य भूमायों में जाकर बसे हैं। उन सबका वर्णन 
ग्रगले पृष्ठों में विस्तारपूर्वक किया जायगा | पर यह स्मरण रखना चाहिये कि चीन, यवन और शक श्रादि शब्द विदेशी 
नहीं, किन्तु भारतीय हैं और बहुत पुराने हैं। चीन शब्द के विषय में प्रो० हीरन कहते हैं कि चीन शब्द हिन्दुओं का है 
श्रौर हिन्दुस्थान से ही झ्राया है + । पञ्चतन्त्र की एक कथा में लिखा है कि एक कौलिक विष्णुरूप घारण करके 
किसी राजकल़्या के पास जाया करता था । वहाँ उस कन्या के सर्वाजुसुन्दर वर्णन में 'चीना नाभि: लिखा हुमा है। 
यहाँ चीनाशब्द का अर्थ गहरा है। भ्रमरकोश में मृगों का भेद वर्णोतर करते हुए एक प्रकार के मृग को भी चीन कहा 
गया है । इन प्रमाणों से मालुम होता है कि चीन शब्द के प्रसली श्रर्थों के कारण ही--गहर।ई में रहने श्ौर तेज 
तबीयत होने से ही-चीनवालों को चीनी कहा गया है । इसी तरह यवन शब्द भी पुराना है। पुराणों में 'तुर्बसोयंबना 
आता: । प्रर्थात्‌ तुर्वंसु से यवन पैदा हुए, लिखा है । तुर्वंसु ययाति का पुत्र था । इससे ज्ञात होता है कि यवन दाब्द 
भी नवीन नहीं है । इस शब्द के विषय में स्वामी विवेकानन्द ने लिखा हूं कि मिश्र और बेबिलनवाले भी बहुत समय 
पूर्व, शक ग्रीक लोगों को यवन ही कहते थे। शक भी पुराना शब्द है। “तरिष्यम्त: शका: पुत्रा:” वाक्य से प्रकट होता 
है कि शक इृक्ष्वाकु का पौत्र था। शक इतना पुराना शब्द है कि यह ऋग्वेद में भी झ्राया है। कहने का मतलब यह कि 
आरयों ने अपने श्रन्दर से जिन पतित आर्यों को निकालकर दस्यु, राक्षस श्रादि कहा है श्र चीनी, यवन, शक झादि 
शब्दों से पुकारा है, वे शब्द झ्रायोँ के पास भ्रादिम काल में भी उपस्थित थे और उनका कुछ भ्र्थ था। उसी भर्थ के 
झनुसार जिनमें जैसे गुण देखे, उनके वैसे ही नाम रख दिये झर उन्होंने भी वे नाम झपने साथ ले जाकर अपने नवीन 
देशों के भी वही नाम रक्‍्खे और स्वयं भी भ्रब तक उन्हीं नामों को स्वीकार किये हुए हैं । 


कर 
आर्यों का विदेशगमन 
पश्चिम एशिया 

भारत से पश्चिम की ओर सबसे प्रथम अफरीदी, काबुली और बलूचीयों के देश आते हैं । इन देशों में इस्लाम 

प्रचार के पूर्वे शाये ही निवास करते थे। यहीं पर गान्धार था। जहाँ की गान्धारी राजा धृतराष्ट्र की रानी थी | 
गान्धार को इस समय कन्धार कहते हैं, जिसका अ्रपश्र श॒ कन्दार और खन्धार भी है । इसी के पास राजा गजसिंह का 
बसाया हुआ गजनी नगर शभ्रब तक विद्यमान है । काबुल में जो पठान जाति रहती है, बह प्रतिष्ठान (भूसी)राजघानी 
की रहनेवाली चद्धवंशी क्षत्री जाति है। भूसी से श्राकर पहिले यह सरहद (फ्रंटियर) में बसी और वहाँ इसने प्रजा- 
सत्तात्मक शासनपद्धति स्थापित की। प्रजासत्तात्मक शासनपद्धति को उस समय गर राज्य कहते थे। झफरीदी लोग उस 
समय के गण लोग ही हैं । रायबहादुर चिन्तामरि[ विनायक वैद्य ने अपने महाभारतमीमाँसा नामी ग्रन्थ में इस विषय 
पर प्रकाश डाला है । आप कहते हैं कि महामारत में लिखा है कि 'गणान्‌ उत्सवसंकेतान्‌ वत्यून्‌ पंतववासिन: । अज- 
थन्‌ सप्त पाण्डया:' भ्रर्थात्‌ सत्त गणों को पाण्डवों ने जीत लिया'। इन्हीं गरणों ते जरा भ्रामे.बढ़कर 'उपंगण” या “अपगरण 
राज्य स्थापित किया | इसी को इस समय अफगान कहते हैं और उनके स्थान. का नाम श्रफग्रानिस्तान है। .इसका 
झसली उच्चारण “उपगरास्थान' है। यह पहिले गणराज्य का मातहत था। ये गण (अफरीदी) झायों से द्वं ष रखने 


न ॥7॥6 08808 0 एं॥9 8 0० लां000 ०87 ॥॥0 ९४706 ६0 पए5 707 [7078, (?70०5507 प्र९#ष७0. ) 


३१२ दविक सम्पत्ति 


रे 


के कारण ही प्रार्यों के शासन से श्रलग रहते थे । इसी तरह बलूचिस्तान भी बलोलस्थात शब्द का भपन्र दा है । 
इसमें केलात नामक नगर अब तक विद्यमान है। यह केलात तब का है, जब किरात नामी पतित आये क्षत्री यहाँ भरा 
कर बसे ये । ये क्षत्री होते से ही बल में उच्च स्थान प्राप्त कर सके थे । मनुस्मृति में जहाँ भ्रन्य पतित क्षत्रियों के नाम 
गिनाये गये हैं, बहाँ (किराता: यवना: शका:' कहकर किरात भी गिनाये गये हैं । हम भागे विस्तारपूर्वक इनका वर्णन 
करेंगे और दिखलावेंगे कि ये किरात नैपाल और भूटान आदि में ज।कर मंगोलिया जाति के मूल पुरुष भी बने हैं । 

झफगानिस्तान के आगे ईरान है, जिसको पारइ्य देश भी कहते हैं। यहाँ पहिले वह जाति आबाद थी, जो आज 
कल हिन्दुस्थान में पारसी नाम से प्रसिद्ध है। यह जाति प्राचीन काल में ही झायों से जुदा होकर ईरान में श्राबाद 
हुई थी । मैक्समूलर कहते हैं कि 'यह बात भौगोलिक भ्रमाणों से सिद्ध है कि पारसी लोग फारस में भाबाद होने के 
पहले भारत में भाबाद थे । उत्तर भारत से जाकर ही पारसियों ने ईरान में उपनिवेश बद्ाया था | । वे अपने साथ 
पहाँ की नदियों के नाम ले गये । उन्होंने सरस्वती के स्थान में 'हरहबती और सरयू के स्थान में 'हरयू' नाम रक्खा। 
वे अ्रपने साथ शहरों के भी नाम ले गये । उन्होंने भरत को 'फरत' किया और वही फरत यूफरत” हो गया । उन्होंने 
भूपाल (न) को बेबिलन और काशी को कास्सी [(४५४००] तथा आयंन को ईरान नाम से भी प्रसिद्ध किया | इस 
वर्णन से ज्ञात हुआ कि पारसी भी भारतीय प्रार्यो की ही शाखा हैं। 


ईरान के पास ही झरब है । वैदिक भाषा में अवंन्‌ घोड़े को कहते हैं और जिस जगह घोड़े रहते हैं, उस स्थान 
को भ्रवे कहते हैं । जिस प्रकार गौझों के बड़े चरागाह को ब्रज और भेड़ बकरीवाले देश को गन्धार कहतेहैँ, उसी तरह 
जहाँ भच्छी जाति के घोड़े रहते हैं, उसको भव कहते है | श्रव भी झरबी घोड़ा सर्वोपरि समभा जाता है। उत्तम घोड़े 
उत्पन्न होने से ही भ्रा्योँ ने इस देश का नाम श्र रक्खा था । स्मृतियों के पढ़नेवाले जानते हैं कि श्रार्यों से उत्पन्न एक 
वर्शासंकर जाति को 'शैख' कहते हैं । यह संकरजा ति ब्राह्मण के योग से उत्पन्न होती है (। मालूम होता है वही शैख- 
जाति अरब में बसकर शेख हो गई है । क्योंकि शेखों का झरब भें वही मान है, जो भारत में ब्राह्मणों का है। यह 
प्रसिद्ध बात है कि मुसलमान होने के पहिले वहाँ के निवासी अपने को ब्राह्मण ही कहते थे। अरब से ही रामानुज 
सम्प्रदाय का मूल प्रचारक यवनाचाये बहुत करके यहाँ नवीं शताब्दी में झ्राया था । क्योंकि ग्यारहवीं शताब्दी में 
रामानुजाचार्य का जन्म हुआ है। इनके दो सौ वर्ष पूर्व मद्रास प्रान्त में शूद्र जाति पर महान अत्याचार था। उसी 
समय इस अभ्ररबदेश निवासी ब्राह्मणकुलोत्पन्न दयालु यवनाचार्य का आना हुआ । उस समय वहाँ महात्मा शटकोप 
झ्रादि भ्रान्दोलनकर्त्ताओं को यवनाचार्य ने मदद दी । 


'एशियाटिक रिसचेंज” भाग १० में 'बिलफोर्ड' नामी विद्वानुलिखित एक निबन्ध छपा है । उसमें लिखा है कि 
श्वनाचार्य का जन्म भ्ररबदेश के एक ब्राह्मणकुल में हुआ था और अलेक्जेंडिया के प्रसिद्ध विश्वविद्यालय में उन्होंने 
शिक्षा पाई थी' #। अरब में श्रव तक बहुत से झाये निवास करते हैं, पर उनका आचार यहां के हिन्दुओं का सा नहाँ 
है । जर्मन युद्ध के समय के यहाँ के कई फौजी सिपाही बगदाद, बसरा और मेसोपोटामिया झ्ादि में रहकर यहाँ झाये 


______  ऋल्‍अल्‍ क्क--++7प7प7त?ंै।पप्र _तपौउः 
| ॥०थ॥ 009 7८ एा०५४९6 ९ए८० 09 8९०श9फसां०थ ०एांत2ए९७ पश ए०0०288937 980 ०९८०॥ 8९6 

[0 7004 9९६०० ५6ए वीणा हवा ४०१ वर0० एटाइं3.,. ((का95$ गिखात 3 एशागशाः छ07£5॥09, 7. 235, ) 
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>»<.्रात्यास्तु जायते विप्रास्पापात्मा सुजंकण्टक: । 
आवन्त्यवादधानों च प्रुष्पष: शंख एवं च॑ |। (मनुस्भृति १०२१) 
# छ0 7८०76 [९0॥88 ॥३१॥४78 ०[| 7८56 ]९श7९0 ॥000, $00थ778 0९८०5 ॥0 98 $&6 ० 084 
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हैं। वे बतलाते हैं कि वहाँ भ्रव तक पुराने हिन्दुओं के चिह्ध पाये जाते हैं । इन घटनाओं से अ्रच्छी तरह सिद्ध होता है 
कि अ्रबनिवासी प्रार्य ही हैं। इस श्ररव से आगे चलने के पूर्व, हम उत स्थानों के प्राचीन नाम झ्रौर पते बतला देना 


जिस प्रकार इनके नाम से यहाँ पाण्ड्य और चोल प्रदेश प्रसिद्ध हुए थे, उसी तरह परियों से फिनीशिया और 
चोलों से चाल्डिया देशों के नाम भी प्रसिद्ध हो गये । फिनीशियावाले परिण अ्रथवा पशिक ही हैं, इसमें सन्देह नहीं है। 
क्योंकि बेबीलोनिया वालों के मूल पुरुषों के विषय में 'हिस्टोरिकल हिस्द्री श्रॉफ दि वल्डे” में लिखा है कि 'बेबिलोनिया 
वालों के वायु देवता का नाम मतु या 'मतु” है। यह हमें बैदिक शब्द मरत्‌! ही प्रतीत होता है। यह परियों और 
चोलों के द्वारा ही वेबिलोनिया में लाया गया है! - । इस बरणंन से यह स्पष्ट हो गया कि पणियों का चोलों के साथ 
सम्बन्ध है श्रौर यह भी निश्चय हो गया कि इन्होंने ही बेबिलोनिया को भी भ्राबाद किया था । राजनिघण्टु भें लिखा है 
कि वंशस्तु ब्यवहर्ता विट्‌ बातिक: पणिको वर्णिक्‌” अर्थात्‌ व्यवहर्ता, विट्‌, बातिक, परिक्र और वरशिक्‌ वैद्य के ही 
भेद हैं। इस प्रमाण से उनके गया कि वे आ्रार्य ही हैं । इसके अ्रतिरिक्त तिलक महोदय ने लिखा है कि वैदिक 'मना' 


, ओर श्रव भी आता है। इसको लेटिन में मित, ग्रीक में बेबिलोनियन में मिन और वर्तमान अंगरेजी में माउण्ड कहते 


| परिियों के लिए ऋग्वेद ७।६। ३ में लिखा.है कि अक़तून्‌ ग्रथिनः मृन्नवाच: अश्रद्धा न पणीनु' भ्र्थात्‌ गांठ 
काटनेवाले पाकेटमार परिण। चेम्वर्स डिक्शनरी में लिखा है कि ?पगांट-ऐशाक्ांधाएड़ ६० ०7:06 (९ धलंक्षाई 
(04 8॥॥475; च्िा॥९55, (९३ए०१६००॥5$, 6९८] (7. ?वा!०१६-२०९७आां, (८ (47]8 2785 ) सकबगे 
(5प:0प8॥) नामी विद्वान्‌ अपने रोम के इतिहास में लिखता है कि '॥० उरण्याधा 70705 ए०च्कां ब्गव 
शिप्रषंंगाह वाल ९0770फ(008 06 छा०60गां5 870 ?॥0ल्‍&हांट॑7.)? 
न॑- 7॥6 एडा76 0/ (॥८ 8290 ?0ग्रांका अणाय-(04 फ्रबड शिवा 0 शाप जला, 88 ए़6 8५९ ४९९, 
88 ६08 88॥6 8४ (06. एल्‍ता० वक्त 370 ॥05६ ॥४ए९७  छच्धा (४६०७ ७9 धार. एड)$ 8०0 (॥०६४४ (० 
880907/93. डा ( पां$0ए३। पछ5009 ०/ 86 सण्पव, ५०, 4, 9, 89.) 











३१४ देदिक सम्पत्ति 


हूँ # | इसी तरह फिनीशिया की भाषा में ऊँट को जिमल कहते है यही अँगरेजी में केमल कहलाता है । यह संस्कृत 
के ऋमेलक शब्द का ही अपञर श है | क्रमेलक का कमेलक और कमेलक का केमल तथा केमल का जिमल हो गया 
है »८ । परन्तु यह श्रफरीका का प्राणी नहीं है | । इससे ज्ञात होता है कि ऊँट और उसका वाचक शब्द दोनों 
भारत से ही गये हैं और इनको ले जाने वाले परिक ही हैं ! 

इन समस्त प्रमाणों से सिद्ध होता है, कि परि आर चोल ही फिनीशिया झ्रौर चाल्डिया में भाबाद हुए । 
इस समस्त वर्णन का सारांश यह है, कि आदि में दैश्यों से परि/ हुए और वही परिक हो गये । उन्होंने ही दक्षिण 
में जाकर पण्य पर्थात्‌ पाण्ड्य नाम का बाजार बसाया, जो कुछ दिन में उसी नाम का व्यापारी प्रदेश हो गया । इसी 
तरह श्रपने पड़ोस में चोलों-- गाँठ काटनेवालों को भी चोल तदेश में आबाद किया । वहाँ से ये लोग पश्चिम दिशा को 
गये और वहाँ पाण्ड्यों मे प्यूनिक या फ्यूनिक देश बसाया, जो अब फिनीशिया कहलाता है और चोलों ने चाल्डिया 
बसाया, जो बहुत दिन तक इस देश के साथ व्यापार करता रहा । इस तरह से श्राये लोग अपनी भ्रायंसभ्यता के 
साथ पू्वे से पश्चिम में पहुँचे । 

अ्रभी ऊपर हमने तिलक महोदय के जिस निबन्ध का प्रमाण दिया है, उसमें उन्होंने भ्रयवेवेद और चाल्डियन 
बेद के कई शब्दों का मिलान करके बतलाया है, कि दोनों की भाषा एक दूसरे से मिलती है । इस मिलान का नमूना 
इस प्रकार है-- ' 


हु 


संस्कृत चाल्डियन अथ 

८ हा सिनीवालि सिनवुब्वुलि ' अमावास्या 

न्‍ अ्र्प्सु प्रब्जु (जु-प्रब) पानी 
यह्व पा यहवे महान 
ऋतु ड्तु मौसिम 
परसु पिलक्कु बलगु 5८ द्व्स्त्र 
अलिगीविलगी बिलगी -7 सर्पदेव 
तैमात तिप्रामत >< देवता 

विन जिलजी दिल मम दल तक है देवता हर 


के 75- छ87क्‍800॥ (.0॥0॥06 €55998$- 
» फिनीशिया लिपि के अबजद का ज्ीम' ऊँट के ही आकार का है। इस जीम को पहिले फिनीशिया 
भाषा में जिमल (ऊंट) कहते थे । क्योंकि यह अक्षर ऊँट से ही लिया गया है। अ्ंबजद का अंगरेजी में ह 30० ए' 
(अबसद) हुआझा है | परन्तु सी' का उच्चारण 'क' भी होता है इसलिए जिमल का केमल हुआ है! 

+ 7796 णाश 60929क्‍0 ्राधंधरशे५ 8४6 ल्लाधांफोए 98०) [04०८९ [णा >ला ०णा४९१($, 
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(पद्दाए्रश्त्रण छा500ए ० (९ ए/०74, 9. 2007.) 


-:- यह शब्द ऋग्वेद ६-7७५-7 १, ३--१--६२ भर 5-7 १३--२४ में 'महान्‌' भर्थे में आया है और 
-जेन्द में यही 'यजु' हुआ है। हजरत मूसता का जिहोवा शब्द इसी से निकला है। ग्रिफिय ने इसका अर्थे त्‌,०0' किया है। 
-+ 'पिलक्कु' अकेडियन और बलगु' सुमेरियन भाषा की है । 
| यह शब्द अथवंबेद ५-- १४77७ में आया है । 
-- यह शब्द असीरियन भाषा का है। 
% ये शब्द श्रकेडियन भाषा के हैं। 
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इस शंब्दसाम्य के श्रतिरिक्त, चाल्डिया की डेल्यूज टेबलेट श्र्थात्‌ मनु के तूफान की कथा भी ज्यों की त्यों यहाँ 
के भनुसार ही लिखी हुई मिलती है। इससे स्पष्ट हो जाता है, कि वे आाय॑ ही हैं। हम भ्रभी फिनीशियावालों के 
वर्शोन के साथ लिख भाये हैं, कि बेबीलोनिया में परियों गौर चोलों ने ही उपनिवेश बसाया था। ये चाल्डियन उन 
चोलों के प्रतिरिक्त और कोई दूसरे नहीं हैं, जो आर्यों से जुदा होकर पहिले चोल देश में बसे ये । इसलिए चाल्डिया- 
निवासी भी भारतवासी आये ही हैं । 
जुड़िया यहुदियों का देश है। इसी में हजरत मृसता और हजरत ईसा जैसे जगत्प्रसिद्ध घर्माचार्य उत्पन्न हुए हैं । 
बायबल में/लिश्षा है कि पश्चिम में झ्रनेवालों की एक ही भाषा थी और थे सब पूर्व ही से आये हैं $ | इनके विषय में 
पोकाक नामी विद्वान अपने “इण्डिया इन ग्रीस” नामी ग्रन्थ में लिखता है, कि युड़ा [जुड़ा | जाति भारत की यदु अर्थात्‌ 
यदुवंशीय क्षत्रिय जाति ही है # । इसके श्रतिरिक्त ग्रभी हमने तिलक महोदय के लिखित छब्दसाम्य के हवाले से दिख- 
लाया है कि यहूदियों का यहोवा शब्द संस्कृत के यह शब्द का ही अपश्न श है। बाबू उमेशचन्द्र विद्यारत्न कहते हैं 
कि ज्यू शब्द संस्कृत का ही है। आप मेदिनी कोष का यह बचन उद्धृत करते हैं कि 'जूराकाशे सरस्वत्या पिशाले 
बवने5पि च॒ ।' भर्थात्‌॒'जु' शब्द यवन शब्द का ही भ्रपश्रश है। 'मानवेर आदि जन्मभूभि' पृष्ठ तीन में श्राप कहते 
हैं कि 'राजा सगर की आजा से यवनों ने जिस पहली स्थान में निवास किया था, वही पेलेस्टाइन हो गया है और 
यवन शब्द का ही विकार [यवन-जोन] 'जू है नै! इस वर्णन से सिद्ध होता है यदुवंशी क्षत्री ही राजा समर के 
द्वारा यवन करके निकाले गये, जो पेलेस्टाइन में बसे । यही बात बाइबल और पोकाक के वचनों से भी सिद्ध होती 
है । बाइबल का नूह का वर्शत भी मनु के तूफान की ही सूचना देता है। भ्रतएवं यहूदियों के आये होने में कुछ भी 
सन्देह नहीं रह जाता। साथ ही यह भी सिद्ध हो जाता है कि वे भारत से ही जाकर, वहाँ बसे हैं । 
हम फिनीशिया के वर्णान में ऊपर लिख श्राये हैं कि बेबीलोनियावालों का वायु देवता जिसको वे मतु या मत 
कहते हैं, वह वैदिक भायों का 'मरुत्‌' ही है। यह परशियों और चोलों के द्वारा बेबिलोनिया में गया है। झतः सिद्ध : 
कि पशिक झौर चोल ही फिनीशिया और चाल्डिया से जाकर बेबीलोनिया में भ्राबाद हुए हैं । ए० बेरीडल कीश् 
महोदय कहते हैं कि खास ध्यान देने योग्य शब्द 'सूरिआस' है, जो इनमें सूये के ही भ्र्थ में बोला जाता है' भझोर ई० 
मेयर साहब ने मान लिया है कि यह सूरिआस' वैदिक 'सूर्या (स) ही है' | यह सूरिप्रास शब्द बिल्कुल ही 'सूर्या:' का 
रूप है। क्योंकि विसर्ग का उच्चारण सकार ही होता है। इसके भ्रतिरिक्त बेबीलोनिया की एक बहुत पुरानी फहरिस्त 
में सिन्‍्धु नामक बारीक मलमल का नाम भ्राता है । बेबिलन में इस सिन्धु शब्द का कुछ भी प्र्थ नहीं है। जिस 
तरह कालीकट ग्राम से जाने के कारण योरप में एक छींट का नास केलिको प्रसिद्ध है, उसी तरह सिन्द्चु हैदराबाद से 
जाने के कारण इस वस्त्र का भी सिन्धु नाम हो गया था। यही सिन्धु वस्त्र पुरानी बाइबल में सेडिनू (589॥), 
प्रीक में सिण्डस्‌ (80020) कहा गया है भर भरंगरेजी में साटिन्‌ (8०४7) नाम से बाजारों में बिकता है। >< 
हु हद छत छटीठ ज४$ ० 006 [ब््रहृण्घ्हू०,, ॥00 एज ०6 $ए€€ए।, ठा गाव ऋष्ट्ली, 879 ॥६ शाह [0 ए55, 85 
06५ ०097॥2960 ॥07 (॥6 ६8». [06798$, (धरक्ांक्ष जा. ] 
# पृ (796० ४ए०॥8 5, 70 8९, 06 र८ा१ २४०0 ०07 जधांका 00०गष्जंतदाबण९४ ॥00068 ४85 ए:शा 
ईध८९0 0 पए एा€एं०७5 7७780$, ( पाठ ॥ (०९००, 9. 22. ) 
-- समर भादेशे हिन्दू यवनग प्रथमतः ये पललीस्थानेर प्रतिष्ठा करेन, ताहा ?४।४४४0० बलिया प्रख्यात हय 
एवं उक्त यवनगन, यवन शब्देर विकार (यवन-जोन-जू) क्रमे 'हू तामे प्रस्यात लाभ करेन । (मानवेर आदि जन्मभूमि) 
ज (06 7000छ90०79 48 50774838, 8006 ३0 45 ९५ए)थां7९७ 88 ॥7230778 (6 50एछ., &॥0 8. 3ऐरैंटफल 
हब 9८00०0 8( 06 (९एाफशीए॥ 0 8९ए६फ €्पुण्था8० जाती 6 प९ठाॉ० $धाए85. (०ए+, 8छथ्राठएट7 
(20ऋ्राए०0०70ं० 8255898,. 76 रि॥्रए प्ताहझणफ ० [940नाशाांशाड ०ए (8. उि८7९98)6 4६०॥४.) 
> छा. छश्था9 रपट (१0चरपटाउएब्रांणा 255898, (४७894489 था० [#80॥9॥ ९०७७, 0०४ 8. 6. एन, 





३३६ बेंदिक सर्म्पात्त 


कहने का मतलब यह कि इन वर्णनों से यह सहज ही प्रनुमान हो सकता है कि पूर्वातिपूर्व काल में इस देश के 
साथ बेबिलन का घनिष्ठ सम्बन्ध था श्र सिन्धु नामक वस्त्र अपने नाम के साथ वहाँ पहुँचता था | हम जिन चोलों 
का वर्णन पहिले कर आये, वे दक्षिण से साभौन की लकड़ी भी अपने साथ नवीन देशों में ले जाया करते थे | श्रभी कुछ 
रोज हुए मु घेर के खण्डहरों से पाँच हजार वर्ष की पुरानी सागौन की लकड़ी का टुकड़ा मिला है बेबिलोनिया के प्रथम 
बादशाह कौ बनवाई हुई इमारत से इस टुकड़े का प्राप्त होना यह सूचित करता है कि ये निस्सन्देह भारतवासी ही हैं+- 
श्रार्य ही हैं म्रौर दक्षिण के पाण्ड्य श्रौर चोल से ही यहाँ जाकर भ्रपने बंध और सभ्यता का बिस्तार किया है। 

अस्ीरिया में भी झायों का ही निवास था | ए० बेरीडेल कीथ ने वहाँ के सुवरदत्त, जशदत्त और सुबन्धि भ्रादि 
राजाओं के नामों से सिद्ध किया है कि वे झार्य ही थे $ । इन देशों के निवासियों को झार्य लोग असुर कहा करते थे। 
इसीलिए ये सदेव अपने नाम के साथ असुर शब्द का प्रयोग करते रहे हैं। प्रसिद्ध बादशाह असुर नासिरपाल और 
असुर वाणीपाल इस बात के उदाहरण हैं । इनके नाम असुर शब्द के साथ श्रायंभाषा के ही हैं। हमने भ्रारम्भ में ही 
कहा था कि आर्यों ने जिन गुणदोषों के सूचित करनेवाले नामों को रखकर दुष्ट आयों को अपने से श्रलग किया था, 
वे नाम उन्होंने भी कायम रक्‍खे थे | तथा उन्हीं नामों से अपने देशों को भी प्रसिद्ध किया था। जैसे चीना से चीन, 
आस्क्र से आन्‍्क्लालय ( आस्ट्रे लिया ) आदि । कहने का मतलब यह है कि अ्सीरियानिवासी भी ग्राय ही हैं और 
भारत से ही जाकर वहाँ बसे हैं। 

मेसोपोटामिआवाले भी श्रार्य ही हैं। इनके विषय में ए० बेरीडल कीथ ने लिखा है कि दसरथ नाम का मितानी 
राजा इजिप्ट के एक राजा का साला था। यह झाये था और ई० सन्‌ के १३००-१४० ०वर्ष पूर्व राज्य करता था। 
इसी प्रकार मितानियों के दूसरे राजा का हरि नाम भी श्रार्यों का ही सिद्ध होता है # । श्रभी हाल में जो 
मेसोपोटामिया के पुराने मकानों की खुदाई से मिट्टी की पकी हुई लिखित ईटें प्राप्त हुई हैं, उन इंटों में मितानी भौर 
हिंट्टाई राजाओं का इकरारनामा लिखा हुआ मिला है, जिसमें परिन्र, वरुण, इन्द्र:ःऔर नासत्य आदि वैदिक वेबताओं 
के नाम लिखे हुए हैं * । इस घटना से बिलकुल ही यह बात सिद्ध हो जाती है कि ये दोनों जातियाँ श्रार्य ही थीं । 


4सबत-लवीनन्‍न-+-++-- 


व गा धाह उपा5. 6 /एहाशा, धालंधा एाछ एी शशि (॥968865, 0पगा 079 एव (0 एा-899350 ; 
॥ ग्रिज्न ताशण 8०एग्रणांब ज्त0 7प्रांध्ट 70 [058 (फद्ला 3,000 ए्रथ्था$ 8. ९... ए४$ 0फ70 & फ़ांध्ट्ष्ण 
एावांशा वाट. (४९७४९ एाव& 9५ #&. 7९82020॥,) 

$ 87ए४7 7087765 ॥ा0078 !96 977065 | 5978 हआएी 35 5प्रछ्रठातंव्वा(4, ४0308, /724फ798, 
दबाए, ररिव्ा।क्ाएए4, 890370व9] 30 $प्राध्वाव08, ५५ [9 छक्षा0॥%९ (एएशञरा0-ब्वां0 2६8998, 
प्रत6 छक9 प्लाह्णाए रण [700-]47/98॥5 ०9 28. 86९66 [था] 

38 [045969, ॥96 'वागा (8, एातगाशना-9एछ एी &॥07॥060 6 5899 (44--4378 8. ८, ) 
बह ग्मा३6 क््ा)), ४5९१९ 0 6 ४६४, 45 7९29 (86 4/'ए था 0470, फिर, 89474 ब्राएड (.0॥670007« 
80 55395, एा6 एवाए लहर जी ।क्‍ठ्नाब्ाद्ा 09 5. 8ट7९4०॥6 ० ] 

ब॥6 एएशंणाड३ ०णालप्रश्चं00 (त्वा फिट हएथ॥5 0 लीं 800 5जांब एशाधा॥९0 (056 8705 
7607 (॥6 €४३$/....... [04.] 


> एशिया माइनर के बगजकोई (888॥92/:0) स्थान पर हिंटीशिया (प्र०।09) के बादशाद्द सुब्बिलुलिउमा 
(8000॥0:४४४77४) श्रौर मितानी (]थी(कं-)४८.०६४ (८४०७०७ए८॥) के बादशाह मृट्रीवुजा (ग्राएप्रट४) के 
बीच के (ई. सन्‌ पूर्व १४०० के) कुछ सन्धिपत्र मिले हैं, जिसमें मित्र, वरुण, इन्द्र श्रौर नासत्य भ्रादि वैदिक देवताओं 
की वन्दना की गई है । 


(रॉयल एशियाटिक सोसाइटी का सन्‌ १६१० का जनेल पृ० ७२१ भौर ४५६ ।) 


उसरी एशियां ३३७ 


क्योंकि ([॥06) लोगों के लिए प्रंव सिद्ध हो गया है कि वे क्षत्री थे। क्षत्री का ही भपभ्र श॒ लत्ती' है। जिस 


प्रकार पंजाब के रहनेवाले खत्री भ्रपनी उत्पत्ति क्षत्रियों से ही बतलाते हैं, उसी तरह ये खत्ती भी जो इस समय हिंटी 
(प्रा(ध।८) लिखे जाते हैं, क्षत्री ही हैं । 


इस प्रकार से हमने यहाँ तक एशिया माइनर के तमाम प्राचीन देशों को देखा, तो मालम हुआ कि वहाँ 
प्राचीन काल में हो आर्थजाति जाकर आबाद हुई है ओर उसी ने अपसी सभ्यता का वहाँ प्रचार किया है । 
यही थोड़ा सा यश्चिमी एशिया में श्रादिकालीन श्रार्यों के गमन का इतिहास है। 


उत्तरी एशिया 


हम आरम्भ में लिख झाये हैं कि किरात लोग पतित क्षत्री हैं । ये दो भागों में बेंट गये थे । एक दल बलूचिस्तान 
में ज्ञाकर बसा और दूसरा हिमालय पर जाकर बसा | हम अभी पहिले दल का वरणणेन कर भाये हैं। अब दूसरे दल 
का वर्णन करते हैं। नैपाल में जितने ब्राह्मण बसते हैं, सब कान्यकृब्ज हैं और जितने क्षत्री हैं, सब रामचन्द्र के वंशज 
सूर्यवंशी हैं। कहा जाता है कि इनका सम्बन्ध महाराणा उदयडुर से है। इसलिए इनके झ्रार्य होने में तो कोई शंका 
ही नहीं है । किन्तु नेपाल में एक चपटे चेहरेवाली मंगोलियन जाति भी रहती है। यह जाति भ्रति प्राचीन काल में 
झारयों की ही एक शाखा थी । परन्तु यह दीर्घातिदीध काल पूर्व ही झायों से पृथक होकर चीना नामक हिमालय के उत्तर 
झ्रोरवाली गहराई में बस गई थी, इसलिए झब उसके पब्राकार, रंग और भाषा भादि में बहुत ग्रन्तर झा गया है ।बाबु 
उमेशचर्द्र विद्यारत्न ने लिखा है कि किरात लोग नैपाल के उत्तर-पश्चिम में बसते थे और पतित क्षत्री थे और हमने 
बतलाया है कि चीना हिमालय के नीचे उत्तरपूर्व में रहते थे भर ये भी क्षत्री ही थे। इन्हीं दोनों के मेल से मंगोलिया 
जाति के पूर्वजों की उत्पत्ति हुई है। यही नैपालनिवासी चपटे मुंहवाली जाति है । यही जाति मंगोलियन विभाग की 
जननी है । उमेश बाबू कहते हैं कि इस नवीन जाति का रंग वाल्मीकि रामायण में सुवर्श का सा लिखा है। जिस 
समय की यह बात है, उस समय जिस प्रकार जरा साँवले रंगवाले ध्याम भौर दयामा बड़े सुन्दर समझे जाते थे, उसी 
तरह ये पीत झर्थात्‌ सुबर्णो के से रंगवाले भी बहुत उत्तम समझे जाते थे | महाभारतमीमांसा में रावबहादुर चिन्ता- 
मरिं विनायक वैद्य ने महाभारत के प्रमाणों से लिखा है कि कौरव- पांडवों की गौरव स्त्रियों का रंग तस सुबरणे का 
सा था। यह उस समय के रंग की खूबी का बयान है । दक्षिण के गुजराती भौर महाराष्ट्र झादिकों का भी प्रायः यही 
रंग है । वेन तो सफेद हैं भौर न सुर्खीमायल ही हैं । म्रादिम काल में श्रार्यों ने जरा साँवले श्रौर जरा पीले रंग को ही 
अपने मन में उत्तम समझा था, इसीलिए माताश्नों के संस्कार प्रबल हुए और प्रधिक प्रजा इसी रंग की हो गई है। हम 
देखते हैं कि नैपाल में बसनेवालों का भा प्राय: यही रंग है। वहाँ चपटे चेहरे भौर पीतवर्णेवालों में कुछ ता म्वर्ण के श्याम 
लोग भी पाये जाते हैं अभी हमने जिस श्याम रंग का वर्ण किया है, ये लोग उसी रुचि के परिणाम हैं। कहने का मत- 
लब यह है कि ये चपटे चेहरे श्रौर पीले तथा श्याम रंगवाले मंगोलियन झ्रायों से मिश्न किसी श्रन्य जाति के मनुष्य नहीं हैं । 
ह मैपाल से आगे हिमालय के नीचे रूसी तुकिस्तान है। वहाँ बहुत पूर्व काल से झ्रायों का निवास है | इसके 
श्रागे बाबू उमेशचन्द्र विद्यारत्न ने श्रार्यों का मूल वतन भंगोलिया के अलताई पहाड़ पर सिद्ध करने के लिए 'मानवेर 
आदि जन्मभूमि' नामक ग्रन्थ लिखा है। उस ग्रन्थ के पढ़ने से अधिक तो नहीं, पर इतना अवश्य भासित होता है, कि 
वुर्वातिपूर्व काल में प्रायेलोग अ्र॒लताई ग्रर्थात्‌ इलाबृत में रहते थे और यह अलताई शब्द इलाबृत का ही अपभ्न श है। 
मानवैर प्रादि जन्मभूमि' पृष्ठ ११६ में बायुपुरांण भ्रध्याय ३८ के कुछ इलोक उद्धृत किये गये हैं, जिनसे ऊपर की 
बात पुष्ट होती है। उनमें से दो श्लोक ये हैं-- 
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शैर८ वेदिक सम्पत्ति 


वेद दक्षिणे त्रीणि त्रोणि वर्षाणि चोत्तरे । तयोम॑ंध्ये तु विशेय मेरमध्यमिलाबतस्‌ ॥। 
तत्न देवगणा: सर्वे भन्धर्थोरगराक्षसा: । शलराज्ये प्रमोदन्ते शुभाश्वाप्ससस/जूना: ।॥ 


श्र्थात्‌ इलावृतवर्ष के दक्षिण हरिवर्ष, किम्पुरुषबर्ष भ्रौर भारतवर्ष के ये तीन वर्ष हैं श्रौर उत्तर की शोर 
रम्यकवर्ष, हिरण्यवर्थ और उत्तरकुरुवर्ष ये तीन वर्ष हैं। इनके बीच में इलावृतवर्ष है। इस वर्णन से स्पष्ट हो जाता 
है कि मंगोलिया में आर्यलोगों ने ही श्रपना उपनिवेश बसाया था । 


सिथिया देश किसी समय भारत से निकाले हुए शक नामी पतित क्षत्रियों द्वारा बसाया गया था । इन शछकों 
के विषय में पुराणकार लिखते हैं कि--- 


इक्ष्वाकुश्चेब नाभागो धुष्ट: शर्यातिरेणय च । 

नरिष्यन्तश्न विव्यातों नाभानेदिष्ठ एय हि ।। 

करुषश्र प्रयश्रश्व वसुमान्‌ लोकविभ्ुत: ।' 

मनो वेंवस्वतस्येते नव पुत्राध्य धाभिका: । (विष्णुपुराण ) 


अर्थात्‌ वैवस्वत मनु के इक्ष्वाकु, नाभाग, घृष्ट, शर्याति, नाभानेदिष्ठ, करुष, पृषध्‌, बसुमानु और नरिष्यन्त ये 
नव पुत्र थे । हरिवंश अ्रध्याय १६, इलोक २८ में लिखा है कि-- 
नरिध्यस्त: शका: पुत्रा नाभागस्य तु भारत । 
अस्बरीषो5भवत्‌ पुत्र: पारथिवर्षभसत्तम: ॥ . (हरिवंश) 
श्र्थाव्‌ नरिष्यन्त के पुत्रों का ही नाम शक है। इन शकों को राजा सगर ने 'अर्धमुण्डानू शकान्‌! (विध्णुषुराण 
अं० ४, श्र० ३, इलोक २१) भ्र्थात्‌ श्राधा शिर मुंडबाकर निकाल दिया था। यही लोग सिथिया (जिसको शका- 
वस्था कहना चाहिए) में जाकर बस गये । (इसलिए इनके आये होने में कोई सन्देह नहीं है # । 
उत्तर कुरुप्रदेश साइबीरिया से लेकर झागे तक है | इसके विधय में वायुपुराण अध्याय ८५ के ये इलोक पढ़ने 
लायक हैं | वहाँ लिखा है कि-- 


उत्तरस्य समुद्रस्य समुव्राग्ते च दक्षिण | कुरवस्तत्र तद॒वं पृण्य सिद्धनिषेवितमु । 
देवलोकात्‌ च्युतास्तत्र जायन्ते मातवा: शभा' । 


प्र्थात्‌ उत्तर महासमुद्र के दक्षिण किनारे पर अति पवित्र उत्त रकुरुषषं है, जहाँ देवलोक से गये हुए उत्तम 
प्रुरुष निवास करते हैं । यह देवलोक हिमालय के सिवा और कुछ नहीं है । श्रायेलोग हिमालय से जाकर उत्तर समुद्र 
अर्थात्‌ शीतकटिबन्ध के इस पार तक और साइबीरिया के उस पार तक करु देश में निवास करते थे । जिस प्रकार 
भारत में कुरुक्षेत्र था, उसी प्रकार उतनी दूर जाने पर भी उन्होंने कुर नाम से ही उस देश को सम्बोधित किया 
था । श्राये लौग सदैव ही अपने साथ अपने अपने स्थानों के नाम ले गये हैं। उसी तरह उत्तरकुरु का नाम भी कुरु 
छ्ब्द से ही रक्‍्खा गया है । 


यहाँ तक हमने एशिया की उत्तरी सीमा को देखा, तो वहाँ सर्वेत्र श्रायंजतता को ही भारत से जा जाकर बसते 
हुए पाया । परन्तु उत्तर कुद से आगे जहाँ ध्रुवप्रदेश है, वहाँआयंलोग कभी नहों जाते थे । वहाँ उनको 
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- पृर्षों एशिया ३३६ 


यश्ञयाग करने का सुभीता महीं था । वहाँ महा विकट अन्धेरा था और वह आधुरी भूमि आयंस्वभाववालों के लिए 
अनुकूल नहीं थी । यही कारण है कि सुग्रीव ने वानरों को उत्तर तरफ रवाना करते समय कह दिया था कि तुम 
लोग उत्तरप्र्‌व में मत जाना । यह वैदिक श्रादेश था । क्योंकि वेदों में दीर्घरात्रि और उस रात्रि में पड़े हुए रोनेवालों 
के प्रलड्भा र से उपदेश दे दिया गया है कि वहाँ किसी को न जाना चाहिये । परन्तु वहाँ एक 'र4एए६ 28 ' 
प्र्थात्‌ नव्य हिमालय का पता मिलता है, जिससे सूछित होता है कि कभी ईरामियों के बुजुर्गों ने वहाँ जाकर उपनिवेश 
बसाया था । उनकी भाषा में संस्कृत के "हु ' का “ ज ' होजाता है, इसीलिए प्रतीत होता है कि नव्य हिमालय 
नाम उन्हीं ने रक्खा है और पुराने हिमालय के साथ मिलाया है । यदि वैदिक आये नाम रखते तो, वव्य हिमालय ही 
रखते । इस नव्य हिमालय को उद ज्योग्राफी में.'नवजूमला' लिखा हुआ है । इसका वर्णंत इनसाइवलोपेडिया ब्रिटेनिका 
में मी आया है +- । 

आइसलेंड और ग्रीनलेंड यद्यपि योरप से उत्तर की ओर हैं, पर वहाँ के बाशिन्दों का संबन्ध श्रार्यों से ही 
है । भ्रतः कुरु के इन पड़ोसी देशों का भी वर्णन कर देना चाहिये ) इसके विषय में प्रोफेसर ही्ट नामक विद्वानु कहता 
है कि आइसलेंड और ग्रीनलेंड के निवासियों की भाषा जर्मन भाषा से मिलती है श्रतः अनुमान होता है कि वे भी 
श्रार्य ही हैं हमने इन लोगों के विषय में भ्रधिक स्वाध्याय नहीं किया । संभव है ये योरप से गये हों । पर चूंकि योरप 
की प्रजा स्वयं श्रार्यों की भाषा बोलनेवाली भी निग्रो, तुरानी प्रजा है, इस से श्रनुमान होता है कि झ्राइसलेंड और 
ग्रीनलेंडवाले भी निग्रो, तुरानी ही होंगे, जो निश्चय ही पतित भ्रार्य हैं । 

यहाँ तक हमने उत्तरी एशिया से सम्बन्ध रखनेवाले उन आर्यों का वर्णन किया, जिनको इस समय मंगोलिया 
या तुरानी टाइप के कहा जाता है। पर हमारे अब तक के विवेचन से यही ज्ञात होता है कि वे भ्रार्य ही हैं। उनकी 
सभ्यता, भाषा, रूप और रज्धा बदल जाने से शअ्रब उतको चाहे कुछ कहा जाय, पर उनके मुल में आयों का ही 
रूधिर प्रबाहित है । 


पूर्वी एशिया 


भारतवर्ष से पूर्व सबसे नजदीक जो पहिला देश है, वह बर्मा है। इसको संस्कृत में ब्रह्मदेश कहते हैं। वामनपुराण 
में लिखा है कि तिब्बत में रहनेवाले श्रसुरों के द्वारा सताये जाने पर पूर्वकथित पीतवरणं कुछ आर्य ब्रह्म देश में जाकर 
श्राबाद हुए । ये असुर भी कोई दूसरे नहीं थे । वायुपुराण में लिखा है कि असुर श्रार्यों के दायाद बान्धव ही हैं # । 
दायाद बान्धव उन्हीं को कहते हैं, जिनका पैतृक सम्पत्ति में हक हो | इनके विषय में लिखा है कि जो कुरुक्षेत्र में बसते 
हैं, वही तिब्बत में बसते हैं $ । इससे स्पष्ट हो गया कि ये झरार्य ही हैं, जो पतित होकर तिब्बत में गये' हैं । रामायरा 
में इनका सुवर्ण का सा रज् लिखा है। बामनपुराण में इनका तिब्बत से ब्रह्मदेश का जाना भी पाया जाता है »८॥ 
इससे ज्ञात होता है कि ये भी वही किरात नामी क्षत्री ही हैं, जो नेपाल से लेकर तिब्बत तक बसते थे। इन्होंने ही 
बर्मा में जाकर अमरावती और मिथला नामी नगरियाँ बसायी हैं, जो श्रव तक हैं। इससे स्पष्ट हो जाता है किये 
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# असुर। ये तदा आसन्‌ तेषां दायादबान्घवा: । (वायुपुराण) 
$ ये वर्सान्ति कुरुक्षेत्र ते बसन्ति त्रिविष्टपे । (महाभारत) 
>( ततोउसुरा यवाकामं विहृरन्ति त्रिविष्टपे । 
ब्रह्मलोकेच त्रिदशा: संत्यिता दुःखकषिता: ।। (वासनपुराण) 





३४० बेविक सम्पत्ति 


आये ही हैं और उक्त नगरों के बसाते समय तक इनकी भाषा संस्कृत ही थी इतना ही नहीं, प्रत्युत बुद्ध धर्मप्रचार के 
समय भी ये हिन्दूघम के भ्रभिलाषी थे, इसीसे ये सब बौद्ध हो गये । ब्रह्मदेश नाम से भी ज्ञात होता है कि वह वैदिक 
भ्रा्यों के ही द्वारा रक्खा गया है और ब्रह्मनिवासी आये ही हैं । 


चीन देश के विषय में लिखा जा चुका है कि श्रार्यों के प्रार्रस्भक काल में ही कुछ लोग पतित होकर चीना 
(नीचे दर्जे के) हो गये भौर हिमालय से नीचे चीना--गहराई--में जा बसे थे । समस्त भाषाओं के एक ही व्याकरण 
के विषय में हम लिख श्राये हैं कि सामोपेडिक भाषा जो चीन देद्वास्तगंत पैतिसी और ओ्रोब नदियों के किनारे पर 
बसनेवालों में बोली जाती है, उसमें श्राय भाषात्रों की तरह तीन वचन और आठ विभक्तियाँ हैं । इससे पाया जाता 
है कि चीन में बसनेवाले मूल पुरुष आये ही थे । चीनियों के विषय में टाड हन्टर साहब ने अपने राजस्थान के इति- 
हास, परिशिष्ट अ्रध्याय दूसरे में इनके वंश का हाल लिखा है। उसका सारांश यह है कि 'मोगल तातार और चीनी 
लीग अपने को चन्द्रवंशी क्षत्री बतसाते हैं । इनमें से तातार के लोग अपने को “अय' का बंशज कहते हैं पह अय पुरु- 
रया का पुत्र आयु ही है। इस आयु के वंश हो में यदु या और उसका यौत्र हुय था | चोनो लोग इसी हय को ह्य, 
कहते हैं और अपना पृर्वज मानते हैं । उक्त श्रय की नवीं पीढ़ी में एलखाँ के दो पुत्र हुए । उनके नाम काइयान और 
नगस थे इसी नगस से नागवंश की उत्पत्ति प्रतीत होती है। चीनवालों के पास थू की उत्पत्ति इस तरह लिखी है कि 
एक तारे का समागम यू की माता के साथ हो गया । इसी से यू हुआ । यह बुध और इला के समागम की सी बात 
ज्ञात होती है । इस तरह से तातारों का श्रय, चीनियों का यू और पौराणशिकों का आयु एक ही व्यक्ति है। इन 
तीनों का आदिपुरुष चन्द्रमा था और ये चन्द्रवंशी क्षत्री हैं, यह अच्छी तरह सिद्ध होता है ।' 
चीनियों के आदि पुरुष के विषय में प्रसिद्ध चीनी विद्वान यांगत्साई ने सन्‌ १५४८ में एक ग्रन्थ लिखा था । 
इस ग्रन्थ को सन्‌ १७७६ में हया नामी विद्वान्‌ ने फिर सम्पादित किया । उसी पुस्तक का पादरी कला ने अनुवाद 
किया है। उसमें लिखा है कि 'अत्यन्त प्राचीत काल के मो० लो० ची० राज्य का आह० यू० नामक राजकुमार यून्नन 
प्रान्त में आया । इसके पुत्र का नाम ती० भोगंगे था | इसके नौ पुत्र पैदा हुए । इन्हीं के सन्‍्ततिविस्तार से समस्त 
चीनियों की वंशतृद्धि हुई है' | इसके अ्रतिरिक्त चीन देश में होम (हवन) को घोम कहते हैं । इससे प्रतीत होता है कि 
उनमें श्रार्यों का कमेक्राण्ड मुहृत तक प्रचलित था । चीनवालों का भारत से इतना श्रधिक सम्बन्ध रहा है कि यहाँ से 
ब्राह्मण लोग धर्मप्रचार के लिए चीन को जाते थे और चीननिवासी यहाँ आ्राकर फिर से झ्रार्यों के समाज में मिल जाने थे । 
हिन्दी विश्वकोश पृ० ३१८ में उपनिवेश शब्द पर लिखा है कि “चीन देश की पुरातत्त्व आलोचना से यह सिद्ध 
होता है कि ई० सन्‌ पूर्व ८ वीं शताब्दी में भारतीय झ्रा्य वाशिकों ने चीन देश के बहुत से स्थानों में अपना प्रभाव 
फँलाया था श्रौर बहुत से स्थानों में उपनिवेश भी किया था'। तभी तो दारुचीनी जिसे दालचीनी वहले हैं, वहाँ से 
झाती थी । दारु लकड़ी को कहते हैं, इसलिए एक खास प्रकार की चीन की लकड़ी को दारुचीनी कहा जाता था। यह लग- 
भग तीन हजा रवष के पूर्व की बात है। परन्तु हमने चन्द्रवंश और श्रायंभाषा की जो बात लिखी है, वह तो उस समय की 
है, जब सर्वप्रथम आये लोग 'चीती' होकर चीन गये थे, इसलिए चीनियों के आय॑वंशज होने में जरा भी सन्देह नहीं है । 
ले(ब कहते हैं कि जापान में जो जाति निवास करती है, वह चीन से ही जाकर वहाँ बसी है, क्योंकि दोनों की 
भाषा भआ्रादि में बहुत अन्तर नहीं है । थह बात ठीक है | पर हमारा श्रन्वेषण इतना और बतलाता है कि चीन की 
तरह जापान में भी अ्रभी उप्त श्रार्यजाति की एक शाखा मौजूद है, जिसकी भ्रन्य शाखाओं से जापानियों की उत्पत्ति 
हुई है । उस मूलवासिनी जाति का नाम ऐन्यू' है। इसको काकेशियन विभाग के अन्तर्गत समझा जाता है +-। ऐकन्यू 
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इक्षिणी एशिया श्डर 


लोग झब तक श्राचीन ऋषियों के भेष से रहते हैं । भ्र्थात्‌ डाढ़ी और केश नहीं निकालते । इसीलिए इनको ग्राजकल 
पथा५ (० श्र्थात्‌ बालवाले लोग कहा जाता है। चाहे जापानी इन काकेशियन की सन्‍्तति हों और चाहे चीनियों 
की । दोनों सूरतों में वे श्राय क्षत्रिय ही हैं । जापानियों का बुशिडो” श्र्थात्‌ क्षात्र धर्म श्रब तक प्राचीन क्षत्रियपने 
को स्मरण दिला रहा है। ऐन्यू लोगों का प्रस्तुत होना, जापान की स्ज्रियों में भारतीयपन का होना और पुरुषों 
का क्षात्र धर्म आदि बातें एक स्वर से पुक्तार रही हैं कि वे आयंवंशज ही हैं । 


दष्िणी एशिया 


दक्षिणी एशिया पर कुछ लिखने के पूर्व दक्षिण भारत में आबाद द्रविड़ जाति की उत्पत्ति का विवरण 
विस्तारपूर्वक हो जाना चाहिए । क्योंकि पाश्चात्त्यों और उनके द्वारा शिक्षा पाये हुए कतिपय एतहेशीय बिद्वानों का 
मत है कि भारतवर्ष के मुलनिवासी कोल और द्रविड़ ही हैं| आर्यलोग तो यहाँ कहीं बाहर से श्राकर झाबाद हुए हैं। 
यहाँ के स्वामी कोल और द्रविड़ ही थे, पर आर्यों ने यहाँ आकर उनको युद्धों में परास्त करके जंगलों में भगा दिया, 
झ्राप राजा हो गये और मूलनिवासियों को दास, दस्यु, राक्षस, असुर और यातुधान आदि नामों से पुकारने लगे। 
ये विद्वान अपने इस अश्रारोप की पुष्टि में कहते हैं कि--- 

(१) बेदों में आयं ओर दस्यु दो जातियों का वर्णन है। (२) दस्युओं के श्याम वर्ण और उनकी 
स्लेच्छ भाषा का वर्णन है। (३) उनके साथ युद्धों का वर्णण है और (४) यहाँ के मूलनिवासी कोल, भील, 
संधाल, नट, कंजर ओर द्बिड़ों में श्याम वर्ण भर अनाय॑ भाषा पाई भी जाती है। अतएवं यह समस्त वर्णन 
उन्हीं के लिए है । 

हम देखते हैं कि इन वर्णानों और अवलोकनों से उपर्युक्त आरोप को सहारा मिलता है। अतएव इस बात केजाँचने 
की आवश्यकता है कि यह आरोप और ये प्रमाण परस्पर कितने सहायक हैं। सबसे पहिले हम देखना चाहते हैं कि--- 

(१) आयों के वाहर से आने और उनके पूर्व यहाँ के मूलनिवासियों के विषय में क्या क॥। प्रमाण हैं? 
(२) दस्थुओं के रूप, रद्ध, भाषा ओर युद्धों का वेदों में क्या उल्लेख है ? और (३) मूलनिवासियों की मौलिकता 
का क्या रहस्य है ? इन तीन ही बाकयों में समस्त जिज्ञासा भरी हुई है। इन सबमें पहिला प्रश्न यह है कि क्‍या 
आारयलोग बाहर से आये ? ः 

इस भ्रश्न के उत्तर के लिए झार्यजाति का साहित्य ही ग्रादरणीय हो सकता है। क्योंकि यह बात स्वेमान्य 
ही चुकी है कि आर्यों के वैदिक साहित्य (वेद) से पुराना साहित्य झारयों की किसी शाखा के पास नहीं है | भ्रतः हम 
सबसे प्रथम यही देखना चाहते हैं कि श्रार्यों ने अपने साहित्य में भारत आ्रागमन के दिपथ में खुद क्या लिख रबखा 
है । आयों ने अपने इतिहास में कहों नहों लिखा कि वे कहों बाहुर से आये । आ्रार्यों को विदेशी सिद्ध करने वाले 
विद्वानों में मि० मूर प्रसिद्ध हैं। आप भ्रार्यसाहित्य को अर्से तक उलटने पलटने के बाद हताश होकर लिखते हैं कि 
जहाँ तक मुझे ज्ञात है संस्कृत की किसी पुस्तक से अथवा किसी प्राचीन पुस्तक के हवाले से यह वात सिद्ध नहों 
होती कि भारतवासी किसी अन्य देश से आये' 88 । 

श्रार्यों के साहित्य से न सही मूलनिवासियों की ही किसी कथा से यह बात सिद्ध होती कि आर्यलोग कहीं 
बाहर से आये झर उनको जंगलों में निकाल दिया । परन्तु यह बात भी श्रब तक किसी ने नहीं ढू ढ़ निकाली । इसके 
अतिरिक्त यदि आर्यो के पहिले कोल और द्रविड़ यहाँ के मूलनिवासी होते, तो उनकी भाषा में इस देश का कुछ नाम 
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४२ बैविफ सम्पत्ति 


प्रवश्य होता । पर अनार्यों की भाषा में श्रार्याव्ते और भारतवर्ष नाम के पहिले का कोई भी नाम नहीं मिलता । 
इससे तो यह बात बिलकुल ही उड़ जाती है कि यहाँ श्रार्यों के पूर्व कोल और द्रविड़ रहा करते थे । कुछ समय से 
पढ़े लिखे द्रविड़ों ने श्रपना कुछ इतिहास लिखना शुरू किया है । परन्तु उन्होंने श्रपना इतिहास किन्‍्हीं अ्रनाये नामों से 
श्रारम्भ न करके श्रगस्त्य और कण्व श्रादि ऋषियों के चरित्रों से ही प्रारम्भ किया है। श्रगस्त्य और कण्व निःसन्देह 
प्राय नाम हैं। इतिहास के मूल में इन नामों के होने से तो यह बात बिलकुल ही स्पष्ट हो जाती है कि द्वविड़ों के 
गर्व भी यहाँ श्राये ही निवास करते थे । इस विषय पर एक द्रविड़ पण्डित मद्रास प्रान्‍्त से लिखते हैं कि द्रविड़ों की 
भाषा, रूप, विश्वास, धर्म और इतिहास से मुझको पूर्ण संतोष हो गया है कि वे लगभग ५०० वर्ष ईस्वी सन्‌ पूर्व 
श्विमी एशिया के समुद्र पार से यहाँ श्राये । यह एक पढ़े लिखे द्रविड़ जाति के श्राधुनिक विद्वानु की राय है। 
प्भी जानते हैं कि बुद्ध भगवान्‌ के जन्म का संवत्‌ ईस्वी सन्‌ से पुवे छठी शताब्दी है । उस समय से हजारों वर्ष पूर्व 
तक आार्यों के यहाँ वसने का प्रमाण मिलता है। परस्तु उपयुक्त द्वविड़ विद्वानु ने स्पष्ट ही कह दिया है कि द्रविड़ 
लोग ईस्वी सन्‌ से ५०० वर्ष पू्वे बाहर से श्राये । ऐसी दशा में द्वविड़ों के मत से भी श्रार्य॑ लोग द्वविड़ों से पूर्व यहाँ 
बसे हुए पाये जाते हैं । इसके श्रतिरिक्त श्रा्यों की किसी भिन्न शाज़ा ने भी स्वीकार नहीं क्रिया कि वैदिक श्रार्य हमसे 
जुदा होकर भारत को गये । कहने का मतलब यह कि संसार में इस प्रकार का कोई इतिहास उपलब्ध नहीं है, जिसमें 
लिखा हो, या कहा जाता हो कि आये लोग भारत में कहीं बाहर से आये । इसके विरुद्ध वैदिक श्रार्यों ने अपने 
प्राचीनतम इतिहास में लिख रक्‍्खा है कि ब्रह्मावर्त के जंगलों को काटकर सबसे प्रथम हमने ही श्राबादी की है । 


द्वितीय खण्ड में हम लिख ये हैं कि श्रार्यों की उत्पत्ति हिमालय के 'मानस' स्थान पर हुई । बहुत दिन 
तक श्रार्य लोग हिमालय पर ही रहे । संततिविस्तार के कारण उन्होंने हिमालय से नीचे उतरकर भूमि तलाश की । 
जिस रास्ते से वे भ्राये उस रास्ते का नाम उन्होंने हरहार (हर-हिमालय और द्वारनदरबाजा) श्र्थात्‌ हिमालय का 
दरवाजा रक्‍्खा । यहाँ श्राकर वे कुछ दिन तो रहे, पर जंगली जलवायु के कारण सव रोगी हो गये भौर फिर अपने 
पूवे निवास हिमालय को चले गये १ । परन्तु कुछ समय वाद बे यहाँ फिर भ्राये । श्रब की वार उन्होंने यहाँ के 
जंगलों को काटकर देश को बसनेयोग्य बनाया और हरद्वार, कुरुक्षेत्र श्र्थात्‌ सरस्वती नदी से लेकर पूर्व की गण्डकी 
नदी (जिसको सदानीरा और हदृषद्वती कहते हैं) तक जंगलों को जलाकर श्रावादी की -- और इस श्राबाद भूमि का 
नाम ब्रह्मावर्त रक्खा »<। इसके श्रागे के देश का नाम विदेह हुआ, जिसका श्रथ्थ शरीर-शून्य श्रर्थात्‌ निर्जन है #। 


इस इतिहास से ज्ञात होता है कि इसके पूर्व यहाँ कोई निवास नहीं करता था । यदि आबादी होती, तो जंगल 
न जलाने पड़ते और देशों का नाम विदेह न रखना पड़ता । जिन दस्युश्नों को मूलनिवासी कहा जाता है, वे युद्ध करना 
जानते थे। उनके वड़े वड़े नगर थे। क्योंकि 'असुर: पुरो प्रकुर्वीत' शतपथ में लिखा हुआ है । वे व्यापारी थे श्रौर 
जहाज चला ना भी जानते थे । ऐसे लोगों ने जंगलों में ही निवास रबखा हो, यह युक्तियुक्त प्रतीत नहीं होता । क्योंकि 
कोल, भील तो जंगल काटने में श्रब तक बड़े प्रबल होते हैं । परन्तु श्रार्यों के उपयुक्त वर्णन से पाया जाता है कि 
आर्यों के पूर्व किसी के बसने लायक स्थान ही न था । इस तरह से न तो यहाँ भ्रार्यों के पूवें किसी के बसने का पता 





+ दोषं मत्वा पूर्वेनिवासं हिमवन्तं जग्मुः (चरकसंहिता) 

-|- तहिं विदेधो माथव आ्रास । सरस्वत्या?ं॥ स तत एवं प्राइदहन्न भीयायेमां पृथिवीं त॑ गोतमश्च राहुगणो 
विदेघख्च माथवः पश्चादहहन्तमन्वीयतु: । स इमाः सर्वा नदीरतिददाहू, सदानीरेत्युत्तरादू गिरे: निर्धावति&& ता हैव 
नातिददाह तां१$ ह सम तां पुरा ब्राह्मणा न तरन्त्यनतिदम्धादना वेश्वानरेशोति [शतपथ ब्राह्मण १।४३।१४ ] 

>» सरस्वतीहषद्वत्योदेंव नद्योयंदन्तरम्‌ । त॑ देवनि्मितं देश ब्रह्मावर्त प्रचक्षते । [मनुस्मृति २।१७] 

# एतहि कोसलविदेहानां मर्यादा | (शतपथ १॥४।३। १७) 


दक्षिणी एशिया १४३ 


मिलता है और न यहाँ कोई पराजित या बिजित ही था । पाश्चात्त्य विद्वानों की इस ऊलजलूल थियरी का तीव्र प्रतिबाद 
करते हुए प्रसिद्ध विद्वानु नैसफील्ड साहब लिखते हैं कि भारतीयों में आयंविजेता और मूलनिवासी जैसे कोई विभाग 
नहीं हैं । ये विभाग बिलकुल आधुनिक हैं ! यहाँ तो समस्त भारतोय जातियों में अत्यन्त एकता है। ब्राह्मणों से 
लेकर सड़क भाड़नेवाले भंगियों तक का रूप, रंग और रक्त एक समान ही है )८। 

हमने यहाँ तक यह दिखलाने का यत्न किया कि इस देश में न तो आर्यों के पूर्व कोई मूलनिवासी नाम के कोल, 
द्रविड़ आदि ही रहते थे और न श्रार्यों के साहित्य से आयों का बाहर से आना ही सिद्ध होता है। इसी तरह न 
मूलनिवासियों की किसी कथा या नाम से ही सिद्ध होता है कि आये बाहर से झ्राये और कोल, भीज्ष, द्रविड़ यहाँ के 
मूलनिवासी थे । और न इस बात को आर्यों की किसी अ्रन्य शाखा ने ही स्वीकार किया है कि हमारा एक दल भारत 
को गया | जब यह हाल है, तब फिर नहीं मालुम होता कि संसार भर के प्रमाणों के विरुद्ध किस श्राधार से कहा 
जाता है कि भ्रार्य लोग कहीं बाहर से आये और यहाँ के मूलनिवासी कोल और द्रविड़ ही हैं? इसलिए पाश्चात्त्यों का 
यह आरोप कि आये लोग बाहर से श्राये बिलकुल निराधार है। इसी तरह यह भी निराधार है कि आर्यों के पूर्व 
यहाँ कोल और द्रविड़ रहते थे। इसके बाद अब हम इस प्रश्न का उत्तर ढूँढते हैं कि दस्युओं के रूप, रंग, भाषा और 
युद्धों का वेदों में क्या उल्लेख है । 

एक शख्स ने प्यार करते करते अपने बच्चे को कहा कि यह बड़ा शतान है । इस बात पर पास बैठे हुए उनके 
दोस्त ने कहा कि जी हाँ, इसका वर्णान तो बाइबल और कुरान में भी आया । जो बात इस मजाक में दिखलाई 
पड़ती है; ठीक वही बात वेदों में दस्यु आदि शब्द देखकर कोल, भीलों के लिए बताई जाती है । किन्तु वेदों को गौर 
से पढ़नेवाले इस वात से इनकार करते हैं । वेदों में आये हुए दस्यु झ्रादि छब्दों पर मिस्टर मूर लिखते हैं कि 'मैंने ऋग्वेद 
के दस्यु या असुर आदि नामों को इसलिए पढ़ा कि वे अनारयों के हैं, या मुलनिवासियों के । परन्तु मुझको कोई भी 
नाम न मिला, जो इस प्रकार का हो' # । इसी तरह प्रो० मैक्समुलर कहते हैं कि 'दस्यु का अर्थ केवल बत्रु है! व! 
ए० रागो जिन कहते हैं कि दस्यु का अ्र्थ केवल लोग है और इरानियों की अवस्था पुस्तक में उनका दह्मू शब्द इसी अर्थ 
में आया है'--। जन्दावस्था के इस प्रमाण से रागोजिन ने सिद्ध कर दिया कि ईरानी लोग अपने ईरानी लोगों को ही 
दह्म , अर्थात्‌ दस्यु कहते थे। मैक्समूलर ने स्पष्ट कर दिया कि दस्यु दुश्मन को कहते हैं। मतलब यह हुआ कि चाहे 
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दह्म शब्द दस्यु का अ्रपश्न श है। क्‍योंकि संस्कृत का स' जेंद भाषा में ह' हो जाता है, जैसे सप्त का हृप और 
मास माह आदि । 


डडड बेदिक सम्पत्ति 


अपनी जाति का हो भ्रथवा दूसरी जाति का, जो द्वंष करने योग्य है, वही दस्यु है। यदि ऐसा न होता तो ईरानी लोग 
अपनी ही जाति को दह्मय_ न कहते क्योंकि उनके यहाँ तो कोई श्याम वर्ण और भिन्न भाषाभाषी था ही नहीं । 

भाषा के विषय में जो वर्णन वेद में झ्ाये हैं, वे भी मूलनिवासियों की भाषा के लिए नहीं हैं। वेदों में श्राये 
हुए 'मृप्नवाचा' श्रादि शब्द, जिनको प्रनायों की भाषा कहा जाता है, जाँच से सिद्ध नहीं होते कि वे अनायों की भाषाके 
लिये आये हैं। मिस्टर मूर कहते हैं कि 'सृश्नबाचा से अनायों की भाषा किसी प्रकार भी सिद्ध नहीं होती »< ॥ 
इसी प्रकार श्याम वर्ण का वरणन भी अ्रनारयों की त्वचा के लिये नहीं आया । प्रो० रॉथ अपने कोष में लिखते हैं कि 
कृष्णगर्भा और कृष्णयोनि आदि शब्द कृष्ण मेघ के लिए आये हैं, जो काला ढक्कन है । यही ग्रभिप्राय ए० मारेनीरने 
के लेख का भी है। बाबू अविनाशचन्द्र दास कहते हैं कि जिस प्रकार एक अ्रँगरेज किसी डाकू श्रगरेज 
को ब्लेक गार्ड! कहता है, उसी तरह श्याम वर्ण का वर्णन, जो श्रार्यों ने अपने एक दल के लिए किया है, वह उपमा 
काले बादलों से ही झ्राई है, जिसे वे वृत्र की खाल कहते हैं +- । 

इस छानबीन से यह पता लग गया कि वेदों में आये हुए कृष्णयोनि और सृध्रवाचा आ्रादि शब्द मूलनिवासियों 
के लिए नहीं प्रयुक्त हुए । उलटा यह सिद्ध हो रहा है कि बेढों में श्याम त्वचा, सृक्षवाचा और दस्यु आदि शब्द 
बादलों के लिए प्रयुक्त हुए हैं। और युद्धों के बर्णन इन्द्र और बृत्र के हैं, जो वास्तव में विद्य तू, सूर्य तथा मेघों के 
अतिरिक्त और कुछ नहीं हैं। यहाँ दस्यु और वृत्र आदि शब्दों पर विचार कर लेने से ही यह सारी उलभन 
सुलभ जायगी । 

वेद के पढ़नेवाले जानते हैं कि वेदों में इन्द्र और वृत्र का वर्णन बहुतायत से श्राता है। यह वर्णन युद्ध के रूप 
में भी ग्राता है । हम चाहते हैं कि यहाँ पर थीड़े से वेदों के वे वाक्य जिनमें इन्द्र, वृत्र, दस्यु, मृ्नवाचा, कृष्णयोनि 
ग्रादि शब्दों की व्याख्या की गई है, लिख दें । जिससे स्पष्ट हो जाय कि यह सब वर्णन पृथिवी के ऊपर का नहीं है । 
ऋग्वेद में एक सूक्त सिर्फ इसलिए आ्राता है जिससे इन्द्र का वास्तविक स्वरूप समझ में श्रा जाय । इस यूक्त का वाम 
'स जनास इन्द्र: है । इसके आवश्यक अ्रंश इस प्रकार हैं--- 

यो जात एव प्रथम: । यः पृथियीं व्यवपानापह हथ: पत्रतान्प्रकुपिताँं अरस्णात्‌ । यो अन्तरिक्ष विमसे, यो 
द्यामस्तभ्नात्‌ । यो हत्वाहिमरिणात्‌ सप्त सिन्धून्‌। यो अश्मनोरनन्‍्तर्राग्त जजञान। यो दास बर्णमधर गुहाक: । 
यस्याश्वासः प्रदिशि । यः सूर्य थ उषसं जजान, यो अर्पां नेता । यो विष्वस्थ प्रतिमानं बभूव । यो दस्योहँन्ता । 
यः शम्बरं पदव॑तेषु क्षियन्त। यो अहि जघान। यः सप्तरश्मिद्‌ षभ्रस्तुविष्मानु। यो बजहस्त:...स जनास 
इन्द्र: । ( ऋ० २।१२ ) 

ग्र्थात्‌ जो सबसे प्रथम उत्पन्न हुआ, जो पृथिवी को कंपायमान करता है, जो पतवव॑तों अर्थात्‌ बादलों को कुपित 
करता है, जो ग्रन्तरिक्ष में है, जो थौ को रोके हुए है, जो बादलों को मारकर सातों किरणों को मुक्त करता है, जो 
बादलों में श्रग्ति उत्पन्त करता है, जो बादलों को नीचे गिराता है, जिसकी किरणों सब दिशाओं में फैली हैं, जो सूर्य 
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दक्षिण एशिया इ्डश 


और उषा को उत्पन्न करता है, जो जलों का नेता है, जो संसार का पैमाना है, जो दस्युओओं-बादलों को मारनेवाला है, 
जो शंबर को पव॑ंतों-बादलों-पर छिनन. भिन्न करता है. जो बादलों को मारता है और जो वज्हस्त है, उसे 
हे मनुष्यो ! इन्द्र समझो । 
अब विचार करके देखना - चाहिए कि क्‍या यह उपर्युक्त इन्द्र कोई पृथिवी का देहधारी राजा है था आकाशीय 
सर्वप्रधान शक्ति है ? यदि यह प्राकाशीय शक्ति है, तो फिर. यह झ्राकाशीय पदार्थों को ही मारता है और उन्हीं के साथ 
बुद्ध करता है । ऊपर के पर्वत, भ्रहि,-दास, दस्यु, शम्बर आदि शब्द सब झाकाश के ही पदार्थ हैं । निघण्दु में ये सब 
नाम बादलों के लिए आये हैं । इंद्र के ही लिए वेद में और भौ वर्णन देखने योग्य है। एक जगह लिखा है कि-- 
अयभिन्द्रो मरत्सखा वि वृत्रस्थामिनच्छिर । वच्ञोण शतपर्वणा '। 
वावधानी मरत्सखेन्द्रो वि वृत्रसरयत्‌ । सृजन्त्समुद्रिया अप: ॥॥ (ऋ० ८।७६।२,३ ) 
अर्थात्‌ इस मरुत्‌ के सखा इन्द्र ने वच्च से वृत्र के शिर के सौ टुकड़े कर दिये । हे मस्त के सखा इन्द्र ! वृत्र को 
मारकर समुद्र के जलों को उत्पन्न कीजिये । यहाँ स्पष्ट हो गया कि इन्द्र मर्तों श्र्थात्‌ हवाओं का सखा है, जो बादलों 
को भारकर समुद्र बनाता है। ऋग्वेद ६२५।४ में स्पष्ट कह दिया है कि 'महान्ता सित्रावरुणा सम्राजा देवावसुरा' 
अर्थात्‌ मित्र और वरुण दोनों देवों और 'असुरों के राजा हैं। मित्र सूर्य है श्लौर सभी जानते हैं कि वरुण जल का 
स्वामी है । सूर्य देवों का राजा श्रौर वरुण ग्रसुरों दया राजा है। ऐसी दशा में वह वरुण बादलों के सिवा भर क्या 
ही सकता है ? ऋग्वेद में स्पष्ट लिखा है कि-- 
इन्द्रो भ्घेसंघवा वृश्नह्ा भुवत्‌ । (ऋ० १०२३।२ ) 
चृत्रहृर्ण पुरन्दरम । ([ऋ० ६।१६।१४] 
थो दस्योहुस्ता स जनास इन्द्र:। [ऋ० २।१२१० ] 
भ्र्थात्‌ इन्द्र ही मघवा और बृत्र के मारनेवाला हुआ | वृत्र को मारनेवाला ही पुरन्दर है और जो दस्युको मारने- 
वाला है, वही इन्द्र है। यहाँ वृत्र श्रौर दस्यु शब्द एक ही पदार्थके वाचक हैं। इन्द्र शौर दस्यु शब्द पर मैक्समूलर 
कहते हैं कि 'तब इन्द्र की स्तुति की जाती है, क्योंकि उसने दस्युओं का नाश किया और आये रज्ों की रक्षा की +- । 
हम पहिले ही लिख श्राये हैं, कि मैक्समूलर दस्यु को शत्रु कहते हैं भ्रौर मिस्टर मूर कहते हैं कि वेदों में अनेक प्रसारण 
हैं जिनमें वृत्र को शत्रु कहा गया है-:- । इससे मालूम हुआ कि वृत्र और दस्यु एक ही पदार्थ हैं । दस्यु शब्द की निरुक्ति 
कर- हुए यास्क कहते हैं कि 'दस्युद॑स्यते: क्षयार्थादुपदल्यन्त्यस्मिन्‌ रसा उपदासयतति कर्माणि' प्र्थात्‌ दस्यु शब्द 
प्षेयार्थक 'दस्‌' धातु से बना है। ब्रतः जो रसों का क्षय करता है और यज्ञों को नष्ट करता है, वही दस्यु है। संसारके 
सब रस खिंचकर बादलों में ही जाते हैं, इसलिए सच्चे दस्यु बादल ही हैं। इसी तरह वृत्रों की निरुक्ति में यास्काचार्ये 
कहते हैं कि “तत्र को बृत्र: मेघ इति नैरक्ता:' । श्रर्थात वृत्र कौन है ? उत्तर देते हैं कि नैरुक्तों के मत से मेघ ही 
वृत्र हे। इसीलिए ऋग्वेद में श्राया है कि 'इब्प्ो थो दस्पून अधरानवातिरत्‌'। श्रर्थात्‌ जो इन्द्र दस्युओं को नीचे 
गिराता है। श्रथ स्पष्ट हो गया कि. इन्द्र ग्र्थात्‌ विद्यू त्‌ या सूर्य ताड़न के द्वारा बादलों को नीचे गिराता है। यही 
प्राय भौर दस्युओं का युद्ध है झौर नीचे गिराना ही दस्युओं को भगा देना है । तथा बादल ही कष्णयोनि हैं और वही 
मृप्ननाचा बोलने वाले हैं। ऋग्वेद २।२०।७ में लिखा हे कि 'स बृत्रहेस्द्र : कृष्णयोनी:” अर्थात्‌ वृत्र ही निश्चयपूर्वक कृष्णायोनि 
+॑ चैयादा इएताब 45 एाधांइल्ऐ॑ 0९९७5९ ॥6  06500979९0 (४6 न 7098908 &00. >04९00०७ ॥॥6 
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ड४ 


रे४६ दें दिक सम्पांत्ते 


है और “दनों विश इन्द्र मृप्नवाच: (ऋ० ११७४२ ) अर्थात्‌ इन्द्र ही वृत्र में घुसकर मृन्नवाचा बोलता हैं। 
मतलब यह कि काले बादल कृष्णयोनि हैं और बादलों में विद्युत्‌ की गड़गड़ाहट ही मृन्ननाचा है। 


बेदों में आया हुआ इन्द्र और वृत्र का अलडूगर ही देव और असुर तथा आर्य और दस्यु के संग्राम 
के नाम से प्रसिद्ध है। श्रार्यों का विश्वास है कि उन्होंने संसार में जितने पदार्थों का ज्ञान प्रात किया है, उनका 
नाम बेद शब्दों से ही रवखा है । प्रकाश के विरुद्ध श्रानेवाले बादलों को जिस प्रकार वेद ने दस्यु कहा है, उसी प्रकार 
श्रेष्ठ आरयों से विरोध करनेवालों को भी दस्यु कहा है । इसीलिए श्रार्यों ने वेदों से नामकरण की यह सच्ची कुज्जी 
पाकर अपनी जाति को दो भागों में बाँट दिया। क्योंकि ऋग्वेद में लिखा है कि विजानीह्यार्यान्‌ ये चर दस्पवः । 
अर्थात्‌ ग्राये और दस्यु को अलग जानो | दस्यु का लक्षण करते हुए वेद ने बताया है कि-+ 

न्यव्नतममानुबमयज्वानमदेवयुम्‌ ॥ [ ऋ० 5८।७०।११| 
अकर्मा दस्यु रभि नो अमस्तुरन्यव्तो अमानुष: । [ऋ० १०२२।८ ] 


अर्थात्‌ कर्महीन-यशहीन, अविचा री-अनी श्व रवादी अमानुषों को दस्यु समझना चाहिए । इनके विरुद्ध आये का 
लक्षण करते हुए निरुक्तकार कहते हैं कि ' आय ईश्वरपुत्र: ग्र्थात्‌ आये परमेश्वर के पुत्र हैं । तात्पर्य यह कि जैसे 
बादल सूये के प्रकाश को रोककर अन्धकार फैलाते हैं, वैसे ही भ्रनाये-दस्यु-मभी श्रार्यों के श्रेष्ठ कर्मों में विध्न करते 
हैं और जिस प्रकार सूर्य अपनी प्रजर करों से बादलों को नष्ट करते हैं, वेसे ही भाये भी दुष्ठों का दमन करते हैं । 
इसीलिए प्रार्य ईश्वर पुत्र कहलाते हैं । वेद की इस श्र लंकृत शिक्षा के द्वारा ही प्राचीन प्रार्थों ने अपनी जाति के भीतर 
ही दुष्ड स्वभाव के मनुष्यों को अनाय॑ कहा है, दस्यु कहा है और उत्तम स्वभाववालों को आये कहा है ।। 


बेदों में इतिहास माननेवाले भी स्वीकार करते हैं कि सुदास, दिवोदास प्रोर त्रसदस्यु श्रादि राजे आर्य ही थे ! 
पारसी भी अपने गोल में ही दह्य की कल्पना करते थे। अतः इसका यह अर्थ नहीं है. कि दस्यु कोई दूसरी जाति थी। 
वेदों में किसी जाति का दस्यु नाम से बणोन नहीं है, न आरार्यों के पूर्व यहाँ किसी मूलनिवासिनी जाति का पता 
मिलता है। इसलिए दूसरा प्रश्न भी निराधार ही सिद्ध होता है । इतना बर्णन कर चुकने के बाद अब श्रामे तीसरे 
प्रधान प्रदब पर विचार करते हैं कि मूलनिवासियों की भौलिकता का कया रहस्य दै ? 


मूलनिवासियों को मौलिकता का रहस्य 


जब से यह बात सिद्ध हो गई है कि, द्रविड़ लोग बाहर से आकर आबाद हुए हैं भर उनकी श्राबादी का समय 
बहुत ही न्यून है, तब से पाश्चात्त्योंने मूलनिवासियों के दो विभाग कर दिये हैं! हन दोनों विभागों में एक का नाम 
कोलारियन विभाग है और दूसरे का द्रविडियत । कोला रियन विभाग को द्रविडियन विभाग से पृथक्‌ मानते हुए भी 
दोनों को न तो वे लोग स्पष्ट रीति से जुदा करते हैं भौर न एक में ही मिलाते हैं। कुछ समय पूर्व वे दोनों दलों को 
एक ही मानते थे और दोनों को मूलनिवासी अर्थात्‌ 'एबॉरिजिनीज' कहते थे । परन्तु भ्रव मूलनिवासियों के दो 
विभाग मानते हैं। हम यहाँ देखना चाहते हैं कि, क्या कोलारियन भ्रौर द्रवीडियन एक ही दल के हैं, वा पृथक्‌ 
पथक्‌ ? साथ ही यह भी देखना चाहते हैं कि इन दोनों दलों की असलियत क्या है ? 


मिस्टर हॉजसन, कर्नेल डालटन आर मिस्टर क्लाडवेल आ्रादि विद्वानों ने द्रविडों श्रौर कोलों की भाषा, रूप, 
रंग और उनकी जाति विभाग के विषय में बड़ी खोजें की हैं। बड़े बड़े ग्रन्थ लिखे हैं भौर उनमें ग्रपना मत प्रकट 
किया है ' यहाँ हम मिस्टर क्लाडवेल के ग्रन्थ से इस विषय के प्रभाण उपस्थित करते हैं कि द्रविड़ श्रोर कोल एक ही 
जाधि की दो सभ्य असभ्य शाखाएं हैं। मिस्टर क्लाडवेल कहते हैं कि द्रविड़ भाषाओं के १२ विभाग हैं-- 
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परिसाजित विभाग अपरिमा्जित विभाग 
१ तामिल १ तूदा 

२ मलयालम २ कोटा 

३ तेलुग् ३ गोंड 

४ कनाड़ी ४ खोंड या कूं 

५ तूलू ५ उराँव 

६ कुड़ग ( कुगे ) ६ राजमहाल 


तूदा, कोटा, गोंड श्रौर कू झ्रादि माषाएँ यद्यपि श्रसभ्य प्रोर भसंस्कृत हैं, तथापि निस्सन्देह तामिल, कनाड़ी 
झौर तेलुगू के समान द्रवीडियन हैं । उसी सिलसिले में राजमहाल भौर उराँव मिली हैं। तो भी मैं उनको द्रवीड़ियन 
विभाग में रखता हैं $ । 

उराँव भाषा के लिए मिस्टर हॉजसन का ख्याल है कि वह द्रविड़ श्लौर कोल भाषा के बीच की कड़ी है +- । 
कर्नल डालटन इससे भी भागे बढ़कर कहते हैं कि 'द्रविड़ तत्त्व बंगला के निवासियों तक फैला हुआ है' # । 

इन वर्शनों से यहाँ यह स्पष्ट हो गया कि कोल भोल और बंगाल के संयालों से लेकर दक्षिण के समस्त प्रक्डि 
एक हो जाति के लोग हैं ओर एफ ही मूलभाषा की शाखाओं को बोलते हैं । यही नहीं, भ्रत्युत विद्वानों की खोज 
से यह भी सिद्ध हो गया है कि यहाँ के कोलों और द्रबिड़ों से लेकर लडूत, मेडेगास्कर, अफरीका ओर आस्ट्रेलिया 


8 पफ० [00गा5 त्रांक [ 06४8798०१ 88 छोाकरंतांा क्षा8 (जढए8 वी प्पराएश' ढाणपशए6 ० धीढ 
छात्राएं, 7८ए 88 85 000फ़8--- 





€प्राधंए४/०३ ए8९९5. ए॥्रष्णांर॥९० एछोात्री८ए5. 
). व्चाएं! ], 7098 
2, 'शफ्च्वां॥ा) 2. 089 
३. यह 3, 56०9 
4, (8087086 4. दुष्रणात 67 (ए 
5. पर 5. 07807 
6, ए्‌ए०७३॥्ढा7 (९००४) 6. रिक्षृंगाध4ो 


पृए१8, [(०(8, (5090 था0 ७, 07 7006 ॥0 प्राटपरए8(४0, 078 ए०0070/60]ए 0 96 6६9९6 

85 ९३४८एाशाए फबरएंतना 3ंडक००5 व्वण्शाए जात फ8 एकग।, 6 एथञाशइा05९ ॥70 ९०४०. 4 6िछे 8006 

हह्शा॥07 गा फ्रॉ8एं78 ॥ [06 8876 ०8९20 6 पिक्षंणाआं। 8 8080 ॥6 07809, 56९०४ फिक्ञ [069 #एशना 

६0 007(2४॥॥ 80 26 था. बत7ंडाफार ण 7008 बात (07स्‍8065, फा0०080ए त6 4 0ंब्वशं्रा वें एशाएद, 
#0एलरएलए ६0 ०08४» (॥67) 8$ 0 (06 एक्ा 8ए098॥. 

( (.०0फुथ्ग्भए९ एाव्ाएक्ष 0 फब्एादांथा 7,8808268 ) 


+ ॥%6 07807 983 ००॥58रं9076९१ 0७ए शा. ॥0328509 88 & 0०55००४7४ तह 06छल्शा तल ६0 
ठंबरांल्णजड 870 3स्‍55%7९थए ॥क्रां।शा धिएप, 

( 0काएश्ककार० एाब्चणाक्र 0 एाबएं9शा 7.8878268, 9. 49. ) 

+ (१०]006 08007 ०शाए6०8 6 07890 ९शब्णाहाआ। 50] ॥एरवट एपक्षा 7 ॥8४6 ए८7/पाच्त (0 60. 

पघ७ ४895 (809०0 89 ण॑ 80782, 9. 243 ) पा6 एाबशंवा॥॥ 680घा( दंड ॥06 वेद्ाइशेए 4000 (6 

एगाए7ंप्णा ण पाल एगफुणंड007 ० छथाइथ 080, 70 8०३३), 57990500. (499, 9. 4..) 


इंडंद बंदिक सम्वर्ति 


हक लिलरे लोंध इथिओपिक विभाग के हैं, सब एक ही भाषा बोलते हैं ओर सब एक हो जाति के हैं >८ ॥ 
इथशिय्रोणिक विभःग की पहिचान श्याम रंग, घुघराले बाल, चौड़ी खोपड़ी और तंग जबड़ा है ६ यह विभाग उक्त 
समस्त विभागों को एक में जोड़ता है । 


ऊपर के वर्रान में यह स्पष्ट दिखलाई पड़ता है कि कोल और द्रविड़ों की कड़ियाँ जुड़ी हुई हैं। मध्यप्रान्त का 
शैजेट्ियर मी इसी परिणाम पर पहुँचा है । यही नहीं, प्रत्युत मारतवर्ष का प्राचीनतम इतिहास भी यही कहता है कि 
आन्ध्र, द्रविड, शबर और किरात झादि सब एक ही हैं । हम यहाँ मिस्टर क्लाडवेल की एक तहकीकात दर्ज करते हैं । 
दे कहते हैं कि 'ऊपर कही हुई द्रविड़ माषाओं की फहरिस्त में मैंने मुन्डा, हो, कोल और शबर माषाशरों को नहीं रक्‍्खा, 
जो कोलारियन माषाएँ हैं -- । कक्‍्लाडवेल शबर जाति को कोलारियन विभाग में गिनते हैं। श्रब हम दिखलाना 
चाहते हैं कि द्रविड़ और शबर एक ही जाति के हैं । 


कोलों ओर द्ववबिड़ों को एक ही समुदाय के बतानेवाले और दोनों की मौलिकता का पता देनेवाले प्रमारा ग्राये- 
जाति के प्राचीनतम ग्रन्थों में सुरक्षित हैं। हम ऐतरेय ब्राह्मरा के प्रमाण से लिख आये हैं कि विश्वामित्र धार्य राजा और 
ऋषि थे । उनके एक सौ पुत्र (शिष्य) थे ! उनमें पचास लड़के दुष्ठ हो गये और प्रजा को दुःख देने लगे | विश्वामित्रने 
उनको अ्लायंसमाज से निकाल दिया । वही सब आन्ध्र, पुण्डु, शबर, पुलिन्द आदि हो गये और दस्यु कहलाने लगे ३ । 
मनुस्मृति में लिखा है कि ब्राह्मणों के न मिलने से वृषल हुई क्षत्रिय जाति बाहर निकाल दी गई, जो औण्ड, द्रविड़, कम्बोज, 
यवन, शक, पारद, पह्दव, चीन, किरात दरद और खश नाम से प्रसिद्ध हो गई #। ये दोनों ऐतिहासिक प्रमाण किसी 
सामान्य ग्रन्थ के नहीं हैं, प्रत्युत ऐतरेय ब्राह्मण और मनुस्मृति के हैं, जिनकी प्रामाणशिकता के विषय में किसी को 
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& शनकेस्तु कियालोपादिमा: क्षत्रियजातव: | युबलत्वं परिगता ब्राह्मणादशनेन थे ।। पोष्छुकाश्रोष्डुदनविज़ाः 
क्ास्योजा यवना: शका: । पारदा: पल्चवाधश्थीता: किराता दरवा: खशा: । ( मनुस्मृति १०१४३,४४) 


मूलनिवासियों की मौलिकता का रहस्य इडह 


इनकार नहीं हो सकता । इनमें झ्ााये हुए नामों में से झ्रान्ध्र, शबर, द्रविड़ और किरात शब्द विशेष ध्यान देने योग्य 
हैं #। भान्ध् झोर द्रविड़ द्रवीड़ियन विभाग के हैं भ्रौर शबर तथा किरात कोलारियन विभाग के हैं। ये दोनों विभाग 
क्षत्रिय जाति से उत्पन्न कहे गये हैं । क्षत्री जाति निस्सन्देह श्रार्य ही है। इसलिए भ्रब हमारा प्रबलंतापूर्वक दावा है कि 
कोल झोर द्वविड़ दोनों एक ही आयंजाति की शाखाएं हैं और आर्यावर्त में ही आयाँ से उत्पन्त हुई हैं । 

हमने पहिले ही कहा है कि आये लोग श्रपने ही पतित आया को उसी तरह दस्यु कहा करते थे, जिस प्रकार 
ईराती लोग शपने ही पतित भाई को 'दह्ा” कहा करते थे। हमने ही नहीं कहा, प्रत्युत योरप के विद्वान्‌ भी इसी बात 
को स्वीकार करते हैं कि आर्यों ने दुष्ट झ्रार्यों को ही दस्यु, राक्षस और यातुधान ग्रादि कहा है। प्रो० मेक्समूलर कहते हैं 
कि वसिष्ठ एक शुद्ध ब्राह्मण था। परल्तु विश्वामित्र ने उसे यातुधान तक कह डाला है »<। यही क्‍यों, कृष्ण भगवान्‌ ने 
तो भ्रजु न जैसे भ्रायं वीर को भी जब कायरता की बातें करते सुना, तो तुरन्त ही कह दिया कि 'अनायंजुष्ट मस्वर्यम्‌ 
अर्थात्‌ तू झनायें स्वभाव घारण कर रहा है। वायुपुराण में स्पष्ट ही लिखा है कि 'असुरा ये तदा आसन तेषां 
दायादबान्थवा:' । प्र्थात्‌ असुर तो भ्रार्यों के दायाद (वारिस) बन्धु ही हैं । इसी तरह महाभारत शांतिपवं में भी 
लिखा है कि हृश्यन्ते सानुषे लोके स्ववर्णषु दस्यव:' । अर्थात्‌ आजकल तो सभी वर्णों में दस्यु दिखलाई पड़ रहे हैं। 
झनब सोचता चाहिए कि दस्यु अगर कोई गैर जाति होती या उसके रूप, रंग, भाषा में भेद होता, तो सब बरणुं में 
दस्यु कैसे दिखलाई पड़ते ? बात तो असल यह है कि प्रार्थ लोग सर्देव दुष्ठों को दस्यु कहते रहे हैं, चाहे थे अपनी 
जाति के हों गा गर जाति के । मनु महा राज साफ गब्दों में कहते हैं कि-- 

मुखबाहुरुपज्जानां या लोके जातयो बहि: । 
स्छुवाचश्वायंबाच: सर्वे ते दस्यव: स्थृता: । (मनुस्मृति १० ।४५) 

भ्र्थात्‌ वर्णाअ्रमहीन जातियाँ, चाहे श्रायंभाषा बोलनेवाली हों और चाहे म्लेच्छभाषा बोलती हों, सेब दस्य 
ही हैं। रहा यह कि आरर्यों का दस्युशों को मारना लिखा है सो कोई ताज्जुब की बात नहीं है । वेदों में तो भ्रार्यों को 
भी मारना लिखा है। पर वह राजा के लिए है। क्योंकि राजा तो युद्ध में शत्रु को दंड देता ही है, चाहे शत्रु आये 
हो था दस्यु । जिस मंत्र में आर्णों के मारने के लिए लिखा है वह यह है--- 

स्व तान्‌ इन्द्र उभयाँ अमित्रान्दासा वृत्राणि आर्या च शूर । 
बधी: वन इव सुधितेभिः अत्कः आ पृत्सु द्षि नूणां नुतम (ऋ० 6३३३ ) 

श्र्याव्‌ हे मनुष्यों के श्रेष्ठ नेता पराक्रमी इच्ध ! तू इन दोनो पापात्मा आमत्रों, दस्युओं और श्रार्यों को 
मार । जैसे कुल्हाड़ों से वन काटे जाते हैं, वैसे ही तू उनको सुधारे हुए शस्त्रों से युद्धों में ग्रच्छी तरह काठ.। इन 
बशुनों से स्पष्ट हो जाता है कि दस्यु, असुर, राक्षस, यातुधान आदि शब्द किसी गैर जाति के लिए नहीं हैं. पत्युत 
उनके लिए हैं, जो वर्साश्रमघर्म के विपरीत श्राचरण करते हैं, अ्रधर्मी हैं, नास्तिक हैं और बदमाश हैं । यह प्रमाणित 
हो जाने पर कि श्रनायं दस्यु श्रादि आरयों की ही शाखाएँ हैं और द्रविड़, शबर आदि मूलतः आये ही हैं, तथा बेदों 
के वर्शानों से इनका वास्ता नहीं है; अब केवल यही प्रश्न रह जाता है कि जब ये झायों से भिन्न अन्य जाति के नहीं 

_हैं, तब उनका रूप, रंग और भाषा पृथक्‌ क्‍यों है ? 
# इस शबर जाति की ही प्रसिद्ध शबरी थी जो रामचन्द्र के समय में उपस्थित थी। यह भिल्लिनी भी कही जाती 


है। भिल्‍ल झौर कोल एक साथ ही 'कोलभिल्ल' कहलाते हैं । अतएुंब शबर जाति निश्चय ही कोलारियन विभाग की है। 
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३५० बेविश सम्पत्ति 


रुप, रंग ओर भाषा के विषय में हम द्वितीय खण्ड में सप्रमाण सिद्ध कर आये हैं कि कारणवश गोरी 
जातियाँ काली हो जातो हैं ओर अन्य जाति की भाषा अन्य जाति के लोग बोलने लगते हैं। इसी तरह हम यह 
भी सिद्ध कर आये हैं कि आयों से हो सब रंगों और ओर रूपों की उत्पत्ति हुई है । इसलिए श्याम रंग और भिन्‍न 
भाषा के कांररए ये आरयों से पृथक्‌ नहीं हो सकते । 


इस प्रकार से यहाँ तक हमने भारत के मूलनिवासियों के विषय में उसी ढंग से खोज की, जिस ढंग 
से पाश्चात्त्य विद्याव्‌ या उनसे शिक्षा पाये हुए देशी विद्वान्‌ करते हैं। हमने उन्हीं की ढूंढ तलाझों से भर वेदों के 
उद्धरणों से ही प्रपने आरोप की पुष्टि और उनके मत का निरसन किया है । इसलिए अब यहाँ साहसपूर्वक कहते हैं 
कि भद्वास प्रांत में बसनेवाले द्रविड़ तथा दक्षिणी प्रदेशों सें बसनेवाले कोल आये ही हैं ओर आय॑ जाति के लोग ही 
समस्त दक्षिणी एशिया में बसते हैं ! 


दक्षिण में सबसे निकट सीलोन (लझ्क्ा) है। परन्तु पूर्वकाल में केवल सीलोन का ही नाम लद्भा नहीं था 
सीलोन तो लद्भ् देश का एक टुकड़ा है। इसके भागे जो जमीन समुद्र में हब गई है, उसको और दक्षिणी दीपसमुदाय 
तक फैले हुए एक बड़े भूभाग को लद्भा कहते थे । इस वर्तमान सीलोन का नाम तो सिंहलद्वीप है। सिंहल क्षत्रियों 
को कहते हैं। जिस तरह वृष के मारनेवाले को वृषल कहते हैं उसी तरह सिंह के मारनेवाले को सिहल कहते हैं । 
पहिले जो क्षत्री सिंह को मारते थे, उनको सिंडुल कहते होंगे, किन्तु पीछे से 'ल/ निकल गया और केवल अ्रमुकर्सिह 
ही नाम रखने का रिवाज हो गया । कहते हैं कि जब से यह द्वीप लद्क्ा से भ्रलग हं।कर इस झ्ाकार में श्राया, तभी 
से उत्तर के क्षत्रियों ने जाकर वहाँ अपनी सत्ता जमाई और जंगलों के सिंहों को मारकर सिंहलद्वीप नाम रखा । परन्तु 
इस द्वीप में मद्रास के द्रविड़ लोग तो आ्रादि से ही-असली लद्भा के समय से ही-आबाद थे । झभी हाल में नवीन हूँ ढत- 
लाझ से ज्ञात हुआ है कि मलय और सुमात्रा की ही जमीन में लद्का थी | हमारा तो श्रनुमान है कि भारंभ में मेडेगा- 
स्कर, सीलोन ओर द्वीपपुज्ज एक में मिले थे श्रोर इस विशाल समस्त भूभाग को लड़ा कहा जाता था । परन्तु मलय 
“सुमात्रा से लद्धुसम्बन्धी जो प्रमाण मिले हैं, उनमें कतिपय प्रमाण इस प्रकार हैं। ब्रह्माण्डपुराण में लिखा है कि--- 
तथेव सलयद्वीपसेवसेय सुसंवृतसू । 
नित्यप्रमुदिता स्फीता लड्भूं नाम महापुरी । (ब्रह्माण्डपुराण) 
इस श्लोक से लद्भा। मलयद्वीप में ही पाई जाती है । इसके अतिरिक्त भ्रन्य हूढतलाशों से ज्ञात हुआ है कि 
सुमात्राद्वीप के उत्तर-पृर्व वाले पंत के पास समुद्रतट पर सोनीलड्भा नामक स्थान है और इसी सुमात्रा में ही लद्भूत 
नामी एक द्वीप भी है। लद्ण्न के साथ सुवर्णों का नाम बहुत प्रसिद्ध है। लोग समभते हैं कि लंका में सोना बहुत था । 
ग्रव मासूम हुआ है कि यह बात कल्पना नहीं है ! इन द्वीपों में पहले बहुत सोना निकलता था। इसी से असुरों ने 
भी इस स्थान को राजघानी बनाया था और वह सोने की जमीन के नाम से प्रसिद्ध भी थी। इस बात से जाना 
जाता है कि यहाँ भारत के लोग भ्र्थात्‌ पतित क्षत्रीगण और अन्य लोग भी सुबर्स के ही लिए उपनिवेश बनाकर 
बसते थे । नारदखण्ड में लिखा है कि-- 
भविष्यस्ति कलों काले वरित्रा तृपमानवा: । 
तेहश्र स्वर्णस्य लोसेन वेबतादर्शनाथ च । 
नित्य चंवागशिष्यन्ति त्यकत्या रक्ष:कृतत भयम ; 
श्र्थाव्‌ कलियुग में राजा, प्रजा दरिद्री हो जायेंगे, इसलिए यहाँ लोभ के कारणा नित्य ही आया करेंगे। मालूम 
होता है कि इस द्वीपपुझ्ज में सुबर्ण की अधिकता के ही कारण ये श्लौक बनाये गये हैं। इन '्लोकों से सोनीलछू और 
सवर्णामय लद्का की बात एकदम पुष्ट हो जाती है भौर यह भी ज्ञात हो जाता है कि वर्तमान लड्भूौ-सीलोन--द्वीपपु ज 
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तके फैला था। सीलोन भी सिंहल का ही भ्रपभ्र श है। सिंहल का सिलन श्रोर सिलन का सीलोन हो गया है। यहाँ 
तक के वर्शन का मतलब यह है कि सीलोन में पहिलेपहिल द्रविड़ गये और पीछे से सिंहल नामी क्षत्री गये ॥ दोनों 
प्रारम्भ में आये ही थे। भ्रतः लड्भा में भी झायों का ही विस्तार सिद्ध होता है| 


इस द्वीपपुञ्ज में प्रधानतया छे सात द्वीप हैं। योरपनिवासी अब तक यहाँ के निवासियों के लिए नाना प्रकार 
की कल्पना करते हैं। पर संस्कृल के प्राचीन साहित्य से सिद्ध होता है कि मलय, जावा, सुमात्रा आदि देशों में झायों 
ने ही सबसे प्रथम उपनिवेश किया था। वाल्मीकि रामायण में लिखा है कि घत्नवन्तों ययद्वी प: सप्तराज्योपशोंभित:। 
अर्थात्‌ यवद्वीप सात राज्यों से सुशोभित है। इन द्वीपों के लिए वायुपुराण में भी लिखा है कि-- 
अड्भद्वीपं यवहीप॑ मलयद्वीपमेव च। शल्दूद्वीपं कुशद्वीपं ९ बराहदीपमेव च ।। 
एवं षड़ेते कथिता अनुद्दीपा समन्‍्ततः । भारत द्वीपदेशों थ॑ वक्षिणे बहुविस्तर:।। (वायुपुराण) 


श्र्थात्‌ श्रद्धद्वीप, यवद्वीप, मलयद्वीप, शंखद्वीप, कुशद्वीप श्रौर वराहद्वीप आ्रादि भारतवर्ष के अनुद्गीप ही हैं, जो 
दक्षिण-की भ्रोर दूर तक फैले हैं। इन इलोकों से स्पष्ट हो जाता है कि द्वीपपुञ्ज भारतीयों का ही उपनिवेश था । 
इन छे के सिवा सातवाँ वालिद्वीप भी है। इस वालिद्वीप में श्रब तक मनुस्मृति का कानून चल रहा है । डॉक्टर देसाई 
ने वहीं से प्रात्त महाभारत की पुस्तक से ७० इलोक की गीता की खोज की है। वहाँ के रहनेवाले द्रविड़ मंगोल और 
भारतीयों के मिश्रित सन्‍्तान हैं। द्रविड़ और मंगोल एक ही तुरानी भाषा बोलते हैं और झायों के ही वंशज हैं । 
प्रतः द्वीपपुझज के रहनेवाले भी श्रार्यों की ही उपशाखा में गिने जाते हैं। इस तरह से एशिया का यह दक्षिण प्रदेश 
भी मारतीय अर्यसन्तति से ही भरा हुआ और बसा दिखलाई पड़ता है। कहा नहीं जा सकता कि आरयों ने कितने 
काल पूर्व, सुवर्ण निकालने के लिए इन द्वीपों की खोज करके वहाँ अ्रपना उपनिवेश बसाया था । 

इस प्रकार से हमने एशिया की चारों सीमाझ्रों के प्रधान प्रधान और. प्रसिद्ध प्रसिद्ध नये तथा पुराने देशों, 
प्रान्तों भौर जातियों को देखा तो मालुम हुआ कि सर्वत्र ही प्रार्यसम्यता, आर्येवंश् और आारयेंगौरव की जयध्वति 
गूंज रही है। सवंत्र ही यह प्रमाणित हो रहा है कि समस्त मानवजाति जो एशलियाखण्ड में निवास करती है, चाहे 
काली, पीली, सफेद झ्रादि किसी रंगरूपवाली हो, तथा भ्रार्ये सेमिटिक और तुरानी आदि कोई भाषा बोलती हो, 
परन्तु वह आरयों की ही शाखा या उपश्षाखा है| 


अफरीका खण्ड 
प्रफरीका खण्ड में मिश्र देश है। मिश्र को आजकल इजिप्ट कहते हैं लोगों का रूयाल है कि मिश्रनिवासियों की 
सभ्यता बहुत पुरानी है। पर नीचे के वर्शन से ज्ञात हो जायगा कि मिश्ननिवासी भारतवासी ही हैं। इसके पहिले 
पश्चिमी एशिया के वर्णान से ज्ञात हो चुका है कि फारस, अरब, मेसोपोटामिया, जुडिया, बेबिलन, चाल्डिया श्रौर 
फिनीशिया में झ्राय ही निवास कर रहे हैं। भारतीयों आरयों ने ही पंजाब, मद्रास और द्वीपपुझ्ज तथा नैपाल जाकर 
रक्त देशों में निवास किया है। उक्त देशों से मिश्र में जाने के लिए एक छीटा सा समुद्र पार करना पड़ता था। जिस 











| ६ कुशद्वीप में रामचद्ध के लद्भाविजय के पग्चात्‌, उनके पुत्र कुश ने सर्वप्रथम राज्य किया । यह कुशद्वीप 
द्वीपपुंज में से ही है। यहाँ से बहुत प्राचीन काल में परिक लोग बेबिलन को गये हैं । 
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अकार श्रफरीका और एशिया को स्वेज नहर ने इस समय जुदा कर रक्खा है, उसी तरह वे आगे भी जुदा थे । जहाँ 
इस समय स्वेज नहर है, वहाँ छोटीसी नदी की भाँति भी समुद्र भरा था ।. इस छोटी सी नदी को लॉघकर आारयों ने 
ही मिश्र को आबाद किया था। इस विषय में बृग्सवे नामक एक विद्वान ने लिखा है कि ऐतिहासिक यादमिरी सेपू्ब 
सारतीय ग्रार्यो ने स्वेज पुल को पार करके नील नदी के कितारे अपना उपनिवेश बनाया था »(। इसी तरह हिस्टाँ- 
रिंकल हिस्ट्री श्रॉफ दि वल्ड जिल्द १, पृ० ८६ में लिखा है कि 'इजिप्टनिवासी पणिकों की शाखा है। ये लोग पर- 
शियन गल्फ होते हुए लाल समुद्र के दक्षिण में पान्त नामक देश से गये” -- । हमारा विश्वास है कि यह पान्त देश 
पाण्ड्य के सिवा और कुछ नहीं है श्लौर परिक भी वही परि हैं, जिन्होंने पाण्ड्य और फिनीशिया बसाया था। 
विद्ानों ने प्राचीन खोपड़ियों के मिलान से भी निश्चित किया है कि भिश्वनिवासी भारतीय आर्य ही हैं # । 


परन्तु भारत के पाण्ड्य देश के निवासी होने से यह न समभ लेना चाहिए कि भिश्ननिवासी श्यामवर्ण के 
मद्रासी द्रविड़ हैं । मिश्रवालों का रंग द्याम नहीं है न उनकी भाषा ही द्रविड़ है। वे तो गौर वें और हेमिटिक 
भाषा के बोलनेवाले हैं। मद्रास के श्याम रंगवालों का यह रंग आ्रास्ट्रे लिया के कारण हुआ्आा है । परन्तु इनका 
आस्ट्रं लिया से कोई वास्ता नहीं रहा, इसलिए ये वे गौर वर्ण भ्रार्य ही हैं । 


इजिप्ट देश के तीन नाम हैं---कमित, हपि झौर भिश्र । कमित कुम्ृत्‌' का अपभ्र शा है। भृत्‌ मिट्टी को कहते 
हैं, इसलिए कुमृत्‌ का भ्र्थ काली मिट्टी होता है । यह नाम नील नदी के का रण ही रखा गया है। नील नदी की काली 
मिट्टी पर इजिप्ट बसा हुआ है, इसीलिए उसका नाम कुमृत्‌ है। इसी तरह हपि शब्द अ्रप का अ्रपञ्र श और भझ्रप जल 
को कहते हैं। मिश्र तो मिलावट को ही कहते ही हैं। इसलिए संस्कृत के अप और मिश्र नाम रखने से भी वे आये 
ही सिद्ध होते हैं । 

भिश्व में एक दानव जाति भी थी । यह दानव शब्द भ्रार्यों का ही है । वहाँ की कबरों से नीला रंग और इमली 
फी लकड़ी भी मिली है, जो बिलकुल मारती उपज है | माशा, सिलक, मन ग्रादि वजनसम्बन्धी शब्द मी मारतीय ही 
हैं, जो वहाँ पहिले चलते थे । वहाँ के स्थानों के नाम भी शिव और मेरु आदि हैं, जिनसे वे आय ही सिद्ध होते हैं | । 
“इण्डिया इन ग्रीस' नामी पुस्तक में पोकाक कहते हैं कि वे (मिश्रनिवासी) अपने को सूर्यवंशी कहते हैं, सूर्य की पूजा 

करते हैं और मनु को अपना मूल पुरुष समभते हैं $ । इसी तरह उनके पुराने लिखित पत्रों से पाया जाता है कि ये 
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भारत के पुनर्जन्म सिद्धांत के मानने वाले भी थे | । कनेल आलकाट कहते हैं कि श्राठ हजार वर्ष पूर्व उन्होंने भारत से 
जाकर मिश्र में उपनिवेश बसाया और भारतीय सम्यता का विस्तार किया # । इस तरह से इतने स्पष्ट श्ौर विस्तृत 
प्रमाणों के होते हुए कोन कह सकता है कि वे आर्यवंशज नहीं हैं और भारत से वहाँ नहीं गये ? 

मिश्र से श्रागे दक्षिण प्रफरीका में भी बहुत प्राचीन काल में श्रार्यों के जाने का पता मिलता है । हमने झारम्म 
में ही लिखा है कि ब्रात्य क्षत्री 'ऋलल' होकर भ्रफरीका गये और वहाँ 'जूलू' हो गये | इनके बाद वहाँ श्रार्यों का जाना 
शुरू हुआ । स्वरगंवासी शास्त्री काशीनाथ वामन लेले के एक लेख के आधार पर अक्तूबर सन्‌ १६२२ के दीपमालिका 
अंक में गुजराती' नामक पत्र लिखता है कि 'ऐतरेय ब्राह्मण के ३६ वें अध्याय के अन्त में यह मन्त्र है कि 'हिरण्येत 
परिवृतान्क्ृष्णान्शुक्लवतो मृगान्‌ । मष्णारे भरतोष्वदारुछतं बद्ानि सप्त च॑ इस मंत्र पर सायणाचार्य कहते हैं कि 
सृगशब्देन गजा: विवक्षिता: ते च गजा हिरण्येन परिवृता: सर्वाभरणयुक्ता: कृष्णा. शुक्लास्थां दन्‍्ताभ्यां ताहशान्‌ 
गजा न्‌ सष्णा रनामके देशे भरतो राजा वत्तवान्‌ु॥ शतमित्यादि सत्संत्योच्यते । बा बृन्दमित्येतों पर्यायों । बद्रालि 
सप्ताधिकशतसंल्यानि तावतो गजान्‌ दत्तवानित्यर्थ:! । अर्थात्‌ दृष्यन्त के पुत्र राजा भरत ने मष्णार नामक देश में, 
सुवर्ण अझलझ्भारों से युक्त बड़े बड़े बवेत दाँतवाले हाथियों के एक सौ सात वृन्द दान में दिये । इस यहान्‌ हस्तीदान 
से भरत राजा को महाकम की उपाधि मिली । जिस प्रकरण में यह वर्णन आया है, वहाँ पांच मन्त्र हैं। भ्रन्तिम 
में इस महाकर्म की यह व्याख्या लिखी है कि 'महाकम भरतस्य न पूर्ये तापरे जना:। दियवं सत्य इब हस्तार््या 
नोश्दापु: पझच मानवा:” । प्र्थात्‌ ऐसा महाकर्म भरत राजा के न तो पूर्वजों ने किया और न पीछे वालों ने और न 
किसी अन्य मनुष्य जाति ने। इस बात पर श्रब यह प्रइन होता है कि वह मष्णार देश कहाँ है, जहाँ इतने श्रधिक 
हाथी थे और इतना अ्रधिक सोना पाया जाता था । 


मेन्यूम्नल प्रॉफ जिशोग्र फी के देखने से ज्ञात होता है कि अफरीका खण्ड में दक्षिणी रोडेशिया देश है, जहाँ 
“मब्णा' नोमक स्थान है। पूर्व काल में वहाँ बहुतायत से सोना होता था और हाथियों की भी बहुतायत थी। वहाँ के 
खण्डहरों को देखने से मालूम होता है कि वहाँ कोई सभ्य जाति रह चुकी है। भूगोल की पुस्तकों में यहाँ का वर्णन दिया 
गया है जिससे अच्छी तरह प्रकट हो जाता है कि बहुत काल पूर्व वहाँ किसी सभ्य जाति ने सोना निकाला था और 
मकान तथा मन्दिर आदि बनवाये थे । वहाँ हाथी भी बहुतायत से होते थे। पर श्रब उनका शुमार इसलिए कम हो 
गया है कि, वहाँ के सब हाथी मार डाले गये हैं - । वही स्थान 'मष्णा' है .। संस्कृत में उसी का नाम “मष्णार' 
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३५४ वबंदिक सम्पत्ति 


लिखा है । 'र' का लोप हो जाना सहल है । हमेशा 'र' का विसर्ग होकर अथवा विसर्ग का 'र' होंकर अपभश्र श 
हुआ ही करता है! इसलिए वह स्थान मप्णार' ही है। राजा भरत ने इसी देश में स्वर्ण के साथ कोटि कोटि 
हाथियों का दान किया था ! 


यह मध्यमकालीन सभ्यता है, जो श्रार्यों के द्वारा श्रफरीका पहुँची है । इसके पूर्व श्र्थाव्‌ आरम्भ काल में भी 
देक्षिण से भलल लोग वहाँ जाकर रहे थे। उसको इस समय जूलू कहते हैं। उनके विषय में श्राधुनिक पुस्तकों में 
लिखा है कि-+ 
र्थक्राम्ते नरा: कृष्णा : प्रा-शों विकृतानता: । 
आमर्भातभुज: सर्वे श्रा: कु घितमूद्ध जा: ।। ( भविष्यपुराण ) 


प्र्थात्‌ यहाँ के मनुष्य काले, विकृृत मु हवाले, कच्चा मांस खानेवाले और शिर में घुघराले बालवाले होते हैं ! 
इस तरह से श्रफरीका में श्रार्यों कीःतीन धारायें तीन बार पहुँची हैं। कललकाल अर्थात्‌ आदिमकाल, भरतकाल भ्रर्थात्‌ 
मध्यमकाल श्रौर परिकाल श्र्थात्‌ श्रन्तिम मिश्रकाल । हमारा अनुमान है कि पुराने ग्रार्यों में नवीनों का मिश्रण होने 
से ही इस देश का नाम भिश्र रक्खा गया होगा । यही थोड़ा सा अफरीका खण्ड में झ्रायोँ के विस्तार का वरणुन है । 


योरप खण्ड 


योरप के विद्वानों ने हल्ला मचा दिया है कि हम भी अ्रार्य हैं। दूसरे खण्ड में हमने स्पष्ट रोति से दर्शा दिया है 
कि आये सर्वश्रेष्ठ को कहते हैं। लम्बी नाक, सफेद चेहरा और केन्तुम अथवा शतम्‌ भाषा बोलनेवालों को नहीं -++ | 
यद्यपि वैदिक श्रार्यों के विद्या, बुद्धि, सभ्यता आदि के इतिहास से प्रभावित होकर योरपनिवासी श्रार्यों का वह लक्षण 
करते हैं, जो उनमें घट जाय । पर ढूढतलाश करनेवालों ने पता लगा लिया है कि योरपनिवासी प्राचीन वैदिक श्रार्यों 
के वंशज नहीं हैं। हां, उन्होंने श्रा्यों की भाषा ग्रवश्य अख्तियार की है। जिस प्रकार आजकल गोशा प्रदेश में बसने 
वाले देशी फ़िश्चियन अंगरेजी को अपनी भाषा बना रहे हैं, उसी प्रकार योरपवालों ने भी झार्य भाषा ग्रहरा की है । 
हम लिख आये हैं कि योरपनिवासी दो भिन्‍न २ मनुष्यसमुदायों के मिश्रण से पैदा हुए हैं। वे दोनों समुदाय किसी 
जमाने में झ्राये थे, पर श्रार्यव्व नष्ट करके एक दल मंगरोल हुआ और दूसरा निग्नो | इन्ही मंगोल और निग्नो लोगों के 
मिश्रण से योरपनिवासियों का प्रादुर्भाव हुआ है। वैदिक झ्रायों की उच्च सम्यता उस समय भी प्रचलित थी। श्रतः 
इस काले पीले रंगों के मिश्रित बंश ने आर्यों की भाषा और सभ्यता से प्रभाव्ति होकर उसे स्वीकार किया । 


विद्वानों की जाँच से ज्ञात होता है कि योरप में मनुष्यों की बस्ती बहुत पीछे से हुई है । तिलक महोदय के निष्कर्ष 
से तो योरप की बस्ती दश हजार वर्ष से अ्रधिक पुरानी सिद्ध ही नहीं होती । पर दूसरे विद्वान्‌ उसको बहुत अधिक 
मानते हैं। चाहे जो हो, पर योरप में अ्रन्य भूभागों की अपेक्षा मनुष्यजाति बहुत ही पीछे से बसी है। इसलिए प्रश्न 
होता है कि यह मिश्रित जाति कहां पर उत्पन्न हुई श्रौर कहाँ पर इसने श्रायभाषा सीखी ? इसकी निष्पत्ति पर दो एक 
मत हैं। पर सबसे उत्तम मत यह है कि एशिया माइनर में ही यह सब रचना हुई | एशिया माइनर के वर्णन में हम 
पहिले ही दिखला चुके हैं, कि वहाँ द्रविड़ भाषा बोलनेवाली हिट्टी ( 906 ) खत्ती जाति निवास करती थी । स्वेज् 
ब्रिज से अफरीका के काले रंगवाले निग्नो भी वहाँ श्राया ऋरते थे और वहीं पर तुरानी जाति भी मोजूद थी । डॉक्टर 
भंडारकर के स्मृतिनिबन्ध में तिलक महोदय ने भी यही बात लिखी है। उधर 'हाम्संवर्थ हिस्ट्री ऑफ दी वल्ड' में लिखा 





-+- भ्राडि में केन्तुम और शत बोलनेवाले दो प्रकार के लोग थे । ग्रीस भ्ौर ईरान में मी केन्सुम विभाग था । 
ये 'दा' के स्थ, न पर काफ का उच्चारण करते थे। ग्रीक में श्वान को क्वान झौर जेंद में इबसुर को कुसुर कहते थे । 


धोरप सप्ड ५५ 


है कि वहाँ मंगोलिक जाति भी रहती थी -- । हमारी हृढेतलाश बतलाती है हि वैदिक काल की पतित क्षत्री जाति 
किरात होकर हिमालय पर गई और कैलात नाम घाररणा करके उसकी एक झाखा बहुत दिन बाद तातारवालों की 
पूर्वज होकर एशिया माइनर में भी बसी और यूरोप देशकी केल्ट जाति की जन्मदात्री हुई । इसी तरह मद्रास के भलल 
अफरीका के जुलू हुए झोर स्वेज पुल से एशिया माइनर में प्राकर केल्ट नामक तातारियों से मिलकर पीले श्ौर काले 


रंग को मिलाकर इवेत रंग की उत्पत्ति की, तथा बहीं पर बसे हुए पर भ्न्य शुद्ध झ्रायों की भाषा सीखकर प्रार्यमणि-- 
भारमेनिया-नामक स्थान में श्रपना निवास किया । 


यहीं से योरप में मनुष्यजाति के--एक प्रकार से झारय जाति के--पदापंण का प्रारम्भ हुआ । उनकी भाषा 
प्राय भाषा हो चुकी थी। इसी प्राये भाषा के कारण उन्होंने श्रार्यनन्द श्रर्थात्‌ श्रायलेण्ड श्रोर शर्मदेशीया श्रर्थात्‌ सरमे- 
शिया भ्रादि नाम रक्‍्खे । रोम शब्द लेटिन का नहीं, किन्तु भास्कराचार्य द्वारा हूंढा हुआ संस्कृत का ही है। वेद 
में रुमे, रुशमे शब्द झ्ाते हैं। ये लोग पहिलेपहिल 'श' का उच्चारण नहीं कर सकते थे, इसलिए लेटिन में शर्त (सौ) 
को कैन्तुम', ग्रीक में 'कातोन', प्राचीन जमेन में 'हुंड' ([7५70), भाथिक में “खुन्त' और अंग्रेजी में /हण्इ ड' कहते हैं 
किन्तु कुछ दिनों के बाद धाार्यों की एक झनन्‍्य शाखा भी योरप में निवास करने के लिए गई । यह बराबर शतं बोलती 
थी। भ्रवस्था में शतेम श्रौर रशिया की भाषा में सतो बोलते थे । यह शुद्ध उच्चारण पीछे से जिस शुद्ध वेदिक पायें 
जाति से योरपवालों ने सीखा, वह जाति प्रब तक वहाँ मौजूद है । 


इसके लिए बहाँवालों ने न जाने क्या क्या कल्पना कर डाली है, पर जब उनकी भाषा का मिलान किया गया, 
तो वे ठीक हिन्दी जैसी भाषा बोलनेवाले निकले । पहिले यह प्रसिद्ध किया गया कि ये श्रभी हालही में भारतवर्ष से 
योरप में गये हैं, पर भ्रव ज्ञात हुआ है कि ये बहुत पुराने जमाने से वहां रहते हैं प्रौर लोहे की विद्या योरप में ड्न्हीं 
ने फैलाई है। हम द्वितीय खण्ड में इस जिप्सी जाति का वर्णन करके इसका परिचय दे श्राये हैं । 


झागे हम उन ग्रमाणों को उद्घृत करना चाहते हैं, जिनमें महू दिखलाया गया है कि योरपनिवासी काली भौर 
पीली जातियों के वंशज हैं श्रौर केवल झाये भाषा ही बोलते हैं। इस विषय में मिस्टर टेलर, लो० तिलक झौर 


प्रविनाशचन्द्र दास ने काफी प्रकाश डाला है। श्रतः उन्हीं के श्राधार से हम दिखलाना चाहते हैं कि योरपनिवासी 
ध्रार्यों की शाखा नहीं, प्रत्युत प्रशाखा हैं ! | 


टेलर महोदय श्रपने ..ओोरिजन श्रॉफ अ्रार्यन्स” नामक ग्रन्थ में लिखते हैं कि, 'योरपनिवासी अफरीका और 
मंगोलनिवासियों के मिश्रण से उत्पन्न हुए हैं श्रौर एशिया की श्रसल ग्रार्य भाषा बोलते हैं--- । इस विषय का खुलासा 
करते हुए “ऋग्वेदिक इण्डिया' में दास बाबू कहते हैं कि 'सबसे प्रथम जंगली आायों का जंगली मंगोलियनों के साथ मिश्रण 
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३५६ बदिक सम्यत्ति 


हुआ । इस मिश्रित दल की भाषा भ्रार्य भाषा ही हो गई। कुछ दिन के बाद इस मिश्रित दल का मिश्रण उस 
झ्रफरीका की जाति के साथ हो गया, जो योरप में पहिले से ही श्राबाद थी ! इस दुबारा मिश्रित दल की भाषा भी 
प्रायभाषा ही हो गई। यही आर्यमाषाभाषी मिश्रित दल वर्तमान समस्त योरप की जातियों का पूर्वज है »< । 


अआ्रार्यों का उत्तरभ्र्‌ वनिवास' नामी ग्रन्थ में इस मत की पुष्टि करते हुए तिलक महोदय कहते हैं कि प्राचीन 
खोपड़ियों की परीक्षा से विद्वानों ने योरप में चार प्रकार की खोपड़ियाँ निश्चित की हैं | वर्तमान पोरपनिवासी इन्हीं के 
वंशज हैं। इन चारों में दो वर्ग तो बड़े शिरवाले हैं श्रौर दो छोटे शिरवाले। इनमें एक वर्ग ऊँचा था, दूसरा ठिंगना । 
योरपनिवासी सब आये भाषा बोलते हैं, इससे यह तो स्पष्ट ही है कि इन दोनों में एक वर्ग श्रार्यों का है। विद्वानों में यह 
प्रश्न बहुत दिन तक होता रहा कि इनमें से कौन झाय और कौन श्रार्येतर हैं। कई एक जर्मन पंडितों का मत है कि इस 
समय के जर्मनों के पूर्व॑ज यही थे, जो बड़े शिर श्र लम्बे कदवाले थे | पर फ्रेंच पंडित कहते हैं कि मूल आर्य छोटे शिर 
झोर ठिगने कद के थे । इस विवाद पर क्षैनन्‌ टेलर नामक एक अ्रगरेज ग्रन्थकार कहता है कि जब दो जातियों का 
संघट्ट होता है तब उनमें जो भ्रधिक सभ्य होती है, उसी की भाषा दूसरी असभ्य जाति स्वीकार करती है। इस महाद्‌ 
नियम के श्रनुसार बाल्टिक समुद्र के किमारे पर बसनेवाले बड़े शिर और लम्बे जंगलियों ने जब छोटे शिर भौर 
ढिगने झायों की सोहबत की, तो उन्होंने श्रा्यों की ही भाषा सीख ली | यही मत सत्य मालूम होता है । 


इसके अतिरिक्त उनकी भाषा में श्रब तक कुछ न कुछ तुरानी शब्द पाये जाते हैं। क्योंकि प्रफरीका के निग्रों 
श्रौर एशिया के मंगोल तुरानी भाषा ही बोलते हैं # । इत प्रमाणों से सिद्ध है कि योरपनिवासी बेदिक श्रार्य नहीं हैं 
इनकी उत्पत्ति दो पतित आयेजातियों के विचित्र (काले पीले) मिश्रण से हुई है और केवल झार्यों की भाषा ही बोलने 
को मिली है । अर्थात्‌ ये श्रायों की दो पतित शाखाओं के संकरमिश्वरा से ही हुए हैं। इसलिए हमारा ऊपर का वर्णन 
झौर लोगों का यह अनुमान कि वे श्रायं ही हैं, दोनों आ्ररोप 'यह बात सिद्ध करते हैं कि ये श्रार्यों की शाखा नहीं किन्तु 
प्रशाखा हैं। क्योंकि यह बात सिद्ध हो चुकी है कि आदि में सभ्य वैदिक श्रार्यों का ही प्रादुर्भाव हुआ और उनकी ही 
शाखाएँ भ्रथवा उपशाखाएं या प्रशाखाएँ ही संसार के भिन्न भिन्न प्रदेज्ञों में ब्सी हैं । ऐसी दशा में योस्पवालों के 
झाय॑ होने में तो बहुतों को शक ही नहीं है, पर जो उन्हें मिश्रवंशल कहते हैं, उनके अनुसार भी वे आर्यों की ही 
प्रशाखा सिद्ध होते हैं । क्योंकि तुरानी और निग्नो दोनों ही पतित आर्य हैं, इसलिए योरपनिवासियों के श्रार्य होने में 
कुछ भी सन्‍्देह नहीं है । 


आस्ट्रेल्या खण्ड 


हमने अ्रभी थोड़ी देर पहिले दक्षिणी भारत के लद्धा ओर द्वीपपुछु्ज भ्रादि का हाल लिखा है और बतलाया है कि 
वहाँ आये और द्रविड़ों का ही निवास था और है ! ये सब दक्षिण भारत श्रर्थात मद्रास प्रदेश से ही उक्त द्वीपों में पहुँचे हैं । 
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इनके आ्रादिमकालीन पुरोहित 'ड्ुरुइड' कहलाते थे । यह ड्ररूइड शब्द द्रविड़ का ही अपभ्र श् है| 





आस्ट्रेलिया सब्ड ३५७ 


जिस प्रकार ये सब मद्गास प्रान्त से इन द्वीपों में पहुँचे हैं, उसी तरह उनकी एक श्रान्प्रशाखा जो महाराज विश्वामित्र 
के पतित पुत्रों से उत्पन्न हुई थी, आदिमकाल ही में प्रान्धालय श्र्थात्‌ श्रास्ट्रे लिया में जाकर बसी थी । झाधुनिक 
ढूंढठलाशों के अनुसार विद्वानों का ख्याल है कि ग्रास्ट्रें लिया में मनुष्यों की बस्ती बहुत प्राचीन काल से है। यह बात 
उक्त घटना से सिद्ध होती है । विद्वामित्र के पुत्रों की घटना श्रत्यन्त प्राचीन है। इसका वर्णन ऐतरेय ब्राह्मण 
में झाया है। श्रतः पूर्वकाल में ही भ्राय॑ लोग पतित होकर आन्ध्रालय को गये थे । कहते हैं, उस समय भारत भौर 
आास्ट्र लिया के बीच इतना बड़ा. अन्तर न था । उस समय सीलोन झौर मेडेगास्कर की भूमि बहुत चोड़ी थी। और 
भारत तथा आस्ट्रेलिया को एक में जोड़ती थी, तथा समस्त टापुओ्नों में एक ही जाति निवास करती थी। क्योंकि 
प्रास्ट्र लियावालों की भर भोरती द्वाविड़ों तथा कोल, भील श्ौर संथालों की भाषा एक ही है । इससे यह बात 
सुदृढ़ हो जाती है कि सब एक ही जाति के हैं। पतित आरयों से इन सब की उत्पत्ति हुई है, झ्रतः सबके पूर्वज आये 
ही थे। इसीलिए धर्मोपदेश के लिए यहाँ के प्रार्य ऋषि (पुलस्त्य) बहुत ही प्राचीन काल में राजा तृराबिदु के 'यहाँ 
आ्रास्ट्रं लिया गये थे । यह बात वाल्मीकि रामायण से अच्छी तरह सिद्ध होती है । 


नवीन ढूंढतलाशों से भी वहां के मिवासी झ्राय॑ ही सिद्ध होते हैं। सन्‌ १६२२ भें गुजरात के एक सुयोग्य लेखक 
ने “गुजराती” नामक पत्र के दीपमालिका श्रद्धू में वहाँ की बहुत सी बातें लिखकर श्रन्त में लिखा है कि 'आ्रास्ट्रेलिया 
के मूलनिवासियों के रूपरेखा श्रादि से योरपवालों ने उनका नाम इण्डियन रकक्‍खा है। इन लोगों में हिन्दुओं की भाँति 
बहुत बड़ा जातिभेद है । ये लोग परस्पर एक दूसरे के हाथ का छुआ नहीं खाते । इसी तरह वे श्रपती जाति में किसी 
दूसरी जाति का मिश्रण नहीं होने देते | श्रायंजाति के स्वभाव से मिलती हुईं इन बातों से मालूम होता है कि ये लोग 
श्रादि में आयंकुल के ही होंगे! ८ । प्राय क्षत्रियों का एक बहुत बड़ा चिह्न इनके पास भ्रब तक मौजूद है। यह क्षत्रियों 
का भ्रक्षयतूरणा शस्त्र है। यह अपने छात्रु को मारकर मारनेवाले के पास फिर बापस झा जाता है। इसको ये लोग 
बुमरांग' कहते हैं। इस शस्त्र के चलाने की विधि और बनाने की विधि बड़ी ही विज्ञानपूर्ण है। श्रब तक हम जब 
सुनते थे कि आगे के क्षत्रियों के बाण शत्रु को मारकर लौट आते थे, तो इसे हम मदकखाने की गप समभते थे । पर 
श्र आस्ट्रे लिया के बूमरांग ने इस विषय को सत्य कर दिया है + । इस शास्त्र के सिवा उनके पास झ्रार्यों की एक 
खास घरोहर भ्रब तक मौजुद है और वह है पुनर्जेन्म पर विश्वास । आस्ट्रे लिया के मुलनिवासी पुन्जन्म मानते हैं । 
अगस्त १६१४ के धिश्रॉसॉफिस्ट में जिनराजदास एम० ए० ने 'एणााशा प008 0 (शा 4ए॥त9। 8 ए0ए884- 
शांत 8फ९7०९ थात प्र, ७. "शा के हवाले से एक लेख लिखा है। उसमें इस विषय का सर्विस्तर बन है 8। 


नल पतन लू नन्लेल सन्त न तत् तन पर ++ तन तन 


2६ भ्रास्ट्रं लिया ना भूल वतनी लोकोने तेमना रूप विगेरे ऊपरथी यूरोपीअन लोकोए 'इण्डियन' एयु' नाम आापेलु/ 
छे । ए लोको मां हिन्दुभनी पेठे जातिभेद घरणो छे भने एक बीजाना हाथ नु' रांधेलू' खावा न खावानी बाबतमां पणा 
ते लोकोनों रिवाज विचित्र छे । तेज प्रमाणों पोतानी जाति मां बीजी जातनु' मिश्रण न भाव, से बाबत पण ते लोको 
बहु काठजी राखे छे । भ्रायंजाति ना स्वभाव ने मह्ती प्राथनारी झा बाबतो छे घने तेथी ए लोको भायेकुल ना होवा 
जोइये एम लागे छे । 
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श्श्ध बदिक सम्पत्ति 


उन की भाषा द्रविड़ भाषा से मिलती है। उनका रूपरंग भी उही है। वे श्रनेक जातियों (वर्णों) में विभक्त हैं, वे 
किसी का छुआ हुआ नहीं खाते । वे श्रपनी जाति को दूसरी जातियों के साथ मिश्रित नहीं करना चाहते, उनके पास 
प्राय क्षत्रियों का भ्रक्षयतूरा शस्त्र श्रवतक मौजूद है शौर वे पुतर्जेन्म पर विश्वास करते हैँ । उनके यहाँ प्रति प्राचीन 
काल ही में ऋषि, मुनि जाते थे और उनके राजाओं के नाम आर्यों के ही (तृणबिन्दु श्रादि) थे । इत तमाम बातों से 
यह स्पष्ट हो जाता है कि बे श्रादि में श्राय थे । कारण वश पतित होकर मद्रास प्रान्त में गये भ्रौर वहाँ से श्रास्ट्रे लिया 
में श्राबाद हो गए । श्रतः उनके पूर्वज आ्राये थे और भारतनिवासी थे, इसमें सन्देह नहीं । 

प्रास्ट्रे लिया से श्रागे दक्षिण दिशा में कोई देश नहीं है । इसके श्रागे दक्षिणी धूव है। जिस प्रकार उत्तर भ्रूव 
की श्ोर जाना झ्रार्यों के यहाँ निषिद्ध था, उसी तरह दक्षिणी ध्रुव में जाना अच्छा नहीं समझा जाता था। वाल्मीकि 
रामायण में ही लिखा है कि सीता की खोज करने के लिए सुग्रीव मे वानरों को रवाना करते समय जिस प्रकार उत्तर 
प्रूव में जाना मना किया था, उसी तरह दक्षिण ध्रव (मेरु) में भी जाना मना किया था। सुग्रीव ने कहा था कि-८' 

अस्ते पृथिथ्या वुद्धंषस्तितः स्वर्गंजित: स्थिता: । 
ततः परं॑ न व: सेव्य: पितुलोक: सुदारण: ।! (वा० रामायण कि० ४१ ।४४) 

श्र्थात्‌॒पृथिवी के भ्रन्तिम भाग दक्षिण श्र्‌व में पितर निबास करते हैं । वह स्थान महा भयदूर है। अतः 
वहाँ न जाना । ध्रवों में जाने से मना करने का कारण यही है कि वहाँ वैदिक आर्य अपने घर्मकम के साथ जीवन 
नहीं बिता सकते । इसी से बेद ने भी मता किया है। भरत: दक्षिण धभ्ूव के उत्तर प्रदेश आ्रास्ट्र लिया तक ही झ्रायाँ 
की बस्ती थी | इसके आगे आर्यलोग नहीं जाते थे । 

अमेरिका खण्ड 

हमारा विश्वास है कि अमेरिका में शुद्ध श्रार्यों का निवास पूर्वातिपूर्व काल में ही हो गया था। पर किसी किसी का 
ऐसा भी ख्याल है कि पुरानी दुनिया पे---एशिया योरपादिसे-- अमेरिका जाने का कोई रास्ता ही नहीं था। इसलिए 
प्रमेरिकानिवासी एशिया आदि से नहीं गये, प्रत्युत उन्होंने स्वयं अपना विकास प्राप्त करके मनुष्यता प्रास कर ली है। किन्तु 
हाल में वैज्ञानिक रीति से-भौगोलिक , भौगभिक और प्राणिशास्त्रसंबंधी ढूंढ तलाश से जो परिशास निकला है वह इसके 
बिलकुल ही विरुद्ध है 'हाम्संवर्थ हिस्द्री श्रॉफ दि बल्ड' तामक महान ग्रंथ में इस खण्ड का विस्तृत वर्णन है। इसके पृष्ठ 
५६७५ में लिखा है कि उत्तरीय अटलांटिक समुद्र हमेशा से ही जलमय नहीं था । वहाँ की जमीन पुरानी दुनिया से 
मिली थी और भ्रमेरिका में मनुष्य पुरानी दुनिया से दाखिल हुए हैं +: । इसके आगे प्रष्ठ ५९७६ में लिखा है कि 
श्रमेरिका में मनुष्य की उत्पत्ति हो ही नहीं सकती । क्योंकि मनुष्य का विकास होने के लिए वनमनुष्यों की जरूरत 


होती है । किन्तु अ्रमेरिका में इस प्राणी का न तो पूर्व में श्रस्तित्व था और न अब है। इसलिए अमेरिका में मनुष्य - 
जाति का विकास नहीं हुआ # । 








2 ० 3 3 ना न अपन पन कलम मनन नमन मे | 
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अमेरिका से५ड ३५६ 


इस वर्णन से इतना तो निविवाद हो गया कि अमेरिका में मनुष्य का विकास नहीं हुआ और वहाँ जो मनुष्य 
बसते हैं, वे प्राचीन दुनियां से ही गये हैं। पर प्रश्नं यह है कि वहाँ वे किस देश से गये ? हमारी समभ में इस प्रएन 
का उत्तर (१) उनके घामिक विश्वासों, (२) उनको सूरत शकल के मिलानों, (३) उनकी कारोगरो झौर रिवाओं, 
(४) उनके पूर्वकालिक गमनागमनों ओर (५) उनके विषय में स्थिर की हुई विस्तृत मालूमातों से ही मिल सकता 
है । और मालूम हो सकता है कि वे किस देश के हैं। अतः हम यहाँ क्रम से इन सभी बातों का उत्तर ढंढते हैं । 


(१) उनके धामिक विश्वासों के विषय में कहा जाता हैं कि वे नागपूजक थे । उनके यहाँ पंखधारी सर्प पर भ्रब 
भी विश्वास किया जाता है )८। इसीलिए भारतवासी उनको नाग कहते हैं| यह इतिहाससिद्ध बात भारत में प्रसिद्ध है 
कि अमेरिका (पाताल) में नाग लोग ही वास करते हैं। यह बात केवल प्रसिद्ध ही नहीं है, प्रत्युत यहाँ नागलोक मौजूद 
है, जहाँ से ये वहाँ गये हैं । बंगाल का नागापवंत अब तक प्रसिद्ध है । बंगाल में नाग नामक झआस्पद भी एक खानदान 
का अश्रब तक विख्यात है। प्रोफेसर नाग जो हिंदू विश्वविद्यालय में अ्रध्यापक हैं, उसी खानदान के हैं। “मानवेर आदि 
जन्मभूमि' की भूमिका में लिखा है कि 'इन नाग सहाशयों का सोत्र भी वासुकौ ही है! छोटा नागपुर इन्हीं के नाम से 
ग्राबाद है। उत्तरीय एशिया के वर्णान में हमने दिखलाया है कि नैपाल में एक लाल रंग की जाति भी पाई जाती है। 
इसके भी पूर्व हमने लिख दिया है कि काकेशिक दल में ही एक जाति ने रक्तवर्ण प्राप्त कर लिया था । यह दल बड़ा 
बलवान था | इसकी उत्पत्ति क्षत्री जाति से ही हुई थी । उसी के प्रभाव से कुछ दिन तक क्षत्रीवर्ण लाल रंग का ही 
ग्रादर्श रूप माना जाता था । किन्तु कारणवश यह दल पतित हुआ और नागा पर्वत पर रहने लगा। अतः नाग नाम 
से प्रसिद्ध हो गया और श्रार्यों के विद्वेष से वह दल पाताल देश को चला गया | यही नाम अपने साथ ले गया श्रौर 
नाग शब्द का असली इतिहास भूलकर अपने को नागों का वंशज मानने लगा और नागों की पूजा करने लगा । इस दल 
के कुछ लोग प्राचीन काल में यहाँ ञ्राते जाते थे । इस विषय को भागवत में एक कथा है। वहाँ लिखा है कि-- 


तर्मदा भ्रातृभिरदेत्ता पुरकुत्साथ चोरगं: । 
तथा रसातल नीतो भुजगेन्द्रप्रयुत्तया ।! (भागवत) 


प्र्थात्‌ वासुकी की मदद से नागों द्वारा दी हुई नमेंदा पुरुकुत्स को रसातल ले गई । इस वर्णन से स्पष्ट हो जाता 
है कि उनको यहीं पर नागत्व प्राप्त हुआ. भ्रौर वे अपने साथ ये विचार वहाँ भी ले गये और पीछे से इतिहास के 
स्थान में वही विचार धामिक पूजा बन गये । इस देश के जंगलियों में भी अरब तक नागपूजा होती है । इससे ज्ञात 
होता है कि यह रिवाज उनके ही पूर्वजों से चला है जो बीजरूप से श्रब तक मौजूद है । 

इसके अ्रतिरिक्त इनके आर्यत्व का बोध करानेवाला और इतको भ्रसल भारती सिद्ध करनेवाला एक प्रबल प्रमाण 
यह है कि श्रमेरिका में ये एक देवता बनाते हैं, जिसका घड़ भ्रादमी का और शिर हाथी का होता है यह विचित्र जन्तु 
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३६० दें दिक सम्पत्ति 


गरोश की मूर्ति से बिलकुल मिलता है । प्राच्यविद्यामहारंव नगेद्धनाथ सेन हिन्दी विश्वकोष में उपनिवेश शब्द पर लिखते 
हैं कि भ्रमेरिका में तो हाथी होता ही नहीं फिर यह हाथी का चित्र उनके यहाँ सिवा भारत के और कहाँ से गया' ? हम 
भी कहते हैं कि हाथी श्रमेरिका में नहीं होता । श्रतः यह देवता भारतसे ही वहाँ गया है । परन्तु प्रदन यह है कि भारत 
में यह इस प्रकार से क्‍यों बनाया जाता है ? यह सभी जानते हैं कि गरोश आरम्भ का देवता है । इसकी उत्पति भ्रो श्म्‌ 
से हुई है। क्योंकि यही आरम्भ में मज्जलाचरण के लिये लिखा जाता है। यही लिखते लिखते शीघ्रता के कारण 


९ शी 
गजानन बन गया है। श्रोश्मू का रूप, 'ऊुदुध उक्त न्‍उश? होता हुआा ॥0७६ इस 


$, 


इसमें अकार शिर और शरीर है, श्रों ( 7) का १! यह भाग सूंड है, ओं का “* ' यह भाग एकदन्त है और 
झों का “. ” यह भाग भोदक है। प्लुत का ' ३ ? यह चिह्न मूषक वाहन है। इस प्रकार मोदकभोजी मूषकारोही 
और एकदन्तधारी गजानन की उत्पत्ति हुई है। 


प्रकार बन गया है। 


बे 


तिलक महोदय ने ९. 7रव्ड्रा0४6 क्ा०ण८ की "गाल इश्णा७ ० ताल एथटी०! नाभी पुस्तक के पृष्ठ 
२४८-२५२ के आधार से ग्ीतारहस्य पृष्ठ ५६० में लिखा है कि प्राचीन शोधकों ने यह भी निश्चय किया है कि मिश्र 
आदि पृथिवी के पुरातन खंडों के देशों में ही नहीं, किन्तु कोलंबस के कुछ शतक पहिले अमेरिका के पेरु तथा मेक्सिको 
देश में भी स्वस्तिक चिह्न शुभदायक माना जाता था! । यह स्वस्तिक भी ओरेमू का ही अ्रपश्न॑श है। यहाँ भी 


<“कार ही, ३४, «उ+? कै ९०३ है य हो गया है। जिस तरह यहाँ ३ का स्वस्तिक और गणपति 


बना है, उसी तरह अमेरिका में भी बनाया गया है। हमने ४४ झौर गजानन के विदय में जो कुछ लिखा है, यह 
हमारी कल्पना नहीं है। गरेशपुराण में यह वर्णन शुरू में ही श्राया है। वहाँ स्पष्ट लिखा है कि-- 

का ररूपी भगवान्‌ यो बेदादो प्रतिष्ठित: । 

य॑ सदा मुतयों देवा स्मरस्तीखादयो हूदि ।। 

झाकाररूपी भगवानुक्तत्तु गणनायक: | . 

यथा सर्वेषु कमंसु पूज्यते सो विनायकः ।। ( गरोशपुराण ) 


प्र्थाद गणपति अ#काररूप ही हैं। इसी से सब कर्मों के भ्रादि में उसकी पूजा होती है| इस प्रमाण से हम कह 
सकते हैं कि “कार और स्वस्तिक की दुर्गेति भारत प्रथवा प्रमेरिका में हुई। चूँकि दोनों देशों में एक ही जाति के 
लोग हैं, प्रतः दोनों में भ्ोंकार का एक समान ही रूप पाया जाता है । 


(२) उनका रूपरज्ज वैसा ही है, जैसा नेपाल में बसे हुए कुछ लाल वर्णंवाले मंगोलियनों का हैं । प्रा्ये क्षत्रियों 
का रज़ पूर्व में ही लाल हो चुका था। भ्रतः पातालवासियों का रज़ूरूप भायों के प्रारंभिक रंगरूप से दूर नहीं जाता। 
यद्यपि भ्रमेरिका के जलवायु ले भी उन पर बहुत बड़ा भसर किया है, जिससे उनके रूपरंग में फर्क पड़ा है, पर 
इतना दूर नहीं गया कि प्रायों के साथ उसका मेल दी न हो सके । ह 


झमेरिका लब्ड ३६१ 


(३) उनकी कारीगरी और रिवाज भी उनको श्रार्य सिद्ध करते हैं । दुनिया में इजिप्ट के पिरामिड बहुत प्रसिद्धे हैं 
भ्रौर उनमें रक्खे हजारों वर्ष के मुर्दे भी प्रसिद्ध हैं। ये दोनों बातें कारीगरी कीं दृष्टि से बहुत भद्भुत हैं । पर मजा यह 
है कि भ्रसे रिका में भी ये दोनों बातें उसी तरह पाई जाती हैं, जिस तरह इजिप्ट (मिश्र)में २ । इससे श्रतिरिक्त इजिप्ट 
से मिलती हुई, इनकी दूसरी बात सूर्यपूजा है। वहाँ सूर्यदेवता के भी चिह्न पाये जाते हैं-- । हम गत पृष्ठों में अच्छी 
तरह सिद्ध कर श्राये हैं कि इजिप्टनिवासी भारती श्रार्य है। 'हाम्संवर्थ हिस्द्री ऑफ दि वर्ल्ड' में लिखा है कि इज़िप्ट- 
वाले उत्तर श्रमेरिकन की तरह के हैं' # | इससे शौर भी हृढ़ हो जाता है कि पातालनिवासी भी आय ही हैं। ु 

(४) उनके इतिहास से तथा पूर्वकाल में उनके यहाँ भारतीयों के श्राने जाने से भी ज्ञात होता है कि वे भागे 
ही हैं। 'हाम्संवर्थ हिस्ट्री झ्रॉफ दि वल्ड' में लिखा है कि उनके यहाँ श्रब तक रामसीतव नामी उत्सव होता है | ।इस 
उत्सव के लिए 'मानवेर भ्रादि जन्मभूमि' में बाबू उमेशचन्द्र विद्यारत्न लिखते हैं कि 'प्राज भी अमेरिका सें रामसी- 
तोत्सव होता है! $ । इस प्राचीन इतिहास से भी वे भारती श्रार्य ही सिद्ध होते हैं। इसके श्रतिरिक्त उनके यहाँ वैवस्वल 
मनु की जलज्ञावनवाली कथा भी श्रब तक चल रही है। इससे भी वे आर्य ही साबित होते हैं और इसीलिए यहां से 
उनके यहाँ भ्रनेक बार आयंगण गये हैं। श्रार्य ही नहीं प्रत्युत अनेक बार यहाँ के निकले हुए भ्रत्याचारी आर्य जिनको 
असुर वा राक्षस कहा जाता था, वे भी वहाँ गये हैं । चण्डीपाठ में लिखा है कि--- ह 

ईत्याश्न वेब्या निहते शुस्‍्मे देवरिपोंयुधि । 
तिशुम्मे चर महावीयें शेब्रा: पातालमाययु: ।। (सप्तशती) 
श्र्थात्‌ शुम्भ और निशुम्भ राक्षसों को जब देवी ने मार डाला, तब दोष जो बचे वे मागकर पाताल (झमेरिका) 
को चले गये। इनके सिवा यह सभी जानते हैं कि बलि नामक किसी शजा को भी पाताल दे में भेज दिया गया था। 
भ्रमरकोष में लिखा है कि 'अथोभुवन-पाताल-बलिसश-रसातलसू । नागलोको5थ कुहरं सुधिरं विवरं बिलम्‌! । अर्थात्‌ 
पाताल, रसातल श्रौर बलि का घर झ्ादि सब एक ही वस्तु हैं। नागलोक भी उसी को कहां गया है । इस नागलोक 
या पाताल देश में राजा बलि की राजघानी दक्षिण अमेरिका में बलिविया (8गांशां9) नाम से भ्रसिद्ध है। 
अझमेरिकावालों का आदि स्थान यही है $ । हिंदी विश्वकोष के उपनिवेश छाब्द में लिखा है कि आानाम में सखोदने पर 
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३६२ बेदिक सर्म्पत्ति 


बहुत से शिलालेख निकले हैं, जिनसे पाया जाता है कि इनके राजाओं की उपाधि सूर्यवंशी इन्द्र थी । सम्भव है, भज्भ 
देश से सूर्यवंशी राजकीय शाखा अमेरिका भें इद्धु' नाम से प्रसिद्ध हुई हो । पीरू की इमारतें झौर पहाड़ों में बनाई 
हुई गुफाएं भारत से मिलती हैं । इन इतिहासों से भी उनका आर्य ही होना पाया जाता है । 


(५) भारत देश में ही उनके लिए भ्रधिक माजुमात पाई जाती है| श्रव तक जो कुछ लिखा गया है, क्या उससे 
यह नहीं पाया. जाता कि भारत देश उस देश के मूल को केवल जानता ही नहीं था, प्रत्युत भारत के ही निवासी वहां 
जाकर बसे हैं ? भारत में प्राचीन से प्रावीन औ्रौर नवीन से नवीन साहित्य में अमेरिकावालों का जिक्र मौझूद है । 
ऐतरेय ब्राह्मण ८५।३।३ के ऐन्द्र महा अ्भिषेकप्रकरण में लिखा है कि 'तस्मादेतस्थां प्रतोच्यां दिशि ये के लू नोच्यानां 
राजानो येप्पाच्यानां स्वाराज्यायंत्र तेशभिषिच्यन्ते स्व॒रालित्येनाननिषिक्तानाचक्षते' । इस में नीच्यों और श्रपाच्यों के 
राजाप्रों का वर्णंत है और कहा गया है कि ये पश्चिम दिश्या में हैं । भूगोल के ज्ञाता जानते हैं कि श्रमेरिका का मध्य 
भाग भारत से पश्चिम ही है । उत्तर अमेरिका के मेक्सिको स्टेट में श्रपाच्य नामक मूलनिवासी श्रब तक रहते हैं जिससे 
जाना जाताहै कि भ्रति प्राचीन भ्राय॑ साहित्य में पातालनिवासियों का वर्णंत है। इसके अतिरिक्त महाभारत में लिखा 
है कि उद्दालक मुनि पाताल में ही निवास करते थे, अर्जुन की स्त्री भी वहीं की थी और वेदव्यास भी वहाँ एक दफे 
गये ये । ये सब बातें स्वामी दयानन्द सरस्त्रती ने अपने 'सत्यार्थप्रकाश' में लिखी हैं। इससे ज्ञात होता है कि महा 
भारत के युद्ध तक आ्रार्यों का अमेरिका में गमनाग्रमन अच्छी तरह था । किन्तु वहाँ सर्वप्रथम वह श्रायंजाति गई, जो 
अपने साथ स्वस्तिक, गजाननपूजा, नागपूजा और रामसीतोत्सव झ्रादि भाव ले गई। इस तरह से उक्त पाँचों प्रइनों 
का यही उत्तर भ्राता है कि मूल प्रमेरिकानिवासी भारती श्रार्य ही हैं, इसमें सन्देह नहीं । 


हमने इस तरह से यहाँ तक सारे भूगोल के प्रधान प्रधान देशों में शुद्ध आ्र्यों की शाखा अथवा उनकी मिश्रित 
प्रशाखापों को ही बसते हुए पाया। झत: हमारा यह दावा है कि आदि में वेदिक भ्रार्य ही पंदा हुए भर उन्हीं की शाखा- 
प्रशाखाएँ सारे संसार में फैली हैँ । यहाँ तक वर्णित देझ्ञों के अतिरिक्त हमने जिन देझ्यों का वर्णन नहीं किया वे बहुत 
थोडे हैं श्रौर उनमें इन वर्णित देशों की ही शाखाप्रशाखाएँ बसती हैं! अतएब आायों से ही सारी पृथिवी बसी हुई 
नज़र झ्ाती है। हाम्संवर्थ हिस्ट्री ऑफ़ दि वल्ड/ में संसार की समस्त पुरानी जातियों के चित्र दिये हुए हैं। उन 
जित्रों में सबके पास धनुषयाण पाया जाता है, जिससे ज्ञात होता है कि संसार की समस्त जातियां आदि में धनुष- 
बाण चलातो थीं । धनुषबारप आर्यों का ही शस्त्र है, इसमें प्रमाण देने की आवश्यकता नहीं है । श्रतः सिद्ध है 
कि संसार के भिन्न भिन्न देशों में बसनेवाले एक बंश के हैं ग्लौर वह भहान्‌ वंश ग्ायवंश ही है । 


दुःख से कहना पड़ता है कि आ्रायों से जुदा होकर समस्त शाखाएँ आचारहीन होकर अनाय हो गईं। वैदिकता 
नष्ट होने से ही अनायंता होती है । वैदिकता का श्रसल प्र्थ वर्राश्रम घर्भ का पालन है। वर्णाश्रमधर्म के नष्ट होते ही 
वैदिकता नष्ट हो जाती है और अ्नायंता आ जाती है । अरब तक के विस्तृत वर्णन के द्वारा हम दिखला श्राये हैं कि वैदिक 
झायों में विद्या न पढ़ने, भ्राचारहीन होने और पूज्यों की श्राज्ञा भड्भ करने से ही अनायता का प्रवेश आरम्भ हुआ । 
उन्होंने उसे तुरन्त ही ताड़ लिया श्ौर आचारहीनों को जाति बाहर करके ही शेष आर्यसमाज को पवित्र रखने का 
प्रबन्ध किया । पर त्यक्त समुदाय जाति अपमान से लज्ित होकर शत्रुभाव से बदिकों से लड़ता रहा। झतः कभी 
दराजित होकर, कभी अपनी इच्छा मौर कभी निर्वासित होकर पृथ्वी के अन्य भागों में जाकर बस गया। उन बसे हुम्रों 
के साथ व्यापार करने, उन पर राज्य करने और उनको उपदेश करने के लिए भी यहाँ से श्रायंगण समय समय पर जाते 
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रहे झोर वहीं बस गये, तथा पूर्व बसे हुओं के साथ मिल भी गये । इस तरह से समस्त भूभाग पतित झायों से भ्राबाद 
हो गया और यहाँ की परिभाषा के अनुसार पतित विदेशी भ्रार्य अ्रसुर, राक्षस, भ्रनाये, कपि, महिष, नाग झौर न 
जाने किन किन नामों से पुकारे जाने लगे | कुछ ही समय में शुद्ध वैदिक धर्म भौर शुद्ध झ्रायं शासन के भ्रभाव से उनके 
बिगड़े हुए स्वभाव शौर भी अधिक उम्र हो गये और नाना प्रकार के अनाचार, अ्रसभ्य रिवाज, मुर्खताजन्य पाप श्लौर 
जंगली स्वभाव ने उनको मनुष्यशरीर में ही पशु बना दिया.। 


जिन देशों का वर्णान हमने इस प्रकरण में किया है, उन देशों के रहनेवालों के रीति-रिवाजों, भ्राचार-व्यवहारों 
प्रौर धर-कर्मो तथा विश्वासों का विस्तारपूर्वक वर्णन उन उन देशों का इतिहास लिखनेवालों ने किया है, जिससे उनकी 
पअसभ्यता और श्रनायंता का पता मिल जाता है । हम यहाँ विस्तारभय से वह सब नहीं लिखना चाहते । हम तो यहाँ 
केवल यही दिखलाना चाहते हैं कि भारतीय श्रार्यों ने उनको इस पतित दश्या से छूड़ाने के लिए उनमें घर्मप्रचार का 
भ्रायोजन किया । उन्होंने देखा कि बहिष्कार से लाभ के स्थान में हानि भी हुई है। एक बहुत बड़ा मनुष्यसमाज 
प्राचारहीन भौर पापी हो गया है, तथा शत्रु होकर समय समय पर दुःख देने लगा है और भ्राय जनता उससे सशंकित 
रहने लगी है। इस शंका के उद्धार के लिए प्रार्यों ने घमंग्रचार की सर्वोत्कृष्ट नीति का श्रायोजन किया । जाति- 
बहिष्कार भ्रथवा कठोर शासन की श्रपेक्षा धर्मप्रचार के द्वारा लोगों के मन पवित्र कर देना सब सुधारों की जड़ 
समझा | इसलिए उन्होंने एक बहुत ही उत्तम कानून बनाया । उस कानून में लिखा कि-- 
एतद्वेशप्रसुतस्य सकाशादग्रजन्मन: । 
स्व॑ स्व॑ चरित्र शिक्षेरन्‌ पृथिव्यां स्बंभानवा: । ( मनुस्मृति २२० ) 
पर्थात्‌ ब्रह्मावर्त के रहनेवाले ब्राह्मणों से समस्त प्रृथ्वी के भनुष्य श्रपने चरित्र सीखें । कानून तो बन गया, पर 
संसार के लोग इसे मानें कँसे श्रौर अपने चरित्र सुधारें कैसे ? सुधार तभी हो सकता था कि या तो संसार के लोग 
यहाँ भावें, या यहाँवाले उन उन देशों में जायें । दोनों दशाएँ उपस्थित हुईं। इतिहास से पता मिलता है कि ईरान, 
सीरिया, ग्रीस भौर चीन श्रादि देझ्षों से लोग यहाँ शिक्षा ग्रहण करने के लिए आया करते थे # । यहाँवाले भी 
प्रास्ट्र लिया, अमेरिका, सीरिया, ग्रीस भौर चीन श्रादि देशों में शिक्षा देने के लिए जाया करते णे। ऋषि पुलस्त्य 
धमंप्रचार करने के लिए प्रास्ट्रे लिया गये, वेदव्यास अमेरिका श्रौर बलख को गये, बौद्ध संन्‍्यासी पेलिस्टाइन, ग्रीस 
भोर चीन को जाते रहे )< | प्र्थाव्‌ पुलस्त्य से लेकर सन्‌ ईस्वी के श्रारम्भ तक श्रार्य ऋषि, मुनि प्रौर संन्यासी बैदिक 











# ईरान का जामास्प हकीम भारत में प्रतिवर्ष प्राया करता था भौर जैमिनि का दिष्य हुआ था। इसी तरह 
तिब्बत में हजरत ईसा का एक पुराना जीवनचरित्र मिला है, उससे पाया जाता है कि हजरत ईसा ने भारत में आकर 
धर्म के सिद्धान्त सीखे झौर वहुत दित तक काशी झादि स्थानों में रहे । चीननिवासी सोमाचीन तथा फाहियान भौर 
हा,नत्साँग भ्रादि भी विक्रम की चौथी शता<दी में यहाँ से पुस्तकें ले गये, संस्कृत जाननेवाले अनेकों ब्राह्मर ले गये भौर 
स्वयं अनेकों बातें सीख गये । | 
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३६४ बेदिक सम्पत्ति 


धर्म का प्रचार दूसरे देशों में करते रहे श्रौ: वहाँ के असभ्य लोगों में सभ्यता का संचार होता रहा । धर्मप्रचार 
होता रहा, पर इस गमनागमन से जहाँ कुछ लाभ हुआ होगा, वहाँ हानि भी इतनी हुई है कि जिसकी पूर्ति होनी 
कठिन है । हम देखते हैं कि गमनागमन के संसर्ग से उन उन देशों के पतित मनुष्यों का आगमन इस देश में समय समय 
पर हुआ, जिससे श्रार्यों में भी श्रवेदिकता का समावेश हुआ । इस तरह से जातिबहिंष्कार, धर्मप्रचार और पुनः 
जातिसम्मेलत भ्रादि जितने कुछ श्रार्योचित म्रंदु उपाय अ्रव तक हुए हैं, सबके परिणाम में लाम के साथ साथ कुछ न 
कुछ हानि भी हुई है। भागे हम उसी आ्रागमन, सम्मेलन और तजन्य हानि का वर्सात करते हैं । 


विदेशियों का भारत में आगमन 
गत पृष्ठों में हम लिख आये हैं कि भारतवर्ष से अनेक जातियाँ प्रृथिवी के अनेक भागों में जाकर बस गईं और 
दीघकाल तक बैदिक श्रार्यों से पृथक्‌ रहने के कारण अपने अपने स्वभाव, रूप रज्ज, सूरत शकल और आचार व्यवहार 
को बदल बदल कर कुरूप और अनाचारिणी हो गई | यहाँ के प्रवासियों, धर्मप्रचा रकों और व्यापारियों तथा राजनेतिक 
यात्रियों ने उन उन देशों में सभ्यता का प्रचार किया, इसलिए उनके सहारे विदेशियों का इस देश में फिर आना शुरू हुआ। 


हमारा हढ़ विश्वास है कि जिन लोगों ने श्रनायता को जन्म दिया था और अपनी अनायेंता के कारण विदेश 
को भागे थे, उन्हीं लोगों ने यहाँ श्राकर आ्रार्यों में मिलकर अवैदिकता और अनार्यता का प्रचार किया, जिससे श्रार्यों 
का हर प्रकार से पतन हुआ । यह इतिहाससिद्ध बात है कि इस देश में पृथिवी के प्रायः सभी प्रधान प्रधान देशों के 
लोग आकर बसे हैं। यहाँवालों ने उनके साथ रोटी बेटी का व्यवहार करके अपने में सम्मिलित किया है । बहुतों को 
तो अपना गुरु मान लिया है और उनके उपदेशों को मानकर अपना सर्वेस्व नष्ठ कर लिया है। 

यह बिलकुल सत्य है कि प्राचीन काल में अनायों को आय धर्म में सम्मिलित करने का रिवाज था । 
पण्डित गौरीशद्भुर हीराचन्द ओभमा राजपूताने के इतिहास में लिखते हैं कि 'बंदिक कालमें ब्रात्य अर्थात्‌ पतित एवं 
विधियों को वेदिक धर्म में लेने के समय '“ब्रात्यस्तोम” नामक शुद्धि की एक क्रिया होती थी । जिससे ब्रात्यों को 
गणना द्विज बर्णों में होती थी' । ब्रात्यस्तोम का वन सामवेद के ताप्ड्य ब्राह्मण प्रकरण १७ और लाट्यायन श्रौत 
सूत्र ( ६--5 ) में मिलता है। इससे विदित होता है कि श्रार्यों ने बिछड़े हुए अपने पतित भाइयों को फिर से 
झ्राय॑-समाज में प्रविष्ठ किया । यहाँ हम इस प्रकरण में विदेशियों का इस देश में आना, उनके आचा रव्यवहार की 
रूपरेखा, भायों के साथ उनका सम्मेलन और साहित्य-प्रचार आदि विषयों को बिस्तारपूर्वक लिखते हैं, जिससे 
ज्ञात हो जायभा कि किस प्रकार इन विदेशियों ने वेदों की उपेक्षा की झौर वह उपेक्षा किस प्रकार हमारे पतन 
का कारण बनी । 


विदेशियों के प्रथम दल का आगमन 


सबसे प्रथम जिन विदेशियों के भारत प्रवेश का इतिहास मिलता है, वह प्रास्ट्र लिया निवासियों का है । हमने 
पूर्व पृष्ठों में कहा है कि ऋषि पुलस्त्य धर्मप्रचार के लिए आस्ट्रे लिया गये ये | पर वहाँ के राजा तृणबिन्दु की पुत्री से 
उनका विवाह हो गया । उसी से विश्रवा पैदा हुआ, जो प्रसिद्ध राजा रावण का पिता था ५ । रावण कौसा विद्वान्‌ 
झौर योद्धा था, यह किसी से छिपा नहीं है। उसने राजा होकर समस्त दक्षिणी टापुओं (प्रास्ट्र लिया, अफरीका, 


० 3 न 35 नपकिस न पक म्पनन  कनलरप रन क्‍ 
> पुरा कृतयुगे रास प्रजापतिघुत: प्रभु: । 

पुलस्टयों नाम ब्रह्म॒षि: साक्षादिब पितामह: ।। 

सटु धर्मप्रसंगेन मेरोः पाश्यं महागिरे: । 

तृणबिन्द्राअमं गश्वाप्यवसन्मुनिपुद्धव: ।। ( वाल्मीकि रामायण उत्त० २४, ७ ) 
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मेडाग़ास्कर श्र उस समय के प्रन्य खुले द्वीपों)को अपने कब्जे में करके चारों श्लोर से समुद्रद्वारा घिरा झौर बड़ी बड़ी 
सोने की खानों से भरा हुआ ल्लाद्वीप, श्रपनी राजधानी के लिए चुना और वहीं पर अपनी राजधानी कायम-कर दी । 
कुछ काल के बाद रामेश्वर के पास से लड्जा तक पड़े हुए खण्ड पहाड़ों के द्वारा थोड़े से नाथों के बेड़ों के सहारे लड्भा- 
निवासी रावण श्रादि दक्षिण भारत में श्राने जाने लगे। वे जिस मार्ग से आते जाते थे, उस मार्ग के चिह्न भ्रब तक बने 
हुए हैं। भगवान्‌ रामचन्द्र ते पूर्व काल में उन्हीं पहाड़ी भग्तावशेषों पर पुल बनाया था। इस पुल के इस पार मद्रास 
प्रान्त में आरयों द्वारा निर्वासित कुछ पतित आर्य रहते ही थे श्रौर जाति भ्रपमान के कारण ग्रार्यों से द्वेष भी रखते थे । 
अतः इनकी उनकी मित्रता होना सरल और सहज था हुम्ना भी वही, दोनों दल दक्षिण प्रास्त के भ्रनेक स्थानों में रहने 
लगे। पहिले के पतित झ्राये-अपने को भ्राय और भ्ानेवाले नवीनों को श्रनायं कहा करते थे । ये दोनों शब्द मद्रासनिवासियों 
में अब तक श्रय्यर भर नय्यर के रूप से प्रचलित हैं, जो वास्तव में आये और श्रनाय के प्रपश्र श हैं। मद्रास प्रांतवाले 
महाशय या जनाब के स्थान में भ्रब तक 'भ्रय्या' बाब्द का प्रयोग करते हैं, जो बिलकुल भ्राय का ही रुपान्तर है । 


इन दोनों दलों में नवीन दल बहुत ही काले रज्भु का था। वह असभ्य भी था, इसीलिए उसे प्नाये कहा 
करते थे । दुर्देव से रावण और उसके बहनोई भ्र्थात्‌ दूर्पणस्रा के पत्ति में युद्ध हो गया । युद्ध में रावण के हाथ से शूर्पे- 
णखा का पति मारा गया । शूरपणखा विलाप करती हुई रावण के पास गई भ्रोर कहने लगी कि तूने मुझे विधवा कर 
डाला, प्र मैं क्या करूँ ? सान्त्वना के लिए रावशा ने शूपंणखा से कहा कि तू शोक मत कर,-मैं तुझे खर नामक योद्धा 
की सरदारी में चौदह सहस्न फौज देकर भारत के दक्षिण भ्रण्य की स्वामिनी बनाता हूँ। वहाँ जा और प्रानन्द कर। 
तदनुसार वह राक्षसों की फौज के साथ दण्डकारण्य में रहने लगी +- | इस तरह से रावण का सैनिक बल श्रार्यों के 
देश में जम गया । इसी बीच में कारणवशात्‌ रामचन्द्र को वववास हुआ । बे घूमते हुए दण्डकारण्य पहुँचे । उन पर 
शूरपंणखा श्रासक्त हुई और भागे जो हाल हुआ, वह सबको मालूम है । इस तरह से मद्रास प्रान्त में वेदेशिक झनायों 
का झ्रागमन और सम्मिश्रण हो गया । अय्यर और नस्यर सब एक ही प्रकार के हो गये और वनवासी प्रार्य तपस्थियों 
की दुर्गेति करने लगे। बहुत दिन के बाद समय पाकर नागा पर्वत के नाग लोग भी इन में श्रा मिले भर प्रन्‍्त में इनकी 
एक शाखा अफरीका से भी निकल कर मेसोपोटामिया होती हुई यहाँ भ्रा गई »८। इस तरह से इनका एक भ्रच्छा जमाव 





नो: अन्नवीत्‌ किसिदं भद्दे वकतुकासाधि मां द्रुतस्‌ । 
सा वाष्पपरिरद्धाक्षी रक्ताक्षी वाक्यमत्रवीत || 
कृतास्मि विव्रवा राजं॑स्त्वया बलवता बलात्‌ । 
स त्वया निहतो युद्धे स्ववसेव न लज्जसे ।। 
एवमुक्तो दशग्रीवो भ्गिव्याक्रोशमानया। 
अन्नवीतु सान्त्वयित्वा तां सामपूुर्व मिदं बच: ।। 
अल वह्से रव्ित्वा ते न भेतव्यं च सर्वश: ! 
अतुर श्वयंयुक्तत्य खरस्थ बस पाएवंत: ।॥ 
चतुर्दशानां भ्राता ते सहस्नाणां भविष्यति । 
आगच्छत खर: शीक्र' दण्डकानकुतो मय: |। 
स तन्न कारयाभास राज्य निहुतकण्टकम । 
सा चर शुपंणखा तत्र न्‍्यवसहण्डके बने ।। (वा० रामा० उत्त> २४।२६*०*४२) 


>६ इसी को वेद में बेंकट चालिया बी० ए० ने लिखा है कि, ५०० वर्ष ईस्वी सनू प्रूे भारत में झाई, पर 
यह बात गलत है । इसको आये बहुत दिन हुए । न 


३६६ बैंदिक सम्पत्ति 


यहाँ हो गया । भ्रास्ट्रे लिया से झ्राये हुए इन लद्भानिवासियों का क्या स्वभाव था और यहाँ के रहनेवालों के साथ 
उनका क्या व्यवहार था, यह सब लिखने के पूर्व यह जानना आ्रावश्यक है कि ये श्रास्ट्रे लियानिवासी हैं या नहीं । 
हपारे देश का इतिहास जो हमने वाल्मीकि रामायरा से उद्धृत करके पिछले पृष्ठ में लिखा है, यही कहता है कि ये 
लोग दक्षिण मेरु के पास स्थित एक पहाड़ी देश के रहनेवाले थे, जहाँ का राजा तृणबिन्दु था। वहाँ से लड्भाद्वीप 
होते हुए बहुत पहिले ही ये द्रविड़ देश में बस गये थे | महाभारत में लिखा है कि--- 
नन्दिन्या गोस्तनास्पूर्व जातेम्लेच्छेविनिभित: । 
द्राविडास्यों महादेशः स्ववासायेति निश्चितम्र || (महाभारत) 

अर्थात्‌ वसिष्ठ की नन्दिनी गौ की कथा के पूर्व ही म्लेच्छ जातियों ने द्रविड़ देश आबाद कर लिया था। वाल्मीकि 
रामायण और महाभारत के इन दोनों प्रमाणों से इनका श्रास्ट्र लिया से श्राना सिद्ध होता है। इन प्रमारों के श्रतिरिक्त 
इनकी भाषा, रूप, गठन भ्रादि के मिलान से पाश्चात्त्य विद्वानों ने भी निश्चित कर दिया है कि ये आस्ट्रे लियानिवासी 
ही हैं। भारतवर्ष के इतिहास में ई० माससंडन बी० ए० लिखते हैं कि, कुछ लोग ख्याल करते हैं कि द्रविड़ लोग दक्षिण 
से श्राये, अथवा उस देश से आये, जो अब दक्षिणी महासागर में डूब गया है और दिखलाई नहीं पड़ता । या उन 
टापुओं से श्राये, जो एशिया और प्रास्ट्रे लिया के दक्षिस-पूर्व में जुड़े थे और अरब समुद्र में डूब गये हैं | । इसी तरह 
मिस्टर मेनिंग अपने 'प्राचीन और मध्यन्तरीय भारत” नामी ग्रन्थ में अ्रनेक विद्वानों की सम्मतियों को उद्धृत करते हुए 
लिखते हैं कि भिस्टर नॉरिस की सम्मति है कि द्रविड़ भाषाएँ सब एक दूसरी से सम्बन्ध रखती हैं। इतना ही नहीं, 
प्रत्युत वे भ्रागे बढ़कर यह कहते हैं कि द्रविड़ और भप्रास्ट्रे लिया की भाषाओं में निश्चित रूप से घनिष्ठ सम्बन्ध है । 
मिस्टर जान हृट्ट भी जो बहुत दिन तक आरास्टू लिया में रहे हैं, वे भी इसी तरह कहते हैं। साथ ही डॉक्टर रोस्ट का 
भी यही विचार है। वे भी कहते हैं कि श्रास्ट्र लियानिवासियों, मंगोलियनों श्रौर भारतीय द्वविड़ों की भाषा के व्याकरण 
का साँचा बिलकुल ही एक है 2८ । मिस्टर क्लेडवेल कहते हैं कि इसमें जरा भी संदेह नहीं है कि सीलोन-लक्का-से प्राकर 
लोगों ने दक्षिणी जिलों में निवास किया है-- । इन प्रमाणों से अच्छी तरह प्रकट हो जाता है कि ये द्रविड़ दक्षिणी टापुश्रों 
के भर्थात्‌ श्रास्ट्र लिया आदि के रहनेवाले हैं। इन्हीं को यहाँवाले अ्रसुर, राक्षस, नाग, महिष और कपि झादि कहते ये #। 
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विदेशियों का भारत आगमन ३६७ 


इनके ये नाम अन्यायवश नहीं रक्बे गये थे, किन्तु इनके कर्म ही इस प्रकार के थे । यह बात बहुत पुराने 
जमाने से प्रसिद्ध है कि इन असुरों, राक्षसों, यक्ष, रक्ष श्रौर पिशाचों का स्वाभाविक खाना पीना मांस मद्य था । 
मनुस्मृति अध्याय ११, इलोक €५ में लिखा है कि 'यक्षरक्ष:पिशात्ान्त मद्ं मांस सुरासवस । श्र्थात्‌ मद्य मांस 
भादि अभक्ष्य पदार्थ ही यक्ष, रक्ष श्रौर पिशाचों का प्रन्‍्त है । इसी तरह वाल्मीकि रामायण में लिखा है कि-- 


भक्षयस्ते राक्षसंभोमेनेरमांसोपजोविभि: । 
ते सक््यसाणा मुनयों दण्डकारण्यवाधिन: ॥ (वा० रा० श्रर० १०६) 


अर्थात्‌ ये मनुष्य मांस खाने वाले राक्षस दण्डकारण्यवासी मुनियों को खा जाते हैं। इन्हीं लोगों में से मारीच 
भौर सुत्राहु विश्वामित्र के यज्ञ में क्या क्या कृत्य करते थे, वह भी देखने योग्य है । वाल्मीकि रामायरा बालकाण्ड १६।६ 
में लिखा है कि 'तो मांसरुचिरोधेग वेद तामभ्यवषंतामु ।! श्रर्थात्‌ मांस भ्रौर रुधिर से यज्ञवेदी को पाठ दिया था। 
विष्वामित्र रामचन्द्र से कहते हैं कि 'इसो जनपद निल्यं विनाशयति राघव ।' श्रर्थात्‌ हे रामचन्द्र ! इन लोगों ने 
इसी तरह इन दोनों राज्यों का सत्यानाश कर दिया है। इसी तरह रामचन्द्र जिस समय दण्डकारण्य में पहुँचे, उस 
समय भी वहां के तपस्वियों ने उनसे कहा कि-- 


रक्ांसि पुरुवादानि नातारूुपाण राघव । 
वअसम्स्वस्मिन्‌ सहारण्ये ब्यालाश्व दधिराशना: ।। 
उब्चिश्षिष्डं वा प्रमत्त वा तापस - अ्रह्मज।रिणंस्‌ । 
अव॑त्यह्सिन्‌ भहारण्ये तास्निवारय. राघव ॥ (वा० रा० श्रयो० ११६।१६,२०) 


श्र्थाव्‌ है रामचन्द्र ! भ्ररण्य में भत्यन्त क्र्र पर मनुष्य-मक्षक लोग रहते हैं। वे हम तपस्वियों भौर ब्रह्म- 
चारियों को मारके खा जाते हैं । श्रत: किसी प्रकार इनका निवारण कीजिये । रामचन्द्र को एक दिन इनमें से 
विराध नामक एक राक्षस मिला । वह 'वसान चरम वैयाप्र' बसा रुषिरोक्षितम्‌ ।' भ्र्थात्‌ चर्बी भौर रुधिर से सना 
हा व्याप्नचर्म पहने हुआ था। इसी तरह एक दिन ऋषियों ने रामचन्द्र को अस्थियों का एक ढेर दिखलाकर 
कहा कि-- 
एहि पश्य शरीराणि घुनोनां भावितात्मनाम्‌ । 
हतानां राक्षसंघोरिंबंहनां. बहुधघा बने ॥॥ 
पंपानदीनिवसातासनुमन्दाकिती सचि । 
खित्रकूटालयानां चर क्रियते कदनं महत्‌ !। 
ततस्तरवा शरणार्थ च शरण्यं समुपत्यिता: ! 
परिपालय नो राम वष्यमानान्तिशाचरं: ।॥| (वा० रा० गर० ६।१६,१७,१६) 
भर्थाद्‌ राक्षसों द्वारा खाये हुए ऋषियों की हड्डियों के ढेर देखिये । पंपा नदी से चित्रकूट तक तमाम अरष्य- 
वासियों का इन्होंने नाश कर दिया है | भ्रतः हम आपके शरणागत हैं, इनको मारकर हमें बचाइये | इन श्रत्याचारों 
के भतिरिक्त ये भझायों की कन्याओ्रों को जबरदस्ती श्पने धर में डाल लेते थे। उतका कौमायें नष्ट हो जाता था 
झोर वे हार कर उन्हीं को अपना पति मान लेती थीं। इसलिए राक्षस, असुर भौर पैशाच विवाह भी पर्मशास्त्र में 
सम्मिलित करने पड़े थे # इनके कर्मों का चित्र तुलसीदास ने भी खूब खींचा है। वे कहते हैं कि-- 


करवा छित््वा थ॒ भित्त्वा च क़ोशन्तों रुदतों गृहातद्‌ । प्रसहा कन्याहरस् राकसो विधिरुख्यते ॥। 
सुप्तां म्तां प्रमत्तांवा रहो यत्रोपगच्छति । स पाविष्ठो विवाहानां पैशाचश्धाष्टमोड्घम। ॥| 
ज्ातिश्यों ब्विण दस्वा कम्याये-चंब शक्तित: । कन्याप्रदान ल्वाच्छन्धादासुरो धर्म उच्यते ।। (मनु० ३।३३,३४,३१ ) 


३८ बेदिक सम्पत्ति 


कासरूप जातहि सब साथा। सपनेहुं जिनके धरम न दाया। 
जेहि विधि होइ घरम निमुला। सो सब करहि बेद-प्रतिकूला । 
जेहि जेहि देश देव द्विज पार्वाह्‌ । नगर ग्राम पुर आगि लगार्वाह । 
शुभ आचरन कतहुं नहि होई। बेद विप्र ग्रुरुसान न कोई । 
हिला पर अति प्रीति तिन्‍्हके पापन कौन मिति । 
रावण मांगेड कोटि घट सद अरु महिष अनेक 
सहिष खाइ करे सदिरा पाना। गर्जेड बच्चघात अनुमाना। 
जाइ कपिन सो देखा बेसा। आहुति देत रुषिर अरु भंसा। 
सुरा पान अर परतिय भोभा | 


उपयुक्त वर्णन से उनके कर्म, प्रवृत्ति और भ्राचरण आदि का पता मिलता है। श्रारम्भ में उनके ये कर्म 
स्वामाविक थे, पर पीछे से आरयों से द्वष के कारण अधिक बढ़े और अन्त में वही धर्म बन गये । धर्मरूप से इस 
प्रकार के दो तीन रिवाज इनमें अब तक बाकी हैं । 


ता० २६ नवम्बर सन्‌ १९१६ के 'गृज़राती' पत्र में एक खबर इस प्रकार छपी थी कि 'श्री जीवरक्षा ज्ञान- 
प्रचारक फंड' (दक्षिण हैदराबाद) की ओर से मिस्टर के० एन० जोशी लिखते हैं कि यहां के विश्वतामी ब्राह्मणों 
में यह रिवाज है कि, किसी भी शुभ अ्रवसर पर बकरे का माँस श्रपनी जाति बिरादरी को खिलाते हैं और मदिरा 
पिलाते हैं!” इनके यहाँ एक और रिवाज हैं जो शअनार्यों का ही है। इसके सम्बन्ध में 'भारतना स्त्री रत्नो' नामी 
गुजराती पुस्तक के पृ० ६२० में राणी लक्ष्मीबाई की कथा में लिखा है कि दक्षिण में मलाबार प्रदेश है। वहाँ के 
निवासी मलियाली कहलाते हैं। मलबार में कोचीन और ट्रावतकोर दो देशी राज्य हैं। 


ट्रावनकोर राज्य में स्त्रियाँ बहुत स्वतन्त्र हैं। वहाँ वारसे (दायभाग) में स्त्रियों का हक मुख्य है। विवाह में 
बर को स्त्री ही पसन्द करती है। मलबार के हिन्दुओं में हिन्दु-आस्त्रसम्मत विवाह पद्धति प्रचलित नहीं है। 
नाम्बुद्री ब्राह्मणों में सबसे बड़ा लड़का ही विवाह कर सकता है, दूसरे लड़के नहीं | दूसरे लड़के शूद्र (नय्यर) 
जाति की लड़कियों से विवाह करते हैं। वे उन स्त्रियों के हाथ का पानी नहीं पीते। वे स्त्रियाँ श्रपने मां बाप के 
घर पर ही रहती हैं। पति रात के समय स्त्री के घर और दिन के समय अपने घर पर रहता है । इसलिए उनकी 
सन्‍्तति माता को ही अधिक जानती है, पिता को नहीं । वे मामा को ही अपना कुदुम्बी समभते हैं। यही कारण 
है कि वहाँ मामा का बारिस भानजा ही होता है। इस तरह से नय्यर स्त्रियाँ स्वतन्त्रतापूर्वक पति वरण करके 
माता पिता के ही घर रहकर जीवन बिताती हैं । ऐसे विवाहों के लिए शास्त्रानुसार संस्कार नहीं करना पड़ता । 


इन वर्णनों से प्राचीन राक्षसों और वर्तमान पतित द्बिड़ों का मेल बहुत कुछ मिलता है। यद्यपि बिशुद्ध 
द्रविड़ सब कार्य आर्योचित रीति से ही करते हैं, किन्तु उनमें ये श्रार्योचित रीतियाँ तबीन ही हैं । प्राचीन अनारयों 
ने तो रावण के समय में अपनी प्रवृत्ति के अनुसार श्रार्यों के द्प से जो अत्याचार किये थे, उनका यदि वर्गीकरण 
करें, तो मालूम पड़ेगा कि उनके स्वभाव में मनुष्य मांस खाना और पश्चु मारता था। वे महा व्यभिचारी थे, शराब 
पीते थे, मास रुधिर से यज्ञ करते थे और जंगलों का नाश करते थे । पत्चतन्त्र में ठीक ही कहा है कि राक्षस लोग 
'बक्षांश्छित्वा पशुन्‌ हत्वा कृत्वा रधिरकर्दसस्‌ !” अर्थात्‌ जंगल कांटना, पशु मारता और मनुष्यों का खुन करना, तो 
उनके बायें हाथ का खेल था । वृक्ष, पशु और ऋषि, मुति, जो श्रार्यों की प्रधान सम्पत्ति है, ये उसी को नष्ट करते 
थे । इनमें ऐसे अनेकों श्रवगुण थे | परन्तु इनमें से कई एक झार्यों के समागम तथा ऋषि पुलस्त्य आदि के कारण 
संस्कृत भाषा भी सीखते थे | रावश बहुत बड़ा संस्क्ृत का पण्डित था । यही कारण है कि इनके यहाँ दोनों भाषाएं 


विदेशियों का भारत में आगमन ३६६ 


चलती थीं । प्रार्यों में घुसने के लिए ये संस्कृत को अ्रपनाते जाते थे, पर इनके घर की भाषा द्रविड़ ही थी । यह बात 
भ्रब तक बनी हुई है । द्रविड़ श्रौर कोल दोनों जातियाँ श्रपनी और प्रार्यों की माषा साथ ही सीखती हैं। बे संस्कृत 
भ्रथवा प्रान्तिक झार्य भाषा भ्रवश्य जानती हैं। इनसे सम्बन्ध रखनेवाले ग्रोंडों ने सन्‌ १८६१ की मर्दुमशुमा री में अपने 
को रावशणवंशी लिखाया है । छतीसगढ़ के गोंड राजा संप्रामशाह के जो सिक्‍के मिले हैं, उनमें उसका पौलस्त्यवंश 
खुदाहुआ है | कहने का मतलब यह है कि ये रावरा वंशीय विदेशी यहाँ झ्ाकर, संस्कृत सीखकर और ब्राह्मणाक्षत्री 
बनकर श्रार्यों में मिल गये हैं, इसमें सन्देह नहीं । 


विदेशियों के द्वितीय दल का आगमन 
चितपावन कोन हैं ? 

अफरीका देश के एक प्रात का नाम मिश्र है, जिसको श्राजकल इजिप्ट कहते हैं । कोई सोलह सत्रह सौ वर्ष पूर्व 
वहाँ के निवासियों ने ग्राकर इस देश में प्रवेश किया । पहिले तो उनके श्राने से कुछ भी जाहिर न हुआ । बे चुपके 
चुपके देश में रहे, किन्तु अन्त में उनकी एक शाखा ने इस देश में एक बहुत बड़ा राज्य स्थापित कर दिया । ये मिश्र- 
निवासी जाति के यहूदी थे । ये लोग सबसे प्रथम दक्षिणी मलाबार में श्राकर रहे । इनके विषय में जेम्स बरजिस नामी 
एक योरोपियन शोघक कहता है कि थे यहुदी लोग ईसवी सन्‌ की तीसरी था चौथी शताब्दी में दक्षिणी मलाबार के 
किनारे पर आ्राकर बसे' »८। ये लोग जब मिश्र से चले थे, उस समय ये कई एक नावों में सवार होकर निकले थे । 
उसमें से एक तरणी (नाव) भारतीय समुद्र के किनारे पर पहुँचते ही हट गई और जो लोग उस पर रावार थे, बे 
बह चले । ये बहे हुए मनुष्य सह्याद्वि के पश्चिमी किनारे पर श्राकर लगे । वहाँ एक गाँव में जिसमें भ्रन्त्यजों के १४ 
कुटुम्ब रहते थे, ये भी टिके । इस कथा का सारांश स्कन्‍्दपुराणा में दिया हुआ है । वहां लिखा है कि--- 

एवं निवास कु्ंत्सु अकस्माहँ बयोगत:: । नोत्वा सागरमध्यस्थ॑म्लेंच्छेबंबरकादिभि: ॥ 

बहुन्यव्दान्यतोतानि तेभ्यो जाता च संत्ततिः । जाति प्रृच्छसि हे राजन्‌ जातिकेवतंक: स्मृत: ।। 

सिघुतीरे कृतो वासों व्याघकर्मविशारद: । चतुर्दशं गोत्रकुलं स्थापितं चातुरंगके ।॥। 

सर्वे 3 गौरवर्णास्ते सुनेत्राश्व॒ सुदर्शना: । 


अर्थात्‌ दैवयोग से भ्रफरीका देश के बरबरादि भ्रनायं लोग हिन्दुस्थान के पश्चिमी मार्ग से श्राकर सदह्याद्वि किनारे 
पर बसे । बहुत वर्षों के बाद उनसे जो संतति हुई, उसने उस समय के परशुराम नामी राजा के पूछने पर कहा कि 
है राजा ! हम लोग मल्लाह हैं, समुद्र के किनारे पर रहते हैं श्रौर शिकार करना हमारा काम है। सब को गौर वर्ण 
सुन्दर भीर सुन्दर नेत्रवाले देखकर परशुराम ने चितपावन बनाया । दूसरी जगह 'माघव-श्षतप्रश्र-कल्पलतिका' नामी ._ 
पुस्तक में लिखा है कि--- 

शालायुप्म॑ व्‌ संस्थाप्य शाकलांस्तेलिरीयकान्‌ । लिषिडकर्मनिरता मत्स्यभक्षणतत्परा : ।। 

कम्पाविक्रपकारश्य इण्थियाणामनिप्रहात्‌ । कलभाषीपालताक्ख कर्कलाक्या: प्रकीतिता ॥ 


प्र्थाद्‌ ये लोग निषिद्ध कर्म करनेवाले, मत्स्य, मुरगी, बतल प्रादि मधुर ध्वति करने वाले पालतू पक्षियों का 
मांस खानेवाले, कन्याविक्रय करनेवाले भौर प्रगम्यगामी हैं । हन वर्णुनों से पाया जाता है कि, ये लोग यथायथ्थ में बाहर 
से ही भाकर बसे हैं। कुछ दिन तो ये लोग उसी स्थिति में रहे, पर जब देखा कि हस देह में ब्राह्मणों की बड़ी प्रतित्ा 


लाता फ:ा््वनज............... 
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३७० वबंदिक सम्पत्ति 


है, तब ब्राह्मण बन जाना अच्छा समझा । अतः सब ब्राह्मण बन गये श्रौर अपने को “चितपावन ब्राह्मण कहने लगे 
प्रौर संस्कृत भी पढ़ने लगे । उधर इनके साथ ही बहे हुए श्रन्य लोग भी समुद्र के अन्य कितारे पर ठहरे । 


बहुत दिनके बाद उन्होंने इतिहास लिखा । उस इतिहास में लिखा है कि, बेनी इसरायल कहते हैं कि उतके 
बुजुर्ग लगभग सौलह सौ या अठारह सौ वर्ष पूर्व विजयी समूहों के लगातार श्राक्रमणों के दुःखों से बचने के लिए 
उत्तर की श्रोर से या उत्तरी सूबों से भारतवर्ष में श्राये । उनके यहां आने का कारण जान झ्जौर माल की रक्षा ही था। 
परन्तु आपत्ति ने उनका पीछा न छोड़ा । वे जिस ज लयान के द्वारा भारतवर्ष को झा रहे थे, वह हिंद महासागर के 
हेनेरी और केनेरी द्वीपों के निकट ट्वूट गया । ये द्वीप उस च्यूल बन्दर से लगभग पन्द्रह मील की दूरी पर हैं, जो लग- 
भग दो हजार वर्ष पूर्व लाल समुद्र के साथ व्यापार करने के बहुत बड़े केन्द्र थे । जलयान के टूटने से केवल सात पुरुष 
झौर सात स्त्रियां ही बचीं । इन बचे हुमों ने हेनेरी भ्ौर केनेरी द्वीपों से छे मील की दूरी पर समुद्र के किनारे नौगाँव 
नामक गाँव में झराश्रय ग्रहण किया । डूबे हुओं में से और भी बहुत से बहते हुए उसी नौगाँव तक पहुँचे, जहाँ उक्त 
सात जोड़ों ने प्राश्नन लिया था। इनके अतिरिक्त दूसरे डूबे हुए श्र्य किनारों को बह गये, पर उनके विषय में 
भ्रव तक कुछ भी ज्ञात नहीं है >< । कुछ दिन के बाद पता लगने पर उन्होंने फिर अपने इतिहास में लिखा कि 
'तवीन दूढतलाशों से ज्ञात हुआ है कि, कोकणस्थों या चितपावन ब्राह्मणों के बुजुर्ग किसी इबे हुए जहाज के विदेशी 
यात्री थे, जो बहकर सह्याद्रि पहाड़ी के नोचे आ लगे थे। हिन्दू दन्‍्तकथाओं झौर पुराणों के अनुसार परशुराम 
ने इन विदेशियों के चौदह मुर्दे एक चिता पर जीवित कर दिये थे । 

इन चितपावनों की बस्ती चिपलूण में बसाई गई | ऐसा मालूम होता है कि चितपावनों के बुजुर्ग भूमि के 
मार्ग से कोकरा में नहीं भ्राये, पर बहुत दूर समुद्र पार से आये हैं। उनका गौर वर्णा, भूरे नेत्र श्रौर नाव डूबने की 
कथा उपर्युक्त बात को पुष्ट करती है। 


कुछ लोग कहते हैं कि इस जाति के बुजुर्ग जहाज के द्वारा मिश्र से या मिश्र होते हुए श्राये हैं। दूसरे कहते हूँ 
कि, वे भ्रफरीकान्तगंत बारबरी के यहूदी हैं श्ौर मिश्र से यहाँ श्राये हैं -- । 


क््--+ततज+ 
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विदेशियों का भारत में भागसन ३७१ 


इस विषय में हमें अधिक प्रमाण देने की आवश्यकता नहीं है। क्योंकि इसी जाति के एक बहुत बड़े नामी 
चितपावन ब्राह्मण, विश्वताथ नारायण मण्डलीक ने भ्रपनी जाति का जो विवरण एशियाटिक सोसाइटी के पास भेजा 
है, उसमें स्पष्ट लिखा हुआ है कि ऐतिहासिक ग्रन्थों से ऐसा प्रतीत होता है कि चितपावन जाति के प्रथम पूर्वज हिन्दु* 
स्थान के पश्चिम ओर से श्रर्थात्‌ अफरीका के सामनेवाले किनारे से बहुत करके नावों के द्वारा श्राये । इसके ्रतिरिक्त 
प्रभी हाल में केलकर महोदय मे जो लोकमान्य तिलक का बृहत्‌ जीवनचरित्र लिखा है, उसमें भी ये बातें स्वीकार 
की हैं। आ्राप लिखते हैं कि सच्चे इतिहासज्ञ कोंकरास्थों के लिए कहते हैं कि वे इस देश के नहीं, प्रत्युत बाहर के हैं । 
हीन दह्ा बतलानेवाली इस बात से गुस्सा मालूम होना स्वाभाविक है । पर ऐतिहासिक दृष्टि से यह बात असत्य नहीं 
है। कोंकरास्थों के सम्बन्ध में स्वर्गवासी विश्वनाथ नारायण मण्डलीक ने सन्‌ १५६५ के उस श्रगरेजी निबन्ध में जो 
उन्होंने रॉयल एशियांटिक सोसायटी के पास भेजा था, खुद स्वीकार किया है कि चितपावन ब्राह्मणों के श्रादि पूर्वज 
प्रन्य देश से जहाजों के द्वारा आये | प्रथवा चाहे हिन्दुस्थान के ही किसी दूर बन्दर से श्राये हों, या कोंकण के 
पश्चिम भ्ररब समुद्र के द्वारा दक्षिण अफरीका से आये हों । 


“हिन्दुस्थान में भ्रा जाने पर द्रबिड़ों के साथ मेलजोल होने से उनकी गणना पच द्रबिड़ों में हो गई । 

'जहाँ नई बस्ती होती है, वहीं पर सब जातियों की वर्गवार बस्ती बन सकती है। इस तरह की पद्धतिवार 
बस्तीवाले गाँव कोंकण में ही हैं । इससे सिद्ध हो जाता है कि कोंकरास्थ ब्राह्मण कहीं बाहर से आकर बसे । 

प्रोफेसर करें ने अपने जीवनचरित्र में ऐसे एक गाँव का विस्तारपूर्वक बड़ा ही मनोरंजक वर्णान किया है और 
बतलाया है कि कब, क्‍यों झ्ौर कैसे वह गाँव जंगल काटकर बसाया गया। 

बिता से चित्पावन हुए श्रथवा कोंकणस्थों में अ्रभिमानबुद्धि व्यक्त करानेवाली 'जिसका चित्त पावन श्रर्थात्‌ 
पवित्र हो, वह चित्पावन है' ऐसी व्युत्पत्ति हो सकती है, परन्तु वास्तव में ये दोनों प्रकार के शब्दसाघन कल्पनामात्र ही हैं' »<। 
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» सत्यशोधक लोक हे दक्षिणी ब्राह्माणांता, विशेषतः कोकणस्थ ब्राह्मणांना, उद्देशून है या भूमींतलेच नब्हेत, 
परके आहेत,' असे हिरावण्याच्या बुद्धीने म्हणुतात; म्हणुन त्यांचा कोशास राग येवा; परन्तु इतिहासहृष्टया ही गोष्ट 
कांही श्रमदीच खोटी नाही. 

कोकरास्था[संबंधाने खुद कै० विश्वनाथ नारायण मण्डलिकांनी १५६५ सालीं रॉयल एशियाटिक सोसायटीपुढे 
इंग्रजी निबंधांत अर्से कबूल केलें आाहे की, चित्पावन ब्राह्मणांचे आद्य पूवेज है पर प्रांतांतुन जहाजांवर बसून श्ाले 
खास; मग ते हिन्दुस्थानच्या किनान्यावरीलच एख़ाद्या दूरच्या बंदरांतृन जहाजांवर चढले म्हणा, किवा कोकणप- 
ट्रीच्या पश्चिमेस अरबी समसुद्रापलीकडे असलेल्या दक्षिण आफ़िकेच्या किनायावरून चढले म्हणा | हिंदुस्थानांत 
श्राल्यावर मग येथील पूर्वीच्या द्रविड ब्राह्मणासंघांत--पंचद्रविडांत त्यांची गणना होऊं लागली. 

नवी बसाहत होते, तेब्हाच तिची वर्गवार रचना होऊं शकते, यामुके पद्धतशीर ब्राह्मसवस्तीवे गाव कोकणांत 
झाढव्ठतात. यावरूनच कोकरांत कोकरास्थ ब्राह्मण बाहेरून येऊन वसाहत करून राहिले, भर्से सिद्ध करण्यास मदत होते. 


३७२ व दिक सम्पत्ति 


इन प्रमाणों से स्पष्ट ज्ञात होता है. कि दितपावन बाह्यण मिश्रदेशनिवासी यहूदी हैं । थे वहाँ से दक्षिस् देश 

में आये और ब्राह्मणा बत गये । यदयपि ब्राह्मण वन गये, पर उस समय किसी वाह्मण ने इनको ब्राह्मण नहीं माना । 
क्योंकि इनका आचार व्यवहार बहुत नीच था । ये अपने कुत्सिव और नीच व्यवद्वार का प्रचार भी करने लगे, इसलिए 
दक्षिण में बहुत बड़ा कोलाहल मचा झ्रौर तुरन्त ही वहाँ के निवासियों की एक बड़ी सभाद्वारा कनारी माषा में 
आफ़िका खण्डद इजिप्तदेश दिनद बन्दिरुव इजिप्तवान जिप्तवान था चितपावन एवं जातिय निर्णयवु। 
प्र्थात्‌ ये श्रफरीका खण्ड के इजिप्त देश के रहनेवाले हैं, इसलिए इतको इजिप्ततवान या जिप्तवात अथवा चितपावन 
कहते हैं, इस शीर्षक का एक विस्तृत घोषणापत्र निकाला गया और उसमें लिखा गया कि चितपावन जाति के सम्बन्ध 
में भ्रब तक चले हुए साच्चन्त कागज पत्रों को देख करके और ऐतिहासिक प्रमाणों तथा अन्य अनेक विषयों पर विचार 
करके इस सभा ने जो निष्पत्ति दी है, उसको अच्छी प्रकार अवलोकन करने से सिद्ध होता है कि चितपावन जाति 
भरतखण्ड की मूलनिवासिनी नहीं है। वह अफरीका देशान्तर्गत इजिप्ट प्रदेश की रहनेवाली है। इसके अतिरिक्त 
उनकी जाति के ही झोधकों के कबूल करने तथा सभा को भी वैसा ही प्रतीत होने से यही सिद्ध होता है कि वे लोग 
।रतवर्ष के निवासी नहीं हैं! मारतवर्ष के दह्म प्रकार के ब्राह्मणों को इनके साथ मिलकर रहना सदाचार के अनुकूल 
नहीं है। इन चितपावनों के बारे में ग्रव तक कोई भी निश्रयात्मक फैसला किसी की तरफ से नहीं हुआ । चितपावनों 
की तरफ से जो कुछ लिखा हम्मा इस समा में आया है, उसमें कुछ भी आधार नहीं है । झ्ाधार न होते हुए भी सबकी 
सम्मत्ति लाने के लिए जो सभा की प्राज्ञा थी, न तो वही लाई यई और न कोई श्राधार ही पेश किया । इसलिए इस 
सभा की और से यह घोषणा की जाती है कि, इस खितपावत जाति के लोग आफरीका खण्ड नामी द्वीप से आये हैं 
चितपावन' लोग भ्रतखण्ड के ब्राह्मण लोगों में मिल जाने और उनमें झघमी तथा स्वार्थी आचारविचार फैलाने के लिए 
बड़ी बड़ी नीच यक्तिप्रत्यक्ति से प्रयत्न कर रहे हैं, इसलिए भारतवासी ब्राह्मण, क्षत्री, वैद्य और शूद्ध इत चारों वरों 
को चाहिए कि इनकी नीच चातुरी को बड़े ध्यान और बारीकी से देखते रहें । अर्थात्‌ उनके साथ मिलकर धर्म, कर्म 
जाति और यत्य से भ्रष्ट न हों + । इस प्रकार की चरचा और प्रचार से महाराष्ट्र ब्राह्मगगों के दो भेद हो गये । जो 








प्रो० कर्वे यांती श्रापल्या आत्मवृत्ताव्या परश्िष्टांत मूछ मराठोंत छाप ली आहे, त्यांग जंगल तोडून जसत्तिक्षेत्र 
कसें सिद्ध केलें व कोणच्या पद्धतीने, ढेतुने गाव कसा बसनिला, यांचें मोठे सनी रंजक वरणान आहे 

चितेपासूत कालेला महणुन 'चित्पावत' अ्से म्हणावें किंदा कॉकशस्थादिषयी ग्रभिमान बुद्धि व्यक्त करावयाची, 
तर “ज्यांचें चित्त पावन म्हणजे पवित्र ते चित्पावन' गझशी व्युत्पत्ति लडवितां येते, वा स्तविक हैं दोनन्‍्ही प्रकारचें शब्द- 
साधन काल्पनिक झाहे. (लो० टिह्क याँवें चरित्र.) 

-|- चितपावन जातिय विषयवाणग वडदिरुव रिकाउंनू साचन्तवाशि समेग्रवरु विसशें माडिनोंडिदासितु । मत्तु 
प्रतिवंदू विषयद मेलु विचार साड़ि समेय्वरु पट्टिर्व अभिष्रायत्‌ नमगे सल्पट्रद, इंवु गढस्लु पर्यालोचीरालु खितपावन 
जातिय मरतख़ण्डदल्ल झाफ़िका खण्डद्देन्दू निर्णशयवागिरुत्तदे । मत्तु अवर जातिमवराद शोबकरु ओप्पिरुतस्ते इ 
समभेय वरिगु निज वागि कंबु बन्दहरिन्द भरतखंडद ब्राह्मण रत्लबेल्दु निर्गाण वागिदे । ई श्राफ़िकासंडदवर संसर्गदल्लि 
भरतखंडद दशविधरु शेरिदद इरुवद सदाचारकक्र योग्य वागिदे | 

# खितपावन जातिय जिब्रय प्रागि हृष्ट खंडितवाद निर्शायनु टयरी यू योौरिन लू माउल्यटिरलिल्ल ) जआजितपावन रिव्द 
ईग सभेगे बन्दिर्व जवाबिनस्लि निराधारवागिगे यल्ल पट्टिरुसे । आधारबु इल्लदे होदरे यलला ब्राह्मणर संभति इच्ना- 
दर कलू हिसबेकन्दु सभेटन्द केछुलल पद्चिल। अदरन्ते सम्मतियन्तु अथवा आधारवन्नु सुझछा कल॒हिस लिलल, आदइरिन्द 
सल्लेयघरु विचार माडि चितपावन जातीय आफिकाखंड भुत्नाद ढीपान्त रदिन्द ठल्हेल्दु निशयइसल ट्रित्त्‌ू । चितपावनरू 
भरतखंडद ब्राह्मणरोकगे शेर वेझेंब असत्य साधन वन्न्‌ माडुतारे, आदइकारण भसतखड़द ब्राह्म॒णादि चातुवेशेदवरु 
इंथा असत्यक्के ग्वकाझ उंटागदहागे दक्षते इन्द सत्य साथववन्तु माड बे कागिझत्तदे | सत्यमेव जयति नानृतस्‌ । 


विदेशियों का भारत में आगमन २७३ 


अध्षल ये वे देशल्थ और ज्ञो बतावटी थे बे कोकणस्थ कहलाने लगे | महाराष्ट्र में ये दोनों जातियाँ मौजूद हैं 
और एक का दूसरी के साथ विवाहसम्बन्ध प्रायः नहीं है । कोकरास्थों ने ब्राह्मण बन चुकने पर राज्य लेने का 
प्रयत्न जारी क्रिया । अ्रन्त में यही पेशबा नाम के राजा हुए और पुना शहर इनका श्रहा हुआ । 


विदेशियों के तृतीय दल का आगमन 
फहाड़े कौन हैं ? 
दक्षिण में चितपावत जाति से सम्बन्ध रखनेवाली एक तीसरी जाति और है, जिसका ताम 'कहाड़े ब्राह्मण! 
है | ये भी बाहरवाले हैं। विद्वानों का अनुमान है कि वे चीन देश के रहनेवाले हैं । श्रागे के वर्णन से स्पष्ट हो जाता 
है कि ये चीन के ही हैं । क्योंकि हमाद्वि में जित चीनी बाहाणों का जिक्र है +- वे यही हैं। ये लोग नरबलि 
देनेवाले थे और अपने दामाद को भी विष देकर मार डालते थे । इनके विषय में लिखा है कि-- 


कह्दाडदेशनामा च दुश्देशः प्रकीर्तित: | सवलोकाश्र कठिना दुजेना। पापकर्मिण। ॥ 


प्र्थात्‌ कह्ाड देश दुष्ट देश है। वहाँ के रहनेवाले कठिन, दुर्जत श्रौर पापी होते हैं । इनके विषय. में महाराष्ट्र- 
देशवाशियों की यह उक्ति प्रसिद्ध है कि कसायाच विश्वास घररेल, पण कह्नाड्याचा धरवणार नाही- श्रर्थात्‌ 
कसाई का विश्वास करना पर कहाडे का विश्वास नहीं करना । इनके विषय में प्रसिद्ध विद्वान्‌ वालाजी विठ्ुल गावस्कर 
कहते हैं कि, 'मिस्टर बिलफर्ड और केंबेल का मत है कि ये लोग बारह सौ वर्ष पूर्व चीन से श्राये । यह बात मुझको 
भी सत्य प्रतीत होती है! क्योंकि मनुष्य मारने की जो प्रथा उन देशों में है, वही इनमें भी पाई जाती है। हेमाद्रि 
के छ्लोकों में जिन चीनी ब्राह्मणों का वर्णन है, वे यही कह्ाडे ही हैं »<। 


इनके विषय में रत्तागिरि गेजेटियर में भी लिखा है कि 'प्रातोत समय में वे कभी कभी अपने दामादों, मुलाकात 
करनेवालों श्र अतिथियों को विष देकर अपनी देवी को इसलिए बलिदान देते थे कि बंशवृद्धि के लिए उनके सन्‍्तान 
उत्पन्न हो #। इस प्रकार की एक घटना का वर्णव सिडफर्ड गामी विद्वानु ने बड़ी ही विचित्रता के साथ किया है । 
वह लिखते हैं कि कंपनी के राज्य में नरमेव अब तक गुम रीति से परन्तु बहुतायत से प्रचलित है। दशहरा के उत्सव 
में कह्ाडे लोगों का जो यज्ञ होता है, वह नरभेव कहलाता है । डॉक्टर कॉलियर ने मुझसे नीचे लिखी हुई घटना 
कही है, जो गत पेशवा के पिता बालाजी बाजीराव के समय खास पूना भ॑ हुई थी । यह श्रसाधारण बात बतलाती 
है कि किस प्रकार प्रत्येक पवित्र सनोभाव अत्यन्त क्र धर्मान्धता के तीथ में भ्रपवित्र किये जाते थे । 





न त्रिशंकून बन्नरानन्त्रान्‌ चीनद्रविडकौ७कणान्‌ । 
कणटटकास्तथा भीरानु कॉलिगांश्व विवजंयेतु )। ( हेमाद्वि ) 


» है लोक बहुघा चीनाहून सुमारें १२०० वर्षा पूर्वी आलेले अ्रसल्याबहुल मि० बिलफर्ड, क्योंबल भ्रशा शीधक 
युरोपिश्रनांचें म्हरारों आढकछतें, तें बच्याच अ्ंशीं संभवतीय दिसतें; कारण त्या देशांत झसे क्र्र व नीच आचरण 
करणारेलोक बरेच आहेत व तद्बतुच या कह्ाड्यांना मनुष्यांचा साक्षात्‌ प्राण घेण्याची कांहीच पर्वा वाटत नाही वे 
मां हेमाद्वीचा जो श्लोक सांगितला, तर अशांपैकी जे चिनी क्राह्मणा सांगितले तेच हे कह्वाडे होत« 
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३७४ बेदिक सम्पत्ति 


एक दिन एक कहाडे ने अ्रपने दरवाजे से एक मुसाफिर को सामनेवले कुएँ पर बैठा हुआ देखा और सोचा कि 
श्रानेवाले दशहरे में बलि देने के लायक वह श्रच्छा शिकार है । उसने उस मुसाफिर को अपने घर बुलाया भौर बहुत 
कुछ कह सुनकर घर में ठहरा लिया । कुछ दिन के बाद उस मुसाफिर ने अपने आदर, आतिथ्य करनेवाले गृहस्वामी 
से छुट्टी लेकर अपने घर जाना चाहा । परन्तु दशहरा दूर होने से और उसको शंकाहीन करने के प्रभिप्राय से कहाडे 
महाशय ने उसका ब्याह अपनी लड़की के साथ कर दिया । मुसाफिर को अन्धा बनाने के लिए यह उपाय काफी था । 
मुसाफिर फँस गया और मुसाफिर का ससुर अपन दुंदे हेतु सिद्ध करने के लिए दशहरे के उत्सत्र की राह देखने लगा । 
परन्तु उसकी लड़की अपने इस बलिपशु पति को बहुत ही चाहती थी । जब बलि का समय भा गया, सब तैयारी हो 
गई, उसके पिलाने के लिए जहूर का प्याला भी बन गया और उस स्थान में जाने का मौका भी झा गया, जहाँ 
उसका गला काटकर भवानी के चरणों में उसका शरीर अर्पणा होनेवाला था, जिससे वलिदाताओों का कल्याण हो, 
तब उसकी स्त्री ने वह जहर का प्याला बदल दिया । 


फल यह हुआ कि वह पति के स्थान में भाई को पिला दिया गया । इस घटना से सारा रहस्य खुल गया झौर 
अपराधी पकड़कर पेशवा की अदालत में लाये गये । पेशवा सरकार ने इनको सजा दी और इस सम्प्रदाय के समस्त 
व्यक्तियों को पूना से निकाल दिया + । महाराष्ट्र प्रान्त में कहाडे लोग भ्रव तक बहुतायत से रहते हैं । 


विदेशियों के चतुर्थ दल का आगमन 


इस चौथे झ्रागमन में हम कई स्फुट जातियों का वर्शन करना चाहते हैं। इसमें अमेरिका के नाग, मद्र शोर 
वाह्वीक के असुर, मंगोलिया और तातार के मग, शक झौर हा तथा यूनान (ग्रीस ) के यवनों का समावेश है । 
इनके सिवा मिश्रनिवासियों और ईरानवासियों का भी वर्णान है। भारतीय आरायों के साथ इन जातियों का सम्मिश्रण 
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बेदिक सम्पत्ति ४७५ 


बैवाहिक कारणों से ही हुआ है। यहाँ वालों मे उपयुक्त देशों की स्त्रियों के साथ विवाह करके, उनसे शादी की हुई 
स्त्रियों के भाई भतीजों के साथ खानपान और सम्मेलन करके उनकी जाति को भ्रार्यों में घुसने का भौका दिया । 

चद्धवंशी क्षत्रिय सुन्दर स्त्रियों के साथ विवाह करके सुन्दर झौर बलवान प्रजा उत्पन्न करने के बड़े अमिलाषी 
थे। इन्होंने जहाँ पाया है, वहीं शादी कर ली है | इसी आदत के वशीभूत होकर अजु न ने अमे रिका की उलोपी नामी स्त्री 
के साथ विवाह किया! उसके साथ अनेक पातालनिवासी नाग यहाँ आकर झ्रावाद हो गये। यह पहिला सम्मेलन 
नागों का है । 

इसी तरह का दूसरा सम्मेलन मद्रों और बाह्वीकों का है। पांडु की एक शादी मद्र देशमें हुई थी । इसीसे 
उनकी एक स्त्री का नाम माद्री था। माद्री का माई शल्य कऔौरवदल की ओर से लड़ता था, एक दिन वह कर्ण का 
सारथी बना । उस समय कर्ण ने मद्रदेशवासियों के श्राचार की जो निन्‍दा की है, वह महाभारत (कर्शाप्वे झ० ४०) 
में लिखी है! उसमें से यहाँ थोड़ा सा उद्ब्चत करते हैं | कर्ण कहता है कि-- 

पिता पुत्रश्न माता च श्वश्रृश्वशु रमातुला: । जामाता दुहिता अ्राता मप्ता ते ते च बान्धवा: ।॥। 

वयस्याभ्यागताभ्वान्ये दासीदातं च संगतभ्‌ । पु भिविभिश्रा नायंश्र ज्ञाताज्ञाता: स्वप्रेच्छया । 

येषां गृहेष्वशिष्टर्ता सक्‍तुमत्त्याशिनां तथा । पीध्वा सीधु सगोर्मासं कन्दन्ति च हसत्ति च ॥। 

यथा ब्रह्मह्ठिषो नित्य गच्छन्तीह पराभवस्‌ । तथैव संगति कृत्वा तरः पतति सद्रक: ।। 

वासास्पुत्सुज्य नृत्यन्ति स्त्रियों याः मद्य मो हित: । तासा पुत्र: कथ घर्मे मद्रको वक्‍तुमहंति ।॥ 

पापदेशजदुबु द्वे क्षुद्र क्षत्रियर्पासुल । आपच्छता मया राजन वाह्वीकेछाशशा्ितं || 

तत्र वे ब्राह्मणों भूत्वा पुतर्भवति क्षत्रिय: । वैश्य: शूदश्व बाह्लीकः ततो भवति नापित: ॥। 

नापितश्न पुतमु त्वा पुतर्भवति ब्राह्मण: । द्विज्ञो भृत्वा तु तत्व पुनर्दासो व्यजायत ॥) 

गांधारा मद्रकाश्वैव वाह्वीकाश्राप्यचेतस: । एतन्मया श्रुतं तत्र धमंसंकरकारका: ।॥ 


अर्थात्‌ यहाँ स्त्रीपुरुषों में विवेक नहीं, सव से सब मिलते हैं, जहाँ सत्तू के साथ मछली खाई जाती है, जहाँ 
लोग गोमांस खाते, शराब पीकर नाचते हँसते हैं श्रौर जहाँ के रहनेवालों का साथ करने से अधोर्गात होती है, उस 
देश का रहनेवाला तु नीच ! क्षत्रियाधम ! निबुद्धि | मुझे शत्रुओं की बड़ाई करके डराता चाहता है। मैंने सुना है 
कि वहाँ वर्शाव्यवस्था की मर्यादा नहीं है । वहाँ कभी ब्राह्मण क्षत्रिय हों जाता है, कभी वैश्य, शुद्र अर्थात्‌ नापित हो 
जाता है और नापित फिर ब्राह्मण हो जाता है। द्विज का दास और दास का द्विज हो जांता है। इस तरह से इन 
गास्घार, मद्रक और वाह्लीक लोगों ने धरम को सद्धुर कर दिया हैं। इन लोगों के इस वर्णात से वहाँ के अ्रनाचार का पता 
लगता है और अनुमान करना सहज हो जाता है कि इनके सम्मेलन से प्रार्यों में ये दुगु णा दाखिल हो गये । 

तीसरा मिश्रण मंग, शक शौर हूुणों का है। मग मज्भोलिया देश के रहनेवाले हैं! बाबू उमेशचन्द्र 
विद्यारत्न ने लिखा है कि मग ब्राह्मण मज्जोलिया के हैं । शाकद्वीपी ब्राह्मण भ्रवध में मौजूद हैं। श्रयोध्या के राजा 
साहब शाकद्वीपी ही हैं । ये अपने को मग कहते हैं। इनके इतिहास में लिखा है किए. 
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३७६ विदेशियों का भारत से आगमन 


लवणोदात्परं पारे क्षीरोदेव समावुत: ।। 
जम्बूद्वी पात्परं तस्माच्छाकद्वीप इति श्र्‌ त: | तत्न पुण्या जनपदाश्रातुवंण्यंसमाशिता: ॥। 
मगाश्य मामगाश्चव मानसा मन्दगास्तथा । मगा ब्राह्मणभुयिष्ठा सामगा: क्षत्रियास्तथा ।। 
वेश्यास्तु मानसा शया शूद्रास्तेषान्तु मन्‍्वगा: । चितव्रस्वत पूजयन्‍्तो धृपगन्धादिभि: शुभ: ।। 
अष्टादश कुलानी हु मगानां वेदबादिनासू । यास्यन्ति व त्वथा साद्ध यत्र सन्निहितों रवि: ।। 
(साम्बयुराणा ञ्र० २५) 
अर्थात्‌ लवणशसागर के पार, श्षीरसागर से घिरा हुआ झौर जम्बूद्वीप से दूर शाकद्वीप है। उस पुण्य राज्य में 
चारों वर्ण हैं। मगक्राह्मणा, मगक्षत्री, मशर्वेब्य, और मगशुद्र बसते हैं। वे सूर्य की पूजा करते हैं । उनके ग्रठारह कुल 
बेदपाठी हैं। यही शक हैं। नवीन इतिहासकार इन्हीं को सिथियन कहते हैं # | हूश प्रत्यक्ष ही तातारी हैं। कलचुरी 
नामी क्षत्रियजाति के साथ हुणों का विवाह सम्बन्ध था। 'सरस्वर्ती अगस्त १६१४ में लिखा है कि रीबाँ राज्य में एक 
ताम्रपत्र मिला है| उसमें लिखा है कि कलचुरी राजा करण ने (जिसने काशी का कर्गमेर बनवाया है), तातारी हस्पों 
को परास्त करके उनकी कन्या के साथ विवाह किया -- | खत्रियों में और राजपूतों में हण संज्ञा अब तक मौजूद 
चौथा मिश्रण यूनान के यबनों का है ! यह ऐतिहासिक प्रसिद्धि है कि राजा चल्द्रगुप्त ने यूनानी सिल्यूकस 
की कन्या से शादी कर ली थी »< | अनेक यूनानी पाटलिपुत्र (पटना) में रहा करते थे । फलित ज्योतिष का इस्होंते 
ही यहाँ प्रचार किया है| इतिहास जाननेवालों का सयाल है कि बहुत से यवन हिन्दू बन गये हैं । 
पाँचवाँ मिश्रण ईरानवालों का है | उदयपुर राज्य के राजा गोह की शादी ईरान के प्रसिद्ध बादशाह नौशेरवाँ 
की पौत्री के साथ हुई थी। लोगों का ख्याल है कि जिला बस्ती के रहनेवाले कलहुंस क्षत्री भी ईरान के ही रहनेवाले हैं । 
छठा मिश्रण मिश्रनिवासियों का है । कहते हैं कि कण्व ऋषि ने मिश्रदेश (इजिप्ट) में जाकर वहाँ के दस 
हजार निवासियों को यहाँ का धर्म और भाषा सिखलाकर झ्रारय बताया । पहिले उनको शृद्रकोटि में रकखा, फिर उनमें 
से कुछ को वैश्य बनाथा और कुछ को क्षत्रिय । इस प्रकार से मिश्वनिवासियों का हिन्दुओं में सम्मिश्रणा पाया जाता 
है । यह सारी कथा भविष्यपुरारा में लिखी हुई है + । 
इस संक्षिप्त बर्णन से इतना परिणाम निकालने में अब कोई बाघा प्रतीत नहीं होती कि संसार के प्रायः सभी 
प्रधान प्रधान देशों के रहनेवाले लोग (जिनके आचार-व्यवहार, रीति-रसम, खान-पान अवैदिक थे), आर्यों में मिल गये 





के 3एद॥93 5 09 व 20777 रज़ीणा विएतत $88898508 07 7: ६0006 07]8 $90:95, 
गालवेर आदि जन्मभूभि, पृ० १३) 
शाकद्वीपं च बक्ष्यामि यथावदिह् पाथिव | तंत्र पुण्या जनपदाश्नत्वारों लोकसम्मताः । 
मज्भाश्व मशकाश्रव मन्दगा मानसास्तथा | मड़ा ब्राह्मणभूयिष्ठा: स्व्कर्मेतिरता नुप । (महा० भी० ११८, ३५, ३६) 


+- प्ुत्रोौईस्प खड़्गदलितारिकरीन्तरकुम्भ मुक्ताफल!ः सम ककुभोच्चंति कर्णदेव: ।। 
अजनि कलचुरीणां स्वामिना तेन हुणान्वयजलति घिलक्ष्म्पां श्री मदावल्लदेब्याम्‌ ।! 
(राजपूताने का इतिहास से उद्धृत) 
» चब्द्रगुप्तस्तस्य सुतः पौरसाधिपते: सुताम्‌ । सुलकस्य तथोद्गाह्म यावनों बौद्ध तत्पर: ॥। 
(भविष्यपुराण ) 
| सरस्वत्यासया कण्यो सिश्रदेशमुपाययों । स्लेच्छान्‌ संस्कृत्य चाभाष्यत्तदा वशसहत्रकान्‌ ।। 
सपत्नीकांश्व तान्‌ स्लेच्छान्‌ शुद्रवर्णाय चाकरोत्‌ । हिसहुस्रास्तवा तेषां मध्ये वेश्या बमुविरे ।। 
तेषा कार राजानं राजपुत्र पुरंदरस । (भविष्यपुराण) 


विदेशियों का भारत में आगमन ! ३७७ 
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झौर उनके झनेकों श्राच्रार विश्वास घीरे धीरे झ्रार्यों में दाखिल हो थये । झत: भारत के आये इस मिश्र से झार्य 
न रहकर हिन्दू हो गये । मिश्रण सभी वर्णों में हुआ । ब्राह्मण, क्षत्री, वश्य और शूद्र सभी विदेशियों के मिश्रण से 
मिश्चित हुए | परल्तु क्षत्रियों में इन विदेशियों का मिश्रण बहुतायत से हुआ । 

ई० डब्लू० थामसन 'हिरट्री श्रॉफ इण्डिया” में लिखते हैं कि, “इस श्रध्याय में हम विशेष कर राजपूतों का 
वर्णात करेंगे। राजपूत लोग विशेष कर उन मरु मैदानों और पहाड़ी प्रदेशों में रहते हैं जो सिन्धु और गड्ा के 
बीच में हैं। उनके देश दक्षिण में नर्मदा तक फैले हुए हैं। वे भिन्न भिन्न जातियों से सम्बन्ध रखते हैं। ऐसा प्रतीत 
होता है कि कुछ प्रात्चीन झ्रार्यों की सन्‍्तान हैं और कुछ सिथियन, हुण तथा द्वबिड़ों के गिरोह में से भी हैं! # 

यद्यपि यही हाल ब्राह्मणों का भी है--उनमें भी द्रविड़, चितपावन, कहाड़े, मग, झाकद्दीपी आदि अन्य देशीय 
जातियाँ पाई जाती हैं, इसमें जरा भी सन्देह नहीं है, पर उनका मिश्रण बसा नहीं है, जैसा होता चाहिये । 


विदेशियों के पतन्चनम दल का आगमन 


इस आगमन में मुसलमान कहलाने वाली जाति से सम्बन्ध रखने वाली लोदी, पठान, मुगल आदि जातियाँ 
सम्मिलित हैं । इनका इतिहास नया है। इनकी उत्पत्ति और भारत आगमन आदि का हाल सबको ज्ञात है। इनके 
भ्रत्याचार और कठोर शासन, लूट और साहित्यविध्वंस की कथा भी सब जानते हैं । इन्होंने हिन्दुओं को जबरदस्ती 
मुसलमान बनाया, यह बात भी प्रसिद्ध है । हम यहाँ इनमें से एक का भी वर्सात नहीं करना चाहते । हम तो यहाँ 
केवल इसी बात का जिक्र करना चाहते हैं कि इनका आरार्यों में प्रवेश किस प्रकार हुआ ! 
हिन्दुओं में इनका प्रवेश होना अनेक ऐतिहासिक घटनाओं से सिद्ध है। यह प्रसिद्ध है कि स्वामी रामानन्द ने 
भ्रयोध्या में सेकड़ों मुसलमानों को हिन्दू बनाया था । भविष्यपुराणा प्रतिसर्गंप्व, अध्याय २१ में लिखा है कि, रामा- 
नन्‍्द का शिष्य अयोध्यापुरी में गया और स्लेच्छों के मन्त्रप्रभाव को उलटा करके उन सब मुसलमान हुए हिन्दुओं 
को फिर वैष्णव धर्म में दाखिल कर दिया । उनके माथे में त्रिशुल की शकल का तिलक देकर, गले में तुलसी की 
माला पहिताकर और सुख में रामनास का मन्त्र डालकर सुन्दर वेष्णव बता दिया। सब सुसलमान रामानन्द के 
प्रभाव से श्रेष्ठ आये बन गये और अयोध्या में रहने लगे) इसके अतिरिक्त हिन्दुओं के साथ मुसलमानों के अनेकों 
सम्बन्ध हुए । “चाँद” नामक हिन्दी मासिक पत्र में डाक्टर ताराचन्द के विधवा विवाह के लेख के आधार पर 
गुरणासुन्दरी' नामक गुजराती पत्र के सम्पादक ने वर्ष १, भंक १ में एक नोट लिख दिया है । उस नोट में लिखा है 
+ पुए ऐशं5 टाटा एड फ्रपह ठ69 6॥9ीए ज्योति 06 रिव्वंक्पा5.. वार एशफपॉड 8 वीर पंएट था6 
टांड35 जरा06 ॥५ 3 प्र त6€ 0९56005, ए0प्रा शीत 80885 शत शक्वी2फ5 9 6 एलपज्रटटा (6 (90265 शात 
पणवच्च$,. वग्ञशा €०णशञधए 7ट8९)॥९६ 50परतशते ी॥05 385 शि! 85 विशाय468,. 7689 एट/णा३ (0 5९एटःव 
7९25... 5076 ० १6 टांब्रा5 89 छ९ 6९5०९॥१९त #० वह 06 कवाएशा सांशीकभंंघरड, 0>न्‍टा5 बट 5फ़पाए 
॥0वचा (08 59008॥ 89॥0 जा वाएब्वैला$ जहर जोाशड ब९शभात आर ए05988१ 0798४0]9॥ [025॥020. 
(सा5इ079 ए 704॥9, 09 5. २४. प॥0॥509,) 
+ रामासन्दस्थ शिथध्यो वे अयोध्यायासुपायत: ॥ 
कृत्वा बिना मतं॑ मंत्र वेष्णवांस्तानकाश्यत्‌ । 
भाले त्रिशुलचिक्ल चर श्वेतरक्त तदा भवेत्‌ ॥॥ 
कण्ठे च तुलसोमाला जिद्दठा राममयो कृता । 
स्लेच्छास्ते वेष्णवाश्वातन्‌ रामानन्दप्रभावत: !। 
संयोगिनश्च ते ज्ञेया रामानन्दमते स्थिता: ! 
४८ आर्याश्च वेष्णवा मुख्या अयोध्यायां खभूविरे। (भविध्यपुराण) 


इ्छ्८ दे द्िक सर्स्पात्त 


कि सवाई माधवराव की शादी में सव सरदारों को निमन्‍्त्रण दिया गया और हिन्दू मुसलमानों ने एक ही जगह पर 
बैठकर भोजन किया, तथा पेशवा वाजीराव ने हैदराबाद के नवाब की कन्या मस्तानी के साथ विवाह किया'#। 

इन घटनाओं से इस बात का दिग्दशन हो गया कि मुसलमान हिन्दू बने और उनकी लड़कियों के साथ विवाह 
हुए, तथा उनके साथ पंक्तिभोजन हुश्ना । यह सत्र कुछ करने वाले बही ब्राह्मण और क्षत्रिय हैं, जो हिन्दू जाति के 
प्रगुवा समझे जाते हैं। इनके भ्रतिरिक्त रसखान आदि अनेक मुसलमानों ने हिन्दू साधू होकर हिन्दू समाज में प्रवेश 
किया | इस तरह से मुसलमान तत्त्व का हिन्दू समाज में दाखिल होता, इस बात की सिद्धि का प्रवल प्रमाण है कि 
हिन्दुओं की प्राचीन श्रायंतः की जड़ हिलाने में इसने भी कम काम नहीं किया । 

विदेशियों के पषष्ठ दल का आगमन 

छठा और प्न्तिम भ्रागमन योरपनियरासी ईसाइयों का है । इन्होंने इस देश में श्राकर कहाँ तक राजनैतिक 
झ्रौर व्यापारिक हानि पहुँचाई है, इसका वर्णन हम यहाँ नहीं करता चाहते । हम तो आगे यही दिखलाने का यत्ल 
करेंगे कि, इनके द्वारा हमारी नैतिक, घामिक, सामाजिक और साहित्यिक क्या क्‍या हानियां हुई हैं, तथा हमारे 
आयंत्वके नष्ट करने में इनका श्रागमन भी कहां तक कामयाब हुआ है । इनका सम्मिश्रण भी हममें हो रहा है । 
सैकड़ों योरोपीय मौरांग महिलाएँ झायों के घर पवित्र कर रही हैं और मद्यमांस से उनके पितरों का सत्कार कर 
रही हैं । जिन घरों में इनका प्रवेश है, वे धर, उन घरों के पड़ोसी और वह पड़ोसी समाज जिसके वे एक अज्ध हैं, 
इनकी दूत से कैसे पाक रह सका होगा ? हमें तो यही प्रश्न हैरान कर रहा है | हमने यहां तक ग्रादिम काल से 
लेकर वर्तमान समय तक यक्त छै अनाये प्रवेशों में दस बारह जातियों का सम्मिश्रण वतलाया । साथ ही भ्रविष्ट 
हुए लोगों के विश्वास, रीति रिवाज और कर्म धर्म भी लिखे | इससे सहज ही जाना जा सकता है कि, इनके मिश्ररा 
से श्रा्यों में भी इनके गुण दोषों का सम्मिश्रण हुआ होगा और झायों के पतन का कारण बना होगा । भागे 
थोड़ासा श्रार्यों के पतन के प्रधान कारण मिश्चित दर्शत का वर्णान करते हैं । 


(ः (5 ० 
सम्प्रदायप्रवतेन और आपय॑साहित्यविध्व॑ंस 

इस देश की धामिक प्रवस्था को देखकर यह बात बिता ध्यान में आये नहीं रह सकती कि, हिन्दू आय जाति 

का धर्म श्रव्यवस्थित है, उसकी कोई सद्भति नहीं है। पशुहिसाः, मद्यपान, स्त्रीसमर्पण, गुप्तेन्द्रिपपूजन, वामियों का 

व्यभिचार, जगन्नाथपुरी की चित्रशाला, यज्ञों में पशुवध, गोवध, मनुष्यवध, बाह्य रावध और कुमारीवध आदि उत्पातों 

का वर्णन देखकर एकाएक ऐसी शंकाएँ उत्पन्न होने लगती हैं कि, क्या ग्रार्यों में सभ्यता का प्रचार बिलकुल ही न 

था ? क्‍या वे मिरे जंगली ही थे ? क्योंकि जहां दिश्वाभित्र, पराशर आदि व्यभिच्रारी हों, जहां राजा रन्तिदेव के घर 

हजारों सौश्ों का रोज बध हो, शिव और कृष्ण व्यभिचार करें, इन्द्र झौर चन्द्रमा ऋषि पत्नियों के साथ मुह 

काला करें, एक एक स्त्री के बाईस बाईस बार विवाह हों, तिस पर भी तुर्र यह है कि यह सब अभनाचार और 

अ्रत्याचार करते हुए भी वे लोग ऋषि, मुनि, परमेश्वर, ईश्वरावतार श्रौर देवता कहलाते ही रहें और उनकी बड़ाई 

के पुल रात दिन बांघे जायें, ऐसी दशा में उन पुरातन हिन्दुओं के जंगली होने में सन्देह ही क्या है ? निश्चय ही 

वे जंगली और असन्य थे | उनका इतिहास ही उन्हें श्रसभ्प्र और जंगली बता रहा है । हिन्दू साहित्य को देखकर 
कोई भी मनुष्य बिना ऐसा ख्याल किये रह ही नहीं सकता । 

जो लोग कहते हैं कि पराशरजी कुहर पैदा कर देते थे, विश्वामित्र ने नई सृष्टि बना दी थी और कृष्ण ने गोवर्धन 

उठा लिया था, इसलिए सामर्थ्यवान्‌ होने से उनको दोष नहीं लगता, वे लोग यदि कुछ बुरा भी करते थे, तो वह भी 


नन्‍णनक-.. दंग: 











#सवाई माथबराव ना विवाह मां बधा सरदारोने नोतरू देवायु अने मराठा तथा मुसलपान एकज स्थान 
पर बेसीने जम्या । पेशवा बाजीरावे हैदराबाद नवाबनी कन्या मस्तानी साथे लग्त कबु ? 





सम्प्रदायप्रवर्तन भौर आमंसाहित्यविध्वंस ३७९ 


उनकी महत्ता ही थी। ऐसा कहकर ये लोग मानों उतकी वह बुराई पक्की कर रहे हैं गौर यह सिद्ध कर रहे हैं कि, 
मांसाहारी, व्यभिचारी और शराबखोर भी सिद्ध, योगी और अवतार या महात्मा होते हैं और मोक्ष प्राप्त कर सकते 
हैं । क्या कभी व्यभिचारी, मांसाहारी, शराबखोर, पतित और नष्ट मनुष्य ऋषि, मुनि, देवता और श्रवततार हो सकता 
है भौर सिद्धि प्राप्त कर सकता है ? कभी नहीं । क्योंकि सिद्धि तो योग से प्राप्त होती है श्लौर योग का आरम्भ ही 
अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य आदि से होता है । अहिसा, योग और सिद्धि श्रादि का बिस्तृत वर्णान योगशास्त्र में 
पतंजलि मुनि ने कर दिया है। झतः सोचना चाहिये कि जब बिना उक्त पापकर्मों के त्याग किये योग में प्रवेश ही नहीं 
हो सकता और जब साधारण सिद्धियों तक पहुँच ही नहीं हो सकती, तब भला पतित कर्म करते हुए इस क्षुद्र मनुष्य 
को ऋषित्व, देवत्व और परमेश्वरत्व कैसे प्राप्त हो सकता है ? इस विचार से स्पष्ट हो जाता है कि, ऋषिमुनि कुमार्गी 
न थे । कुमार्गी और पापी मनृष्य ऋषि, मुनि, देवता आदि हो ही नहीं सकता । वह इस प्रकार की उन्नति कर नहीं 
सकता, जिस प्रकार की उन्नति ब्रार्य ऋषियों ने याज्ञिक काल में की थी। इसलिए इस प्रकार के वर्गानों और इस प्रकार 
की श्रधोगति का कारण विदेशियों का सम्मेलन ही है--दार्शनिक मिश्रण ही है---वेद और बैदिक ऋषि नहीं । 

गत पूष्ठों के वर्णन से यह ज्ञात हो चुका है कि, प्रथिवी के भिन्न भिन्न देशों से अनेक जातियां भारत में आकर 
श्रार्यों में मिल गई हैं । साथ ही यह भी ज्ञात हो गया है कि उनके ब्राचार, व्यवहार और चरित्र कैसे थे! भ्रब 
भ्रागे हम उनमें से सिर्फ कार जातियों का साहित्यप्रचार दिखलाना चाहते हैं और बताना चाहते हैं कि, किस प्रकार 
उन्होंने नवीन ग्रन्थ रखे, पुराने ग्रन्थों में प्रझेप किया, उनका अभिप्राय बदला और किस प्रकार शुद्ध श्रार्यों में भ्रनेकों 
सम्भ्रदायों को प्रचलित करके झ्पना आचार व्यवहार फँलाया । यहाँ हम सबसे पहिले मद्रास प्रान्तनिवासिनी द्रविड़ 
जाति की साहित्यरचना दिखलाना चाहते हैं और बतलानां चाहते हैं कि, उनके सम्मिश्रण से किस प्रकार श्रायोँ 
की बदिकता नष्ट हुई।.. 


द्रविड़ और आये-शास्त्र 


हम इसके पूर्व बतला आए हैं कि, आस्ट्रेलिया से लद्भा होते हुए विदेशियों का एक दल आकर मद्रासप्रान्त में 
ब्रावाद हो गया था। इस आगत दल का राजा रावण था । वह पंडित और योचा होते हुए भी दुराचारी था। वह 
इस देश में राज्यकामता से श्राया था, पर रामचन्द्र के द्वारा युद्ध में मारे जाने के कारण उसकी राज्यश्री उससे और 
उसके वंशजों से सदा के लिए नष्ट हो गई । रामचन्द्र के पुत्र कुश ने कुशद्वीप के साथ इन तमाम देशों में कब्जा कर 
लिया, इसलिए उनकी रही सही राज्यकामना भी लुप्त हो गई | इससे राज्य औौर ऐश्वर्य को खोकर ये बचे हुए 
श्रनार्य अपने को हिन्दू कहने लगे और ऋषि पुलस्त्य तथा रावण 47 सिलसिला (वंशपरम्परा) जोड़कर कुछ लोग 
ब्राह्मण भी बन गये, तथा श्रपने को झा बनाने के लिए आर्य जाति के पुरुष वैवस्वत मनु को भी द्रविड़ बनाया। 
भागवत में लिखा है कि-- 
ह योधसौ सत्यक्षतो नाम राजपिद्व शिडेश्वर: । 

स थे विवस्वत: पुत्रों मनुरासीदिति श्रुतस्‌ ।! 

प्र्थात्‌ सत्यव्रत नामी द्रबिड़ राजा ही बैवस्वत मनु हो गया । इस जाली लेख का यह मतलब है कि, भ्रार्यों की 
उस्पत्ति द्रविड़ों से ही सिद्ध की जाये। परन्तु शतपथ ब्राह्मण में लिखा है कि 'उत्तरपिरेः मनो रवसपंण/म्‌' प्र्थात्‌ 
मनु का प्रादुर्भाव उत्तरगिरि हिमालय पर हुआ्ना । इससे प्रकट है कि उत्तरनियासी मनु का दक्षिणी द्रविड़ राजा से 
कुछ भी सम्बन्ध नहीं है प्रौर यह जाली कथा केवल भ्राये बनने की अभिलाषा से ही लिखी गई है । इस एक ही 
कल्पित कथा से सिद्ध हो जाता है कि, उन्होंने आरम्भ ही से श्रार्य बनने की कैसी चेष्टा की है । इसके श्रंतिरिक्त रावण 
ने भपने राक्षसी सिद्धान्तों को प्रार्यों में प्रचलित करके दोनों जातियों को एक करने का मी प्रयत्न किया । उसने 
वेदों का भाष्य किया शऔर उस भाष्य में वेदों का अभिष्राय बदलकर आसुरी सिद्धान्तों का प्रक्षेप किया, किन्त भर 
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वह भाष्य रावणा के नाम से नहीं मिलता । रावण के नाम से एक भाष्य का कुछ अंश मिलता है, पर वह उस 
रावण का भाष्य नहीं है । हाँ, द्रविड़ों भें एक क्ृष्णशवेद अब तक अवश्य चल रहा है, जिसमें प्राचीन रावण के भाष्य 
का अंश प्रतीत होता है। यद्यपि उसका भाष्य अब अलग नहीं मिलता, पर उसका हिसामय यज्ञ, सुरापान, मांसभ क्षण, 
व्यभिचार, आयेबलि, लिज्भपूजन आदि धर्म जो वह मानता था, हष्णवेद के साहित्य में लिखे हुए मिलते हैं। रावण 
इन्हीं धर्मों का माननेवाला था । क्योंकि चक़दत नामक वैद्यक के ग्रन्थ में रावशासम्प्रदाय की एक बात राबरणा के ही 
नाम से लिखी है # | इसमें मांस, मल और देवपूजः वैसी ही है, जैसी वाममार्गियों की होती है । वाममार्ग के ग्रन्थों 
से रावण के पुत्र के नाभ से मेघनाद उड्डीस' आदि अन्य म्रंन्थ भी प्रचलित हैं, जिससे स्पष्ट हो जाता है कि, रावण 
के राक्षसी धर्म से ही वाममार्ग चला है भौर रात्रणक्कत ग्रन्थों में उत्ती का वर्णन होना चाहिए। कृष्णवेद का समस्त 
तत्तिरीय साहित्य इसी प्रकार के पतित विचारों से पूर्णा है। इसलिए कृष्णवेद में रावण भाष्य का बहुत बड़ा भाग 
विद्यमान है, इसमें सन्देह नहीं । यदि कोई इस बात से इनकार करे, तो उसे बताना चाहिये कि, रावणादि अनायों 
का साहित्य कहाँ गया ? हम तो कहते हैं कि वह सारा साहित्य इस तैत्तिरीय में ही समा गया है। हमारा यह 
श्रनुमान बहुत ही स्पष्ट हो जाता है, जब हम उस वेद की उत्पत्ति, उसके अन्दर की गड़बड़ और उस पर विद्वानों की 
सम्मति की ओर हृष्टि डालते हैं । उसकी उत्पत्ति के विषय में महीधर ने अपने यजुर्वेदमाष्य की भूमिका में लिखा है 
कि, व्यास ने अपने वैशंपायन आदि चार शिष्यों को यजुर्बेद' पढ़ाया । उक्त चारों में से वेशंपायन ने अपने शिष्य 
याज्षवल्क्थ को मी पढ़ाया । एक दिन वैशंपायन किसी कारण से क्र द्धमान होकर याज्ञवल्क्य से बोले कि तू हमारी 
सिखाई हुई विद्या त्याग दे । इस पर याज्ञवल्क्थ ने वेद को उगल दिया । उस उगलन को वैशंपायन 
के अन्य शिष्यों ने तीतर पक्षी होकर चुन लिया वही यह तैत्तिरीय नाम का वेद है। इसके बाद याज्ञवल्क्य ने दढुःखित 
होकर सूर्य के पास से जो दूसरा वेद सीखा, वही शुक्ल यजुर्वेद कहलाथा-/-इस प्रकार बे सिर पैर की एक गल्प (गप) 
रचकर तैत्तिरीय श्रचारकों ने तैत्तिरीय वेद अर्थात्‌ कृष्ण यजुर्वेद का महत्त्व बनाया । परन्तु इसमें कोई महत्त्व की बात 
नजर नहीं आती । हम तो इसे वहुत ही नीच बात समभते हैं । वान्त - सदरश इस ज्ञानहुठन की समता ईश्वरप्रदत्त 
अपौरुषेय ज्ञान के साथ कैसे हो सकती है ? इस कर्क से तो यही सूचित होता है कि, तैत्तिरीय बेद बनावटी है। 
इसके बनावटी होने में अनेकों हेतु हैं, पर हम यहाँ दो चार ही प्रमाण उपस्थित करते हैं । 

(१) इस तैत्तिरीय कृष्ण यजुर्वेद के विषय में नये और पुराने सभी विद्वानों ने कह है क्रि, यह मलिन बुद्धि 
से रचा गया है, इसलिए यह द्रविड़ों का ही रचा हुआ है | वेदभाष्यकार महीघर कहते हैं कि -तानि यजू षि बुद्धि- 
सालिन्यात्कृष्णानि' । अर्थात्‌ बुद्धिमालिन्य से कृष्ण यजुर्वेद की उत्पत्ति हुई है। इसी तरह स्वामी विद्यारण्य कहते हैं 

कि, बुद्धिमालिन्यहेतुस्वात्‌ तद्जु: कृष्णमोयंते' । अर्थात्‌ बुद्धि की मलिनतासे वह यजु 'कृष्ण' कहा गया है । 


# बलि तस्थ प्रवेक्ष्यामि येन सम्पद्यते शुभम्‌ । नद्य भयतटसमृत्तिक गृहीत्वा पुत्तलिकां कृत्वा शुक्लौदन: शुक्लपुष्पं 
शुक्लसप्तध्वजा: सप्तप्रदीपा: सप्तस्वस्तिका: सप्तवटका: सप्तशप्कुलिका: सप्तजम्बूलिका: सममुस्तकाः गंधं पुष्पं ताम्बूलं 
मत्स्यं मांस सुराग्रभक्त च पूर्वस्यां दिशि चतुष्पथे मध्य! क्लो बलिदतिव्य:। ततः प्रश्वत्थपत्रं जलकुस्मे निक्षिप्य शान्त्युदकेन' 
स्तापयेत्‌, रसोन सिद्धार्थकमेषश्यू्भनिम्बपत्रशिवनिर्माल्यैबलिक धृपयेत्‌ । झों नमो रावणाय, श्रमुकंस्य व्याधि हन हन मुझ्च 
मुझ्च हीं फट स्वाहा | एवं दिनत्रयं बलि दत्त्वा चतुर्थ दिवसे ब्रांह्मरं भोजय्रेत्‌ ततः सम्पद्यते शुभस्‌। (चक्रदत्त, 
बालरोगचिकित्सा ) 

-- वध्यासशिष्यों वैशंपायनो याशवल्क्यादिभ्यः स्वष्चिष्येभ्यों यजुर्वेदमध्यापयत्‌ । तत्र देवात्केनापि हेतुना क़ू दो 
वैशंपायनों याज्ञवत्क्यं प्रत्युवाच, मद तीत॑ त्यजेति । स योगसामर्थ्यान्‍्पूर्ता विद्यां बिधायोद्वाम | बांतानि यज्ुषि 
गृहणीतेति गुरूक्ता अन्ये वेशंपायनशिष्यास्तिसिर्यो भूत्वा यज़ु ष्यभक्षयन्‌ तानि तैत्तियानि यजुषि ज्ञातानि । ततो 
दु:खितो याशवल्क्यः सूर्यमा राध्यान्यानि शुक्‍्लानि यजु षि प्राप्तवानु । ( महीधरकृत यजुर्वेदभाष्य ) 
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यही सम्मंति प्राचीन भाष्कर द्विवेदाड़् की भी है। वे भी कहते हैं कि शुबक्लानि यजूंषि शुद्धानि यहा अाहयरोत 
सिश्नितमस्त्रकानि०'। श्रर्थात्‌ सुक्ल यजुववेद शुद्ध है, परन्तु ब्राह्मणमिश्रित मन्‍्त्रों के काररों कृष्णवेद भ्रशुद्ध है । 
आरयंविद्यासुधाकर' में भट्ट यज्ेश्वर कहते हैं कि, 'यज्ञकमनुष्ठानमार्गस्थ दुज्च यरंबातु कृष्णस्वसिति' श्र्थात्‌ यज्ञकर्म के 
. भनुष्ठानमार्ग में दुज्ेयता उत्पन्न होने से ही उसको कृष्णल्व प्राप्त हुआ है। पण्डित सत्यक्रत सामश्रमी “निरुक्तालोचन” 
में लिखते हैं. कि, गुरुमुअतो5घोताऊपिं तत्परित्यक्ता - प्राबीनतमा चरकाध्वय्युस हितेर्दान्य रान्भ्रादिदेशीय स्तिस्तिय्या- 
हिसंक्षकंगू होता" एवं तत्‌ तित्तिय्यादिभिमंस्त्रणाह्मगश्ुतवश्ष पूथरू पृथंगघीता अधि पश्चकाय वु 
तद्‌' व्यवहारसोष्ठव : साथबितु विभिश्रीकृता . इति | द्वाबेवसन्त्रश्नाह्मणप्रम्यो वाम्तपूर्णाविव सम्पन्नो. - अतएंब 
कुष्शेति . व्यपदेशभागिनों' अर्थात्‌ गुरुमुख से पढ़ी हुई श्रौर त्याग की हुई, प्रथवा तैत्तिरीयसंश्क आन्ध्रादिकों 
: द्वारा ग्रहण की हुई चरकाध्वयुसंहिता,.जो मल्तमब्राह्मणों का मिश्रण करके यज्ञसाधनः के योग्य बनाई गई है, वान्त 
की तरह झ्लिश्वित होने से कृष्शावेद कही गई है ! इन सब प्रंमाणों से प्रतीत होता है कि, तैत्तिरीयसंहिता मन्‍्त्र- 
ब्राह्मणों का मिश्षण करके आन्ध्रादिकों के द्वारा तैयार की गई है। इसलिए आदि में इसके रावरशारचित- होने में 
. प्रधिक सन्देह नहीं रहता । ।. 2 आ आ  ह ह 
.. (२) ऊपर जितने प्रमाण दिये गये हैं, सबसे यही. प्रतीत होता है कि, इस वेद में मन्त्रभाग.और ब्राह्मणभाग . 
का मिश्रण है, परन्तु प्राचीन संहिताओओं के ब्राह्मण झलग हैं, मिश्रित नहीं ।. ऋग्वेद का ऐतरेय, यजुर्वेद का शतपथ, 
साम का ताण्ड्य और छान्दोग्य तथा अथवे का गोफ्थब्राह्मणा अलग अलग है । परन्तु तैत्तिरीय में यह बात नहीं है । 
इसकी संहिता के मन्त्रमाग में ब्राह्मणमाग और ब्राह्मणभाग में मन्त्रभाग मिला हुआ है । यही कारण है कि श्रब तक 
यह निर्णय नहीं हुआ कि तैत्तिरीय साहित्य में कौत सा मन्त्रभाग है भर कौनसा ब्राह्मण भाग हैं।- जितने तैत्तिरीय 
शाखा के माननेवाले आहार हैं और अपने वेद का ज्ञान रखते हैं, उतने ही प्रकार की जातें करते हैं। कोई किसी भर 
को मन्त्र कहता है शोर कोई किसी भाग को ब्राह्मण कहता. है । यही कारण है कि उस वेद की मन्‍्त्रसंख्या का पता 
नहीं है। मन्त्रसंरयासम्बन्धी उतका प्रसिद्ध हलोक यह है-- | | ह 
अष्टावशसहस्त्राणि मन्त्रश्नाह्मणयो: सह । 
यजूंषि यत्र पठ्यस्ते स यज्ुवंद उच्यते ।। 
अर्थात्‌ मंत्रब्राह्मण के साथ जहाँ श्रठारह हजार यजु पढ़े जाते हैं, वही यजुर्वेद कहलाता है । इसमें मन्नत्रत्राह्मण 
की संयुक्त संख्या अठारह हजार बतलाई गई है भ्रौर समस्त संख्या यजुर्वेद ही कही गई है। परन्तु कहीं भी श्राज तक 
किसीने यजुर्वेद को ब्राह्मण नहीं कहा और. न ब्राह्मण को ही. यजुर्वेद कहा है। इसलिए उक्त संख्या शुद्ध यजुेंद की नहीं 
है। शुद्ध यजुर्वेद की मन्त्रसंख्या इस संख्या से बंहुत कम है। छुद्ध यजुर्वेद की मन्त्रसंख्या के लिए स्पष्ट लिखा है कि-- 
- .. हो सहस्त्रे शतन्यून मनन्‍्त्रे वाजसनेयके ह 
ग्र्थात्‌ यजुर्वेद के १६००. मन्‍्त्रों का द्रष्टा वाजसनेय ऋषि है इंस तरह से शुद्ध यजुर्वेद की समस्त मन्त्रसंख्या ._ 
कैवल १६०० है | कहाँ सौ कम दो हजार झौर कहाँ भ्रठारह हजार ? कुछ ठिकाना है, कितना बड़ा मिश्रण किया 
गया है? इन दोनों संख्याशों के मिलान से ही ज्ञात होता है कि कृष्ण यजुर्वेद रावणादिं द्रबिड़ों का ही बनाया हुझ्ा 
है, इसमें सन्देह नहीं । ह । का. लीक ह ग 
(३) बैदिकों की सनातभ मर्यादा के अनुसार यज्ञ कराने के लिए चार विद्वानों की आवश्यकता होती है। ये 
चारों विद्वान एक एक वेद के ज्ञाता होते हैं । इनके झ्रोहदे का काम इस प्रकार होता है कि, “ऋग्वेदेन हीता करोति, 
यजुव देनाध्वयुं;, सामवेदेनोद्‌ गाता, अथवा ब्रह्मा” प्र्थात्‌ ऋग्वेद से होता, यजुर्वेद से भ्रध्वयूं, साम से उद्गाता भौर 
भ्रथर्वे भ्रयवा चारों वेदों से ब्रह्म होता है। इसी मर्यादा के अनुसार पूर्व काल में जब राजा हरिम्रन्द्र ने यज्ञ 
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किया था, उस समय उनके यज्ञ में विश्वामित्र, जमदग्िति, श्रगस्त्य/श्रौर वसिष्टआदि चार ही ऋषि क़म से चारों 
पदों पर नियुक्त हुए थे | इसी तरह जब धर्मराज युयिष्ठिर ने यज्ञ किया था, तो उनम भी याज्ञवल्क्य, वसिष्ठ, ब्रह्मदेव 
श्रौर व्यास श्रादि चार ही ऋषि चारों कार्यों पर नियुक्त हुए थे। परन्तु इस सनातन वैदिक मर्यादा के विरुद्ध इस 
तैत्तिरीय साहित्य में उक्त चार कार्यकत्ताश्रों के स्थान में केवल एक चरक नामक श्राचार्य-ही की योजना बतलाई 
गई है, यह कितनी बड़ी अनाय॑ता है * 

वुराणों में जितने यज्ञों का वर्णान है, उन सब में यजुर्वेद से श्रध्वर्य की ही योजना पाई जाती है। विष्णु भ्रौर 
वायुपुराण के देखने से ज्ञात होता है कि, जनमेजय के दोनों यज्ञों में शुक्ल यजुर्वेद से श्रध्वर्यु की ही योजना हुई थी । 
और धमेराज के यज्ञ में याज्वल्वय की ही योजना हुई थी । यदि प्राचीन काल में चरक वी योजना का कायदा होता, तो 
जिन याज्नवलक्य ग्रादि के द्वारा इस तैत्तिरीय वेद की उत्पत्ति बतलाई जाती है, उन्हीं के समय में उन्हीं के साथ चरक 
की ही नियुक्ति होती, परन्तु वहाँ चरक का कहीं पता नहीं मिलता । चरक की आर्ब-समाज म नियुक्ति ही नहीं है। चरक 
तो श्रनाय जाति का श्राचार्य है। वृह्दारण्यक उपतिषद्‌ में लिखा है कि, “भद्रेषु चरका: पय ब्रजाम' शर्थात्‌ चरक तो 
मद्र देश के घूमनेवाले हैं । कर्ण ने भी मद्रों की मिन्‍दा की है। अ्रतः मद्य, मांस, व्यभिचार करने का प्रचार करनेवाले 
यही हैं । इसलिए यजुर्वेद ३०।१८ के ब्राह्मणाभाग में स्पष्ट लिखा हुश्रा है कि दुष्कृताय व चरकाचार्य' श्र्थात्‌ दुष्ट 
कर्म करनेवालों को चरकाचार्य कहते हैं। श्रतएव चरक को महत्त्व देनेवाला यह तैत्तिरीय वेद निश्चय ही दुष्कर्मी 
विदेशियों का--श्रसुरों का-- रावण का-द्वविड़ों का--बनाया हुश्मा है, इसपें सन्देह नहीं । 

(४) अगले जमाने में जब वेदों का पठनपाठन था, उस समय ऋषियों ने वेदों के पठन पाठन करने की कई एक 
विधियाँ निर्घारित की थीं । उन विधियों को शाखाभेद कहा करते थे। शझ्ाखाभेद के प्रवर्तक ही गोत्रप्रवतक होते थे । 
जो विद्यार्थी जिस शाखा का अध्ययन करता था, वह अपने को उसी ज्ञाखा श्रौर उसी शाखा के प्रवर्तक ऋषि के गोत्र 
काकहता था । इसीलिए उस जमाने में एक एक बेद की अनेक झ्ाखाएँ और श्रनेक गोत्र हो गये थे । और अनेक 
ब्राह्मण अनेक शाखाओं और अनेक गोत्रों में विभक्त हो गये थे । परन्तु इस तैत्तिरीय बेद की कोई भी भिन्न ज्ाखा 
नहीं थी, न इनके कोई नवीन गोत्र ही बसे थे । इसलिए द्वविड़ों में गाखाभेद नहीं पाया जाता । शाखाभेद के लिए 
उनके यहां उसी तैत्तिरीय वेद के तैत्तिरीय श्रारण्यक में लिखा है कि--- 


अत्या: शाखाभेदेत अनुवाकसंख्यामेदी बर्तते । 

तन्र द्राविडरस्याश्रतु:ःषष्ठिसंस्थाकानुवाका. पठ्यन्ते । 
आन्च्र रस्पाशीत्यनुवाकाः : कण टिकश्वतु सप्तत्यनुवाका: । 
अन्य रेकोननवत्यनुवध्का: परिपठ्यस्ते । 


अर्थात्‌ इसमें शाखाभेद के स्थान में अनुवाकों की संख्या का भेद रकक्‍्खा गया है। इस तैत्तिरीय वेद के ६४ अनु- 
वाक द्वाविड़ों के,, 5० श्रान्ध्रों के, ७४ कर्णाटकों के श्ौर ५६ श्रन्य तैलज्भादिकों के हैं । इस प्रमाण से यह स्पष्ट हो गया 
कि इस बेद की शाखाएँ नहीं हैं । साथ ही यह भी सिद्ध हो गया कि, यह समस्त वेद इन्हीं में चरितार्थ है श्रौर इस 
वेद का झार्य जनता से कुछ वास्ता नहीं है। हम प्रत्यक्ष देख रहे हैं कि किसी भी श्रार्य ब्राह्मण की शाखा तैत्तिरीय 
कृष्णवेद नहीं है। इसलिए यह वेद इन्हीं का या इनके पूर्वाचार्य रावशादि का बनाया हुआ है । इसके अ्रतिरिक्त समस्त 
द्राविड़ों के वही योत्र हैं, जो अन्य शुद्ध ऋग्वेदी, यजुर्वेदी, सामवेदी दाह्यारों के हैं। क्या कारण है कि तैत्तिरीयसे सम्बन्ध 
रखनेवाला कोई गोत्र नहीं है ? कारण स्पष्ट है कि तैत्तिरीय का किसी ऋषिमुनि से वास्ता नहीं है। वह रावणादि 
द्राविड़ों की रचना है और उन्हीं के लिए है! क्योंकि मनुस्मृति में लिखा है कि 'यक्षरक्ष:पिशाचान्त्ं मद्च मांस सुरास- 
ब्सू' अर्थात्‌ मद्यभांस झ्रादि राक्षसों के ही खाद्य पेय एदार्थ हैं। उघर चारवाक कहता है कि “मांसाना खाद तद़स्निशा- 


सम्प्रदायग्रवर्तत और आप साहित्यविध्व स रेफरे 


चघरसमी रितम्‌' ग्र्थात्‌ वेदों में मांसाहार निशाचरों करा मिलाया हुआ है। इधर हम देख रहे हैं कि रावणादि राक्षस 
मद्यमांसभक्षी थे । अतः वेदों के नाम से मद्ममांस का प्रचार उन्हीं का किया हुआ है । श्रगे हम इस रावणादिकृत 
तैत्तिरीय साहित्य से मद्यमांस की लीला भी दिखलाने का यत्न करते हैं । 

कृष्णा यजुर्वेद के तेत्तिरीय ब्राह्मण में लिखा कि 'वाच्रे पुरुमालभते! इस पर सायणाचार्य भाष्य करते हुए 
लिखते हैं कि 'वाग्देवताये पुरुष पुरक स्थूलशर।रमिस्यर्थ:' अर्थात्‌ वाणी के देवता के लिए पुरुष का वध करे । उसी 
में फिर लिखा है कि 'ब्राह्मणे ब्राह्मगमालमते' । इस पर सायणाचार्य कहते हैं कि 'ब्राह्मगजात्याभिमानी देवस्तस्मे 
कडिचत्‌ ब्रह्मवर्च सयुक्तं ब्राह्मणजातीयं पुरुषमालभते' | प्र्थात्‌ ब्राह्मण अभिमानी देवता के लिये ब्राह्मणावर्चस युक्त 
ब्राह्मण का बच करे। उसी ग्रन्थ में फिर लिखा है कि, 'आशाये जासिसम! । इस पर सायणावचायें भाष्य करते हुए 
लिखते हैं कि आशाय अलभ्यवस्तुविषयतृष्णाशिमानिन्य निवृत्तरजस्कां भोगायोग्यां स्श्रियमालभते' अर्थात अलभ्य 
वस्तु की तृष्णा के अभिमानी देवता के लिए जिस स्त्री का रजस्वला होता बंद हो गया हो, उसका वध करें। 
उसी में फिर लिखा है कि “प्रतीक्षा्य कुमारीमु ।! इस पर सायणावाये कहते हैं कि प्रतोक्षाये लब्धव्यस्य वस्तुनों 
लाभप्रतीक्षणाभिमा निन्‍्य कुमारीमनूढां कन्यका माल्लमते' भ्र्थात्‌ लब्ध प्रतीक्षावाले देवतों के लिए कुमारी जो अ्रभी युवा 
नहीं हुई उसका बंध करें। इसके सिवा तत्तिरीयापस्तंब हिरण्यकेशी' नामी उसी की एक पुस्तक के कांड ६ प्र० १ झ० 
८ में लिखा है कि 'पशुनेवावरुन्धे सप्त प्राम्या: पशव: संप्तारण्या: सप्तच्यन्दा (५ स्पुमयस्थावरुथ्य ' अर्थात्‌ यज्ञ में गाय 
घोड़ा आदि सात ग्राम्य पशु, काले हिरण आदि जंगली सात पशु अथवा दोनों प्रकार के सात पशुओं की योजना 
करे । फिर लिखा है कि आदव ऋतस्प त्वादेव हुवि: पाशेनाइडरमे०” । इस पर सायण के भाष्य में है कि 'साविन्रेण 
रशनामादाय पशोर्दक्षिणाबाह्नों परिवीयोध्व मुत्कृष्प आदद इति । दक्षिणो5ध: शिरसि पाशेन 4णया प्रतिसुच्य धर्षा: 
मानुषा नित्युत्त रतो यूपस्य नियुनक्ति दक्षिणत ऐकावशिनान्‌ इति । अक्षणया परिहरति वध्यएं; हि प्रत्य॑च॑ प्रतिमुझदति 
व्यावृत्य ' अर्थात्‌ 'देवस्थ त्वा०” इस मन्त्र से रस्सी लेकर 'तत्सबितु:०” इस मन्त्र से पशु की दक्षिण वाहु वॉधकर 
ऊपर खींचे, पश्चात्‌ आदव०” इस मन्त्र से रस्सी को सिर की तरफ लेजाकर दूसरे पैरों को बाँघकर पशु को भ्रच्छी 
तरह जकड़ दे, जिससे हिले डुले नहीं । इसके बाद लिखा है कि 'वच्ञौ। वा स्वधितिः शांत्य॑ पाश्वतु०' इसके भाष्य 
में लिखा है कि वपोत्लेदनाथ दक्षिणपाश्यों छिन्हातु । शुलाग्रेण वर्षा छिन्द्यात्‌ । अर्थात्‌ उस पशु के चर्म को त्रिशुल 
से निकाले और झूल की नोक से चर्बी जुदा करे । जब मांस इकट्ठा हो जाय, तब 'सुकृतात्तच्छमितार: कृष्वन्कूव 
सेघ ७; *ट्वतपा्क पवन्तु' अर्थात्‌ शमिता (मांस को साफ करनेवालों) से मांस को साफ कराकर पकाया जावे और 
'एतबच्ज्ञस्थ यविडा साभिप्राश्नाति' अर्थात्‌ उस मांस से होम करके शेष मांस को खाया जावे । 


इस तैत्तिरीय साहित्य में इस प्रकार से पशुहिसा और मांसयज्ञ तथा मांसभक्षण की विधि का वर्णन है। इसी 
साहित्य में मथ (शराब) बनाने और पीने की विधि का भी उल्लेख है । वहाँ लिखा है कि 'अज्नस्य वा एतच्छमलं 
यध्सुरा | यस्य पिता पितामहादि घुरां न पिबेत्‌ स ब्रात्य:' अर्थात्‌ दो प्रकार की मदिराको मिलाकर पिये क्‍योंकि 
जिसके पिता पितामहादि सुरा नहीं पीते, वे ब्रात्य हैं--तीच हैँ । इसके आगे मांस खाकर और मद्य पीकर फिर 
यजमान पत्नी के साथ क्‍या क्‍या व्यवहार करना लिखा है, वह हम यहाँ नहीं लिखना चाहते । 
इस तरह हमने इस तेत्तिरीय साहित्य से अच्छी तरह दिखला दिया कि, उसमें द्रविड़ों ने अपने आचार- 
व्यवहारों का खूब वर्णोन किया है। इतना ही नहीं कि उन्होंने यज्ञों के नाम से. केवल मद्यमांस ही का प्रचार किया 
है, प्रत्युत उन्होंने वाममार्ग के समस्त अज्भ-उपाज़ों का प्रचार किया है। यह बात सब पर विदित हैं कि, राबख 
लिंगपूजक था | वाल्मीकि रामायण में लिखा है कि-- - 
यत्र यत्र प्रयाति सम रावणो राक्षसेश्वर: । 
जास्युमदमसय लिख तत्र ततन्न स्पर नोयते । 


इंच | . अंदिक सम्पत्ति 


अर्थात्‌ रावण जहाँ जहाँ जाता है, वहाँ वहाँ सुवर्रुमय, लिग ले जाता है। दूसरी जगह लिखा है कि 

'बालुकावेबिमध्ये तु तल्लिगं स्थाप्य रावण: । प्र्थात्‌ बालु की वेदी पर रावण ते लिग की स्थापना की। इन बर्णनों . 
से ज्ञात होता है कि वह लिंग की पूजा करता था। उसकी जाति में यह रिवाज ग्राज तक प्रच्नलित है। दक्षिण के कंताड़ी 

लोग सोने, चाँदी और पाषण के लिग गले में डाले. रहते हैं। इसी लिगपूजा से ही शिर्थालिग की पूजा प्रचलित हुई है। 
रायवहादुर चिन्तामणि विनांयक वैद्य, एम्‌० ए० 'मारतमीमांस!' के पृष्ठ ४५२ में लिखते हैं कि, ऐसा मानने के लिए 

. गुज्जायश है कि लिग्रपूजा बहुधा ग्रताये लोगों में बहुत दिन से प्रचलित थी और श्रार्यों नें उस पूजा का शद्भूर के स्व- 
रूप में अपने धर्म में समावेश कर. लिया' | इसी तरह 'मारतवर्ष का इंतिहास' भाग ६, पृष्ठ ६८ में श्रीमान्‌ मिश्रवन्धु लिखते 
हैं कि, 'प्राचीन ग्रन्थों के अ्वलोकत से इतना ग्रनुमान होता है कि यह अनाये लोग भूत, ब्रेत, पर्वत और वृक्ष श्रादि को 
पूजते थे. ग्रार्यमत में रुद्र, काली आदि के पूजनविधान तत्कालिक अनाये मत के छाया से समझ पड़ते हैं ।' अतः यह 

स्पष्ट हो गया कि बाममार्ग का पूरा सामान श्रनोय॑ जातियों से ही श्राथा है। क्योंकि 'कुलाणंव' में लिखा हुआ है कि- : 


महामांसघिहीनेन मन कुर्यात्‌ पूजन शिवे ! 

न तुष्यामि वरारोहे भगलिड़गमृतं विना । ४५ | 
अर्थात हे पार्वती ! मद्यमांस के बिना मेरीः (द्विब की) पूजा न करता चाहिये ! मैं विना....के सन्तुष्ट नहीं होता । 
यह छशित पूजा आफ्रीकानिवासी प्राचीन-सीरियन लोगों में. प्रचलित थी .। बहाँ से श्रायें हुए रावणादि के चरित्र से ' 

मी यही बात पाई जाती है। इसलिए यह बात निविवाद हो गई कि प्रार्यों में वाममार्ग का प्रचार श्ननायों से ही 

झाया है और इसी वाममार्ग को लेकर इन्हीं दविड़ों के द्वारा मारत देश में अनेक अ्रबेदिक मतमतांतर प्रचलित्त हुए. 
हैं । यहाँ हम थोड़ासा मतमतान्तर श्रर्थातु सारे सम्प्रदायप्रवंतंव का इतिहास लिखते हैं श्रौर दिखलाते हैं कि मारत 

देश में किस प्रकार ऐसे मतमतान्तरों और सम्प्रदायों की प्रवृत्ति हुई और उससे झ्राये जाति को हानि पहुँची ! 


सम्प्रदायप्रवतत 


ऊपर हम यह दिखला श्राये हैं कि आस्ट्रे लियानिवासी अनाये लोग, मौका पाकर द्रविड़ होकर ब्राह्मण बन गये 
और अपने देश तथा. जाति के अ्रसभ्य और अंनाय॑ झाचार-विचारों को भ्रार्यों में वेद, धर्म और यज्ञ आदि के नाम से . 
प्रचलित किया | वही सब झ्ाचा र-विचार पहले पड़ोसी देशों में भ्ौर फिर उड़ीसा, बंगाल, मध्यप्रदेश, महाराष्ट्र श्रादि में 
धीरे धीरे प्रचलित हुए । क्योंकि यह निश्चित बात है कि मनुष्यजाति यदि धमे, शासन और सामाजिक बन्धनों से सीधे 
रास्ते पर व चलाई जाय, तो वह पतित होकर अ्रनाचा रिणी हो जाती है | विशेष कर ऐसी स्थिति में जब उसका धर्म और 
' समाज खुद ही प्रधमं और अनाचार को कतंव्य तथा मोक्षप्रद मान ले, ऐसी दक्षा में उत्तम मनुष्यों को मी बिगड़ने में . 
देर नहीं लम सकती । उत्तम मनुष्यों को ब्रिगाड़नेवाले दुष्ट मनुप्य पहिले स्वयं दिखाने को उत्तम बनते हैं श्र फिर धीरे 
घीरे अ्रपना दुष्ट स्वमाव उत्तम मनुष्यों में दाखिल करते हैं । तवीन सिद्धान्त के प्रचार करनेवालों ने हमेशा से इसी रीति 
का झ्रवलम्बन किया है। उनका सिद्धान्त है कि, जिस जाति को श्रप॑ने सिद्धान्त सिखलाना हो, उसकी माषा में ऐसे ऐसे 
ग्रन्थ लिखे जाँय, जिनमें तीन बातों का सम्मिश्रणु हो । पहिली वात यह हो कि, उस जाति के जो सिद्धान्त अपने 
प्रचार में बाधक न हों, वे सब मात लिए जाँय । उनकी प्रशंसा की जाय शौर विस्तार से उनका वर्णन किया जाय । दूसरी 
. बात यहू हो कि उस घम्म की सूक्ष्म बातें जो सर्वसाधारण की समझ में न ञ्राती हों, उतका प्रभिप्राय बदल कर उनमें 
झपने मतकी झ्रावश्यक बातें मिश्चित करके गूढ़ भाषा में वरित की जायें भ्रौर तीसरी बात यह हो कि साधारण बातों का 
. खण्डन करके उनके स्थान में झपनी समस्त बातें भर दी जायें । यें तीनों बातें इस क्रम में डाली जय कि पहली बात 
बहुत विस्तार से हो, दूसरी साधारण हो श्रौर तीसरी बहुत ही न्यून परिमारा में हो । इस प्रकार का बन्दोबस्त करने 
से एक जाति दूसरी जाति में भ्पने सिद्धांतों का प्रचार कर सकती है | ये सिद्धान्त इतने व्यापक झोर सच्चे हैं कि नवीन 


तर्प्रदावतंग का श्ष्भ्‌ 


:.. सिद्धान्तप्रवर्तकों को, यदि वे बुद्धिमान्‌ हैं तो, काम में लाना ही पड़ता है। हम जिन जिन जातियों का साहिस्यप्रचार 
. . इस प्रकरण लिखना चाहते हैं, यद्यपि इन सबों ने इस सिद्धान्त का अनुकररा किया है, तथापि यह बात द्रबिड़ों के . 
सिद्धान्तप्रचार में विशेष रूप से देखी जाती है। द्रबिड़ों ने श्रार्यों के विश्वासों को इसी क्रम.से बिगाड़ा है। यह बातः 
आरयों के दाशंनिक विषयों के प्रवलोकन से भ्रच्छी तरह ज्ञात हो जाती है । उपनिषद्‌, गीता भौर वेदान्तद्न का मेल 
बहुत ही स्पष्ट रूप से दिखलाई पड़ता है। प्रतः हम यहाँ इस भ्रस्थानत्रयी . की विस्तृत आलोचना करके !देखलानाः 
चाहते हैं कि किस प्रकार प्राय उपनिषदों में भ्रासुर उपनिषदों का मिश्रण हुआ है । यि, 
हम गत पृष्ठों में लिख श्राये हैं कि, पूर्व काल ही में मद्भासप्रान्त में आ्रास्ट्रे लिया, अ्रक्रिता श्रौर मेसोपोटामिया 
की हिट्टाइट जाति का जमाव हो गया था । इस जमे हुए ब्रविड़दल में असीरिया भ्रौर मिश्र के भ्रसुरों के ही जैसे 
श्राचार झ्लौर विचार भ्रच्छी तरह भरे हुए थे, क्योंकि एक ही स्थान में उत्पन्न होने से इन सबके भ्राचारविचाए एक 
समान ही थे । उन विचारों में जो विचार दर्शनश्ास्त्र से सम्बन्ध रखते थे, वही झआसुर उपनिषद्‌ कहलाते थे। इस 
प्रासुर उपनिषद्‌ का जिक़ छान्दोग्य उपनिषद्‌ में है। वहाँ लिखा है कि 'असुराणां छोथा उपनिषद्‌' प्र्थात्‌ यह प्रसुरों 
का उपनिषद्‌ है । इससे प्रतीत होता है कि उपनिषदों में प्रासुर उपनिषद्‌ का समावेश है । उपनिषदं में ही नहीं, वह 
गीता और ब्रह्मसृत्रों में भी मिश्रित है । कहने का मतलब यह कि उंपनिषद्‌, गीता और वेदान्तदशंन जिन्हें प्रस्थानत्रयी 
कहा जाता है, कुछ अंशोमें भ्रासुरी विचारों से भरे हुए हैं। इस प्रस्थानत्रयी की श्रालोचना करने के पूर्व जान लेना 
'चाहिये कि इसका यह नाम क्‍यों रकखा गया है। 
प्रस्थानत्रयी नाम बौद्धों के जिपिटक ताम की नकल है। जिस प्रकार बौद्धों के तीन प्रकार के साहित्य को त्रिपिटफ 
कहते हैं, उसी प्रकार वेदान्त से सम्बन्ध रखनेवाले तीन प्रकार के साहित्य को प्रस्थानत्रयी कहते हैं श्र जिस प्रकार 
आसुर धर्म हटाने के लिए त्रिपिटक की योजना हुईं थी, उसी तरह आसुर धर्म की पुनः प्रतिष्ठा के लिए भ्रस्थानत्रयी की 
योजना हुई है। त्रिपिटक बौद्ध साहित्य है, पर बह साहित्य जिस प्राचीन साहित्य के झाधार पर तम्यार हुआ है,. वह 
 चारवाक का बाहेंस्पत्य साहित्य है। झासुरी झ्राचार का सबसे प्रथम खण्डन करनेवाला चारवाक ही हुआ है । उसी ने 


कहा है कि--- . | . 
प्शुश्चेन्निहृत: स्व ज्योतिष्दोमे गभिध्यति । हदपिता यजमानेन तत्र कस्मान्न हिस्थते । 
प्र्ात्‌ यदि यज्ञ में मारा हुआ पशु स्वर्ग को जाता है, तो यजमान अपने पिता को मारकर स्वर्ग को क्‍यों नहीं 
भेज देता ? बृहस्पति कहता है कि 'भांसानां खादन सहस्निशाघरससीरितम्‌ । पर्थात्‌ वेदों में मांसाहार निशाचरों का 
मिलाया हुश्ला है। इसलिए बह कहता है कि “अयो बेदस्य कर्तारों भण्डभूत॑ निशाचरा: । अर्थात्‌ उपयुक्त प्रकार के 
मांसमथविधानयुक्त तीनों बेद ध्रूर्त और निशाचरों के बनाए हुए हैं। उसने केवल कहा ही नहीं, प्रत्युत जिन बेंदों में 
इस प्रकार की लीला है, उनमें कंहे हुए घंम कर्म भादि सभी शिक्षाप्रों का खंडन करते हुए वह उनसे भ्लग हो गया 
झोर प्रलग होकर भपना एक सम्प्रदाय लड़ा कर दिया, जिसके द्वारा प्रासुर धर्म का ख़ण्डन होता रहा। इस 
. सम्प्रदाय के उपदेशों ने बौद्ध और जैन सम्प्रदायों की सृष्टि की । इनमें बौद्धों ने बड़ी उच्चति की. उनका मत समस्त 
. भारतवर्ष में फैल गया प्रौर पाँच छे सो वर्ध तक धूम से प्रचलित रहा । इस बीच में जो कुछ साहित्य तस्पार हुप्रा, 
वह तीन भागों में विभक्त किया गया और उसी का नाम त्रिपिटक रकखा गया। किस्तु मद्रासप्रान्त में एक गोही थी, 
जो भासुर धर्म का फिर से प्रवार करना चाहती थी। इस गोषी का मूल प्रचारक बादरायण भा | इसी की शिष्य 
प्रौर वंशपरम्परा में स्वामी श्री झ्ादि हंझूराताययं का जन्म हुआ । “!€ 8४86 ० 8॥47!:8' नामी प्रन्थ के सेखक 
ने इस वंशपरम्परा.के विषय में लिखा है कि बादरायरए के शुक, छुक के गौड़पाद, गोड़पाद के गोविन्द भौर गोविन्द के 


शद्भूराचायं हुए। ्द्धुराचाय के द्वारा जिस साहित्य का विस्तारपूर्वक प्रचार हुप उसका मूल. सम्पादक बादरायण 
द्वारा सकूलित वेदान्तदर्शन प्रसिद्ध है। हे - .. 
.. ॥६ ह 


इ८६ वे दिक संम्पात्ति 


हमारा अनुमात है कि गीता और उपनिषदों में नी मिश्रण इसी गोठी के द्वारा हुआ है । इस प्रकार से यह 
समस्त मिश्रित साहित्य तैयार हुआ और इसी मिश्चित साहित्यद्वारा श्रीशड्धूराचार्य ने प्रचार किया । उनके प्रचार से 
प्रभावित होकर कई राजाश्रों ने बौद्धों को नट् कर दिया । माथवाचार्यक्षत शद्भुरदिग्विजय में लिखा है कि उस 
समये राजाश्रों का हुक्म था कि हिमालय से लेकर समुद्रपर्यन्‍्त बसे हुए ग्राबालवृद्ध बौद्धों को जो न॒ मारे वह मृत्यु- 
दण्ड के योग्य है ५८ । इस सख्ती का फल यह हुआ कि भारतवर्ष में बोद्धों का श्रभाव हो गया | इस प्रचार में सुविधा 
उत्पन्न करने के लिए शद्भूराचार्य ने पूत्र॑रचित साहित्य के तीनों विभागों का भाध्य कर दिया । श्रत: सभाष्य उपनिषद्‌, 
गीता और ब्रह्मसूत्र प्रस्थानत्रयी के नाम से प्रशिद्ध हो गये । 


हमारा इढ़ विश्वास है कि यक्तिवेदों का कोई विरोधी है, यदि आर्य सभ्यता का कोई नाश करनेवाला है श्रौर 
यदि आरासुरी भाव फैलाकर जाति का कोई पतन करने वाला है, तो बह प्रस्थानत्रश्वी का मिश्ररा ही है । इसी की श्राड़ 
से देश में अनेकों संत्रदाय, अनेकों अ्रनाचार और अनेकों भ्रम फैले हुए हैं। आज तक श्रुति, स्मृति श्रौर दर्शन श्रादि 
गम्भीर शब्दों से प्रभावित होकर श्रसली वृत्तांत को जानते हुए भी किसी ने इन ग्रन्थों के विशद्ध कलम नहीं उठाई । 
सबने श्र बदल बदलकर अपनी बातों को सिद्ध करने की भूठी पैरवी की है । पर श्रब वह समय नहीं है। हम 
चाहते हैं कि इस प्रस्थानत्रग्ी का भेद खोल दें और इन तीनों ग्रन्थों की श्रसलियत लोगों के सामने रख दें । 


पस्थानत्रयी की पड़ताल 


जिस समय वर्तमान प्रस्थानत्रयी का सम्पादन हुआ, उस समय न तो यह रूप इन उपनिषदों का था झ्ौर न 
गीता तथा व्याससूत्रों का ही | हमारा विश्वास है कि सनातन से संहिताओं के मन्त्रों को ही श्रुति कहा जाता था । 
क्योंकि सब लोग उन्हीं को श्राज तक सुनते सुनते ग्रा रहे हैं । उपनिषद्‌ तो ब्राह्मणों के कतिपय भाग हैं, जो ऋषियों 
के बनाये हुए हैं ! गीता में ही लिखा हुआ है कि 'ऋषिमिजंहुधा गीत॑ छुन्दोमिविविये: पृथक । श्रर्थात्‌ श्रलग अलग 
छुन्दों में उपनिषदों को अनेक ऋषियोंने कहा है । यही सब छत्द ब्रह्मामृत्रों में ग्रथित किये गये हैं। इस वाक्य सही 
उपनिषदों की असलियत प्रकट हो जाती है कि, वे वेद नहीं प्रत्युत ऋषिप्रणीत ग्रन्थ हैं । शडू-राचार्य स्वामी ने प्राय: 
संब प्रमाण इन्हीं उपनिषदों से ब्रह्मयूत्रों के भाष्य में उद्धृत किए हैं। जिस प्रकार उपनिषदे श्रुति बनाई गई, उसी तरह 
गीता को स्मृति बताया गया । पर गीसा को श्रभी किसी ने स्मृति कहीं तहीं कहा । प्राचीन समय की स्मृतियाँ मनु, 
याजश्वत्कय श्रादि हैं, पर इनमें वे बातें वर्णित नहीं हैं, जितकी श्रावश्यफता बादरायरा गोड्ी को थी । जिस प्रकार 
संहिता में श्रावश्यक बातों के न मिलने से उपनिषदें श्रुति बनीं, उसी तरह स्मृतियों में वे बातें न मिलने से स्मृति के 
लिए गीता ढूँढ निकाली गई और स्मृति बनाई गई । व्याससूत्रों में जहाँ स्मृति के प्रमाणों की दरकार पड़ी है, वहाँ श्री- 
शद्धूराचार्य ने गीता के ही क्लोक उद्बुत किये हैं। इस तरह ते इस नथीन श्रुति स्मृति की सूष्टि करके सिद्धान्तों को 
दाशनिक विचारों से पुष्ट करने के लिए ब्रह्मयूत्रों की रचना हुई | कहाभहीं जा सकता कि वेदव्यास का लिखा हुप्ना कोई 
सूत्रग्रत्य था । यदि था तो उसमें बहुत थोड़े सूत्र थे । वर्तमान ब्रह्मयृत्रों के बहुत से सूत्रों में तो केवल उक्त उपनिषद्‌ 
पझ्लौर गीता में भ्राये हुए शब्दों का खुलासा ही है, प्रथवा उन श्रुतियों पर दाशनिक प्रभाव डाला गया है, जो भ्रासुर 
उपनिषद्‌ से ली गई हैं। इस तरह से प्रस्थानत्रयी बती है। प्रांगे हम उक्त तीनों ग्रन्थों का विस्तारपूर्वक वर्णन करके 

दिखलाते हैं कि, इनमें किस प्रकार प्रासुर सिद्धान्त भरे हुए हैं और किस प्रकार उनको हिन्दुओं ने स्वीकार किया है। 








» आसेतुरातुबाराद्रिबाँद्धतां वृद्धबालकम्‌ | 
न हन्ति यः स हन्तब्यों भृत्य इत्येव सनृपा: । (शंकरदिग्विजय) 


| 
$े 
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उपनिषद्‌, गीता भर ब्रह्मसूत्रों में मुख्य उपनिषद्‌ ही हैं। क्योंकि यह प्रसिद्ध ही है कि कृष्णा भगवान्‌ ने उप- 
निषद्‌ रूपी गौओों को दुहकर गीतारूप दुग्ध श्र्जुन को पिलाया भ्रौर यह भी प्रसिद्ध है कि उपनिषदों में गाए हुए पद 
ही ब्रह्मसृत्रों में पिरोये गये हैं। तात्पर्य यह कि गीता श्रौर वेदान्तदर्शन बिलकुल ही उपनिषदों के श्राधार पर हैं। इस 
लिए उपनिषदों की ही आलोचना से यद्यपि दोनों की आलोचना हो जाती है, तथापि हम उपनिषदों के साथ साथ थोड़ा 
बहुत गीता और ब्रह्मसूत्रों की मी श्रालोचना करते चलेंगे। ये उपनिषद्‌ यों तो सेकड़ों हैं, पर श्रीशड्धूराचाय ने दश 
उपनिषदों पर ही भाष्य किया है। इससे इन दशों की मर्यादा अधिक मानी जाती है। इन दक्षों उपनिषदों में आसुर 
उपनिषद्‌ का मिश्रण है। भ्रासुर भाग वेदों की उपेक्षा करते हैं, ब्राह्मणों की निन्‍दा करते हैं, यज्ञों के करनेवालों को 
गालियाँ देते हैं और श्रनाचार का प्रसार करते हैं। आगे हम इन तमाम बातों को एक एक करके दिखलावेंगे श्रौर 
साथ साथ गीता और उपनिषदों की भी पड़ताल करते चलेंगे। हमारी इस आलोचना के दो विभाग होंगे । पहिले 
विभाग में गीता और उपनिषदों में मिश्रण दिखलावेंगे श्रौर फिर दूसरे विभाग में दिखलावेंगे कि यह मिश्रण श्नसुरों 
का किया हुआ है श्लौर इस समालोचना के अस्त में ब्रह्मसूत्रों की जाँच करेंगे। 
गीता और उपनिषदों में मिश्रण 
जिन दश उपनिषदों पर श्रीशद्धूराचार्य ने भाष्य किया है, उनमें सबसे प्रथम ईशोपनिषद्‌ है। यह वाजसनेयी 
शुक्ल य॑जुर्वेद का चालीसवाँ प्रध्याय है और 'ईशावास्य' वाक्य से आरम्म होता है, इसलिए ईशोपनिषद्‌ कहलाता है । 
यह मूल संहिता में से लिया गया है, इसलिए इसका स्थान सर्वप्रथम है। परन्तु इस में डेढ़ इलोक की मिलावट की 
गई है। वेद में है कि--- 
हिरण्मयेन पात्रेण सत्वस्थापिहितं सुखम्‌ । 
योइसावादित्ये पुरुष: सोपसावहम्‌ ।॥। (यजुर्वेद) 
पर प्रचलित उपनिषद्‌ में इसी मन्त्र के बीच में डेढ़ इलोक मिलाया गया है । मिलाया हुआ डेढ़ इलोक यह है- 
तत्त्ब॑ पूषसच्चपावृणु सत्यवर्माय हृष्टये । 
पृषन्नेकर्ष यम सुर्थ प्राजापत्य व्यूह रश्मोन्‌ समूह । 
तेजो यत्ते रूप कल्याणतमं तत्ते पश्यामि । 
यो5सावसोौ पुरुष: सो5हमल्मि । (ईशोपनिषद्‌) 
कुछ लोग कहते हैं कि ईशोपतिषद्‌ काण्वशाखा से ली गई है श्रौर ऊपरवाला डेढ़ इलोक काण्वशाखा में है। हमने 
भी काण्वशाखा देखी है, उसमें यह डेढ़ इ्लोक है, परन्तु यह डेढ़ इलोक काण्वशाखा से नहीं लिया गया | हमारा तो 
प्रनुमान है कि काण्वशाखा में भी बाहर से ही आया है । झ्राजकल यह बृहृदारण्पक उपनिषद्‌ में मिलता है । पर कहा 
नहीं जा सकता कि ब्राह्मणों ग्रथवा आरण्यकों में यह कहाँ से आया है । इस समय यह बृहदारण्यक के ५।१५११ में 
ज्यों का त्यों उपस्थित है। बरुहादरण्यक उपनिषद्‌ में आसुर उपनिषद्‌ का श्रपरिमित मिश्रण है। इसलिए यह भी 
झसुर उपनिषदों से ही श्राया है, क्योंकि इसकी रचना विचित्र ही है। यजुर्वेद श्रध्याय ४० के जो अन्य मन्त्र हैं, उनके 
छुन्दों का वजन बराबर और सही है, पर यह तो गरद्यन्पद्य का एक विचित्र मिश्रण है, जो वाक्यझूप से लिख (देया 
गया है । इसका सम्सिश्रण क्‍यों किया गया है, इस बात पर यहाँ विचार करने की आवश्यकतः नहीं है। यहाँ तो 
केवल मिश्रण ही दिखलाना है, जो इस डेढ़ इलोक से स्पष्ट हो रहा है। इस मिश्रण में कितनी बड़ी धृष्टता है, यह 
प्रत्यक्ष ही दिखलाई पड़ रही है | जिस स्तोत्र का मूल--वेद-- मौजूद है, जिस वेद के एक एक अक्षर की गिनती मौजूद 
है जो वेद, वेदपात्रों को कण्ठ है, जब उसमें प्रक्षेप करने की हिम्मत पड़ गई, तो वे लावारिस उपनिषद्‌ जिनका मूल 
भी अब ब्राह्मणग्रन्थों में नहीं मिलता, किस स्थिति में होंगे, उनमें कया वया मिलाया गया होगा और उस मिलावट 


इ्द्टद वैदिक सम्पत्ति 


में आसुर उपनिषद्‌ की कितनी मात्रा होगी, कौन निर्णय कर सकता है? यद्यपि मिलावट में ढूंढ़ना कठिन है, तो भी 


कुछ मिले हुए ऐसे स्थल हैं, जिनके देखने से तुरन्त ही शञात हो जाता है कि इनमें मिलावट है । यहाँ हम दो एक 
नमूने दिखलाने का यत्न करते हैं । | 


मुण्डक उपनिषद्‌ का तृतीय मुण्डक पूर्व वेदिक है। इसमें नवम खण्ड का एक इलोक ऋचा के नाम से लिखा 
गया है। समी जानते हैं कि वेद मन्त्र ही ऋचा कहलाते हैं पर जो इलोक ऋचा के नाम से लिखा गया है, उसका 
चारों वेदों में कहीं पता नहीं है । इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि यह्‌ इलोक कहीं बाहर से लाकर ऋचा के ताम से 
प्रक्षेप किया गया है.। प्रक्षेप करनेवाले वैदिक न थे । यदि वैदिक होते, तो प्र$फ में ऐसी गलतियाँ न होतीं। उनके 
वैदिक ज्ञान की प्रनभिज्ञता का नमूना तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में भी है। मिश्रण करनेव।लों ने तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में वेदों से 
सम्बन्ध रखनेवाली एक भूल की है। तैत्तिरीय उपनिषद्‌ १।५२ में लिखा है कि भूरिति वा अग्नि: भुवरिति वायु: सुब- 
रिव्यादित्य: ।भूरिति वा ऋच: भुव इति सासानि सुवरिति यजू छवि! श्र्थात्‌ भू: भ्रग्नि है, भुवः वायु है और स्वः 
प्रादित्य है। भूः ऋग्वेद है, भुवः सामवेद है और स्वः यजुर्थोंद है । यहाँ भुवः सामवेद और स्व: को यजुर्वेद बतलाना समस्त 
बैदिक संस्था के विरुद्ध है। वेदों में सर्वत्र भुवः वायुस्थानी होने से यजुर्वेद ही से सम्बन्ध रखता है और स्वः प्रादित्य 
स्थानी होने से सामवेद ही से सम्बन्ध रखता है क्योंकि वैदिक साहित्य में सवंत्र यही लिखा हुआ है कि अग्नेऋ ग्वेदो- 
वायोयंजुबेंड: सूर्पात्‌ सामवेद:” श्र्थात्‌ भ्रग्ति से ऋग्वेद, वायुसे यजुर्वेद श्ौर सूर्य से सामवेद का सम्बन्ध है। फिन्‍्तु 
इस समस्त वैदिक संस्था के विरुद्ध, तैत्तिरीय उपनिषद्‌ भुवः का सामवेद और स्वः का यजुर्वेद से सम्बन्ध बतलाता 
है, इसलिए मिश्रण करनेवाले की वेदिक अनभिज्ञता प्रकट होती है। मिश्रर करनेवालों का वैदिक ज्ञान इसी तैत्तिरीय 
उपनिषद्‌ के प्रारम्भ से भी प्रकट होता है । तैत्तिरीय उपनिषद्‌ के आरम्भ में लिखा है कि तमस्ते वायो ट्वसेतर 
प्रत्यक्ष बरह्मासि' प्र्थात्‌ हे वायु ! तू ही प्रत्यक्ष ब्रह्म है, प्रतः तुमको नमस्कार है। इस पर भाष्य करनेवाले 'वायु' 
शब्द का भ्रर्थ परमात्मा करते हैं, परन्तु वहाँ तो ब्रह्म के साथ प्रत्यक्ष शब्द रक्‍खा हुआा है, इसलिए इसका प्रर्थ पर- 
मात्मा नहीं हो सकता । ब्रह्म को कभी किसी ने साक्षात्‌ नहीं किया । वह तो झात्मा से जाना जाता है। इसलिए 
यह प्रत्यक्ष शब्द इस मौतिक वायु--हवा--के ही लिए झाया है। श्रत्यक्ष वायु को नमस्कार करनेवाले ब्रह्मविद्या के 
कितने पण्डित थे और उनको वैदिकता का कितना ज्ञान था, यह इसी से जाना जा सकता है और मिलावट का 
निर्भ्रान्त अनुमान सहज ही हो सकता है । 

इसके अतिरिक्त उपतिषदों के परस्परविरोधी वाक्‍्यों और विरोधी सिद्धान्तों से भी मिश्रण ज्ञात हो जाता है । 
साधारण मनुष्य भी अपनी बात में विरोध बचाने का यत्न करते हैं, किन्तु ब्रह्मविद्या के आचायंद्वारा यदि विरोध रखने 
वाले सिद्धांत पास ही पास मिले तो यही समभना चाहिये कि दोनों विचार दो भिन्न भिन्न संप्रदाय के ग्राचार्यों के हैं । 
बरृहदारण्यक १।१ में लिखा है कि आत्मा वा इदसेक एवाग्र आसीज्नान्यत्किचतर्भिषत्‌' पग्रर्थात्‌ श्रारम्भ में एक ग्रात्मा 
ही था श्रौर दूसरी चीज जरा भी नहीं थी। इसके विरुद्ध छान्‍्दोग्य ६११ में लिखा है कि-- 

'सदेव सोम्येदक्य्म आसीदेकमेबाद्तितीयम्‌' अर्थात्‌ श्रारम्भ में एक अकेला सत्‌ ही था और दूसरी चीज नहीं 
थी । इन दोनों विरोधी सिद्धान्तों का मतलब यह है कि एक आचाय कहता है कि सृष्टि के पूर्व केवल एक आत्मा ही 
थी और दूसरी वस्तु जरा भी नहीं थी। भ्र्थात्‌ दूसरी वस्तु का अत्यच्ताभाव था ओर दूसरे सम्प्रदाय का आचाये 
कहता है कि नहीं, श्रारम्भ में केवल एक सत्‌ ही था। उसी से यह सभस्त युष्टि हुई परन्तु इन दोनों के विरुद्ध 
उसी छाम्दोग्य ६।१।१ में लिखा है कि 'तद्धंक आहुरसदेवेदमग्र आसोदेकमेवाहितीय तस्माउसतः सदजायत' अर्थात्‌ 
एक कहता है कि आरम्भ में भ्रकेला असत्‌ ही था । उसी से सत्‌ की उत्पत्ति हुई। एक कहता है कि एक भ्रद्वितीय 
सत्‌ ही पहिले था पर दूसरा कहता है कि पहिले एक अ्रद्धितीय असत्‌ ही था, उसी से सत्‌ हुआ । इस सत्‌ झ्रसत्‌ की 


बहस पर छान्दोग्य ६।२।२ में यह दलील दी गई है कि 'कथमसत: सजायेत । सत्त्वेत् सोम्पेदमग्र आसोदेक्ेवा- 
हितीयम तत्तेनो5त़्जत तदापोसृजत्‌' श्रर्थात्‌ झसत्‌ से सत्‌ कैसे हो सकता है! शी 


सम्प्रदाग्रप्रवर्त न भथह 


अतः भागे एक अद्वितीय सत्‌ ही था, उसी से अग्नि झौर जल की उत्पत्ति हुई है। इस विवाद से पाया जाता है कि 
उस जमाने में श्रात्मा, सत्‌ और असत्‌ पर विश्वास करनेवाले तीन सम्प्रदाय थे । एक ब्रह्म से, दूसरा सत्‌ से झौर 
तीसरा असत्‌ से संसार की उत्पत्ति मानता था । एक कहता था कि आरम्भ में ब्रह्म ही ब्रह्म था, भ्रन्य वस्तु न थी । 
दूसरा कहता था कि सत्‌ श्र्थात्‌ दूसरी वस्तु ( प्रकृति ) ही थी श्रौर उसी से सृष्टि हुई और तीसरा कहता था कि 
यह दूसरी वस्तु भी नहीं थी, केवल असत्‌ से ही श्रर्थात्‌ अभाव (शून्य) से ही सत्‌ भर्थात्‌ दूसरी वस्तु की उत्पत्ति हुई। 


संत और असत्‌ शब्द बड़े मार्क के हैं। इनके दो दो अर्थ हैं। सत्‌ का एक भश्रर्थ भाव श्रर्थात्‌ भ्रस्तित्व है भौर 

दूसरा भ्र्थ सृष्टि की वतंमान दशा है। इसी तरह अभ्रसत्‌ शब्द का एक भ्र्थ अभाव अर्थात्‌ शुम्य है श्रौर दूसरा सृष्टि 
पूर्व की प्रलयदशा है । ऊपर उपनिषद्‌ के जिन सत्‌ और असत्‌ का वर्णन है, वे भाव और अभाव ही श्रर्थ रखते हैं । 
क्योंकि कहा गया है कि झसंत्‌ से तेज श्रौर जल कैसे उत्पन्न हो सकता है। इस तेज और जल की दलील से स्पष्ट हो 
जाता है कि ये सतु और असत्‌ प्रकृति के ही लिए हैं और भाव तथा ग्रभाव ही अर्थ रखते हैं । परन्तु वेदों में प्सत्‌ 
शब्द भ्रभाव ( शुन्य ) भ्रथवा प्रलयदशा के भ्र्थ में भी श्राता है। ऋग्वेद में लिखा है कि 'नासदासोन्मो सदासोतु, 
मासोद्रज: तम आसीत्तमसा गूढमग्ने! श्र्थात्‌ न अ्रसत्‌ था, न सतत था और न रज था, प्रत्युत तम ही तम था। यहाँ 
सृष्टघारम्म के पूर्व का वर्णन करते हुए कहा गया है कि उस समय असत्‌ नहीं था, ग्र्थात्‌ उस समय अभाव या शून्य 
नहीं था भोर सत्‌ तथा रज भी नहीं था। फिर कया था ? कहते हैं कि उस समय तम ही तम था । इसके विरुद्ध 
ऋग्वेद १०। ७३।३ में कहा गया है कि 'देवानां युगे प्रथमेन्‍्सत: सदजायत' | श्रर्थात्‌ श्रारस्मकालिक देवकाल में 
प्सत्‌ से ही स< हुआ झौर उससे ही सृष्टि हुई -- । यहाँ भ्रसत्‌ शब्द श्रभाव श्र्थ में नहीं, प्रत्युत स| रज और तम 
वाले सत्‌ के विरुद्ध, वर्तमान सृष्टि की पूर्वावस्था के श्रर्थ में श्राया है । यहाँ अ्सत्‌ का अर्थ अभाव (शून्य) नहीं है । 
इन दोनों प्रमाणों से ज्ञात हुआ कि सत्‌ और असत्‌ के दो दो श्रर्थ हैं। एक भ्र्थ भाव भ्रभाव का और दूसरा सत्‌, 
रज, तम का । यद्यपि सत्‌, रज, तम के विषय में भी लोगों में भ्रम फैला हुआ है, परन्तु ऊपरवाले ऋग्वेद के प्रमाण 
से ज्ञात हुआ कि सत्‌, रज, तम सृष्टि की स्थितियाँ हैं! सत्‌, रज, तम के इस ज़टिज़ प्रशत को श्रीमद्‌ भागवत ने 
बहुत ही भ्रच्छी तरह सुलझाया । वहाँ लिखा है कि-- 

स॒ (३ त्रिलोकस्थितये स्वमायया, विभि शुक्ल खलु वर्ण मात्मन: । 

सर्गाय रक्त रजसोपब्‌ हितं, कृष्णं च वर्ण लमसा जनात्यये ॥ (साग्रवत १०।३॥३०) 


अर्थात्‌ हे भगवन्‌ ! श्राप भ्रपनी माया से त्रिलोक की रक्षा के लिए सात्त्विक--शुक्लरूप धारण करते हैं, सृष्टि 
के हेतु सर्गारम्भ में राजस गुणप्रधान रक्त रूप धारण करते हैं मौर नाश के लिए तामस मुराप्रधान कृष्ण रूप को घारण 
करते हैं। इस इलोक से स्पष्ट हो गया कि बनी हुई सृष्टि सत्‌ है झौर इसका रूप शुक्ल है । बनने के समय सृद्लि की 
भ्रादि में यह सृष्टि राजस है झौर इसका रंग लाल है भ्रौर प्रलय के समय यह तम है तथा इसका रूप कृष्ण है! शुक्ल, 
रक्त भर कृष्ण रंगों की उपमा देकर रात, प्रभात और दिन के भलद्जूर से सृष्टि की तीनों स्थितियाँ समझा दी गई 
हैं । दिन का रंग शुक्ल है भोर वह बनी हुई सृष्टि की तरह है, भ्रतएव वह सत्‌ की दशा में है। प्रभात के ऊषाकाल का 
रंग लाल है झौर वह सृष्टधारम्भ की तरह है, भ्रतएव रज की दशा में है श्र रात का रंग श्याभ है, वह प्रलय की 
तरह है, इसलिए वह तम कहलाता है। अर्थाव सृष्टि की स्थिति सत्‌ है, सृष्टचा रम्भ रज है और प्रलयदशा तभ है ! 





+ ब्रह्मणस्पतिरेता सं कर्मार इवाममत्‌ । बेवानां पुथ्यें युगेइसतः सदजायत । 
देवानां युगे प्रथमेन्‍सतः: सदज्जायत । तदाशा अभ्वजायन्त तदुत्तानपदस्परि । 
भू्जज्न उत्तानपदो भुव जाशा अजायन्त । अवितेदंक्षो अजायत दक्षाहविति: परि १ हि 

(ऋ० १०७२।२,३,४) 


३६० वैदिक सम्पत्ति 


सृष्टि की स्थिति, सृष्टि का प्रारम्भ और सृष्टि की प्रलय भ्रादि दशाएँ सब भौतिक (१४०(७ ०!) ही हैं, 
'सलिए यह सत, रज, तम भी भौतिक ही है-प्रक्रति ही है। इसी लिए प्रकृति को कहा गया है क्रि 'अजामिकां 
लोहितशुक्लक्ृष्णां' ग्र्थात्‌ एक न उत्पन्न होनेवाली प्रकृति है, जिसकी कार्यदशा शुक्ल है, आरम्भ रक्त है और झारम्म- 
पूर्व दशा कृष्ण है। इस वाक्य ने वेद के मन्त्रों का भाव स्पष्ट कर दिया है। वेद में जो कहा गया है कि असत्‌ नहीं था, 
उसका यही मतलब है कि अ्रभाव नहीं था, प्रत्युत प्रजा' ग्र्थात्‌ न उत्पन्न होनेवाली प्रकृति थी । उसी में कहा गया 
है कि सत्‌ और रज भी नहीं था । इसका मतलब यही है कि उस समय न तो सृष्टि की वर्तमाव स्थिति ही थी और 
न सुष्टि का आरम्म ही था। परन्तु मन्त्र कहता है कि, उस समय तम ही तम था । इसका मतलब यही है कि उस 
समय प्रलयदशा थी । तात्पर्य यह कि उपनिषद्वाक्य के सत्‌ और असव्‌ शब्दों से परमात्मा का कुछ भी सम्बन्ध नहीं 
है | परमात्मा के करिए सत्‌, अस] शब्द्ध का प्रयोग होता ही नहीं । गीता में स्पष्ट लिखा हुआ है कि-- 

ज्ञेयं यततप्रवक्ष्यामि यज्ज्ञात्वामृतमश्नुते । 
अनादिमत्परं ब्रह्म न सत्तन्नासदुच्यते | (भ० गीता० १३।१२) 

अर्थात्‌ जाननेयोग्य, जिसके जानने से मोक्ष मिलता है, वह झनादि परब्रह्म न सत्‌ कहलाता औ्और न अ्रसत्‌ कह- 
लाता है। गीता के इस प्रमाण से ज्ञात हुआ कि, उपनिषदों का सत्‌-असत्‌ का भंगड़ा परमात्मासम्बन्धी नहीं है, प्रत्युत वह 
भगड़ा भौतिक है। क्योंकि उपनिषदों में परमात्मः के लिए तो पृथक्‌ ही कह दिया गया है कि एक के मत से आ्रादि में 
केवल आत्मा ही था । इस अकेले प्रात्मा से सृष्टि माननेवालों के ग्रतिरिक्त उस समय एक दल ऐसा था जो कहता था 
कि भ्रसत्‌ अर्थात्‌ भौतिक पदार्थों के प्रभाव से सृष्टि हुई है और दूसरा दल ऐसा भी था जो कहता था कि सत्‌ पर्थात्‌ 
भौतिक पदार्थों के भाव से ही सृष्टि हुई है। क्योंकि भिना भूतों के भ्रग्ति और जल की उत्पत्ति नहीं हो सकती । इस 
प्रकार के भगड़े योरप के वैज्ञानिकों में आजकल भी होते हैं ॥ एक दल कहता है कि मैठर(परमाशुग्रों)की उत्पत्ति इनर्जी 
(शक्ति) से ही हुई है, पर दूसरा दल कहता है कि प्रकृति के मौतिक परमाणु भा हैं । इस विषय में साइंस के प्रसिद्ध 
विद्वान्‌ प्रो० डब्लू ० बी० बॉटमली विज्ञान और धर्म' नामी पुस्तक में कहते हैं कि विज्ञान शक्ति (20689 ) के सिद्धान्त 
तक पहुँचा है, परन्तु अनेक विद्वान्‌ हैं, जो मूलप्रकति (४३६४८) को श्रब तक परमाणुवाली ही मानते हैं। -+- 
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संम्प्रदापप्रवर्तन ३६१ 


कहने का मतलब यह कि योरप की भाँति उपनिषदों में भी आत्मा, सत्‌ और अ्रसत्‌ आदि तीन सिद्धान्तों का 
वर्णन है, जिससे यह्‌ सूचित होता है कि उपनिषदों में इन तीन प्रकार के वर्णन करनेवाले तीन सम्प्रदायों के लोग 
हैं । तीनों के तीन सिद्धान्त लिखे हुए हैं, इसलिए तीनों सिद्धांत एक ही धर्म के नहीं हो सकते । इन तीनों में झ्ार्यों 
का एक भी सिद्धान्त नहीं है । श्रार्यों का वेदिक सिद्धान्त अनिश्चित हो ही नहीं सकता । अतएव ये पिद्धान्त मिश्रण 
से ही उपनिषदों में आये हैं, इसमें सन्देह नहीं । 


जिस प्रकार इस सिद्धान्तविरोध से प्रझ्ेप ज्ञात होता है, उसी तरह उपनिषदों में नवीन बातों के होने से भी 
मिश्रण पाया जाता है। हमने प्रथम खण्ड में जहाँ लो० तिलक महोदय के ज्योतिष सम्बन्धी सिद्धान्तों की श्रालोचना 
की है, वहाँ ब्राह्मणग्रन्थों में आये हुए प्रमाणों से बतलाया है कि ब्राह्मणों के कुछ भाग वाईस हजार वर्ष के प्राचीन 
हैं। उपनिषद्‌ भी ब्राह्मणग्रन्थों के ही भाग हैं, परन्तु इनके बहुत से स्थल बहुत ही नवीन ज्ञात होते हैं, जिससे 
प्रमाणित होता है कि, इनमें वे भाग पीछे से मिलाये गये हैं । ब्ृहदारण्पक २/४/१० में लिखा है कि--- 


अरेस्प महतो भूतत््य निःश्वसितमेतद्यहग्वेदो यजुवेंदः सामधेदो5यर्वाड्धिरस इतिहास: पुराण विद्या उपनिषय्‌ 
श्लोका: सुत्राण्यनुव्याख्यानानी ति व्यात्यानान्पस्येबतानि । 


प्र्थात्‌ ऋक्‌, यजु, साम, अशथर्वाद्धि रस, इतिहास, पुराण, उपनिषद्‌, इलोक, सूत्र, व्यास्यान और भ्रनुव्यास्यान 
आदि सब अ्रपौरुषेय हैं | इस वर्णान में उपनिषद्‌, इलोक, सूत्र, और व्याख्यान आदि पर ध्यान देने की झ्रावश्यकता 
है। इनमें भी सूत्रग्रन्य तो बहुत ही आधुनिक हैं--। कोई भी सूत्रग्रन्थ, चाहे वह ग्रह्मय हो था श्रीत, दश्शन हो या 
: व्याकरण, ब्राह्मणग्रत्थों के पूर्व का नहीं है। उन सूत्रों की व्याख्या तो बहुत ही नवीन है। परन्तु ब्राह्मणग्रन्थों से 
सम्बन्ध रखनेवाले ये उपनिषद्‌ सूत्रों और उनकी व्याख्याओं का वर्णान करते हैं, इससे प्रतीत होता है कि इनका यह 
भाग बहुत ही नवीन है । कुछ लोग कहते हैं कि वेदों में ही इतिहास, पुराण, इलोक, सूत्र भौर व्याख्यान भ्रादि 
सम्मिलित हैं | परन्तु यदि ऐसा होता, तो ऋग्वेदादि कहने से ही सबका समावेश हो जाता, अलग अलग सबके नाम 
कहने की आवश्यकता न होती | इसके अतिरिक्त वेदों में न इलोक हैं श्र न सूत्र ही हैं। ऐसी दशा में उपनिषदों का 
यह भाग बहुत ही ग्राधुनिक सिद्ध होता है। : 


उपनिषदों की नवीनता का दूसरा प्रमाण तो बहुत ही स्पष्ट है। छान्दोग्य ३/१७/६ में लिखा है कि 'तहतद 
घोर आंगिरस: क्ृष्णाय देवकीपुत्राय” अर्थात्‌ घोर आंगिरस के शिष्य 'देवकीपुत्र कृष्ण के लिये । इनमें देवकीपुत्र 
कृष्ण का नाम आया है | यह वाक्य कृष्ण के वाद ही लिखा गया है । हम प्रथम खण्ड में कृष्णकालीन महाभा रतयुद्ध 
को लगभग ४१०० वर्ष पूर्व का सिद्ध कर आये हैं। इसलिए उपनिषद्‌ का यह वाक्य उस समय के बाद का है । यह 
: उस समय का है, जब कृष्ण भगवान्‌ अवतार माने जा चुके थे और उनकी भक्ति अच्छी तरह प्रचलित हो चुकी थी । 
हमारा अनुमात है कि वेष्णव धर्म के श्रारम्भ के बाद और गीताप्रचार के साथ उपनिषदों में यह श्रंश मिलाया गया 
है । कहने का मतलब यह कि ऐतिहासिक घटनाओं से भी सिद्ध होता है कि उपनिषदों में मिश्रण है । 
उपनिषदों में मिश्रण का यह प्रबल प्रमाण है कि उपनिषत्काल ही में श्रोतागण उनके सिद्धान्तों को मोह में 
डालनेवाले मानते थे । बृहदारण्यक ४/५/१४ में मेत्रेयी ने स्पष्ट कहा है कि 'मा भगवन्मोहान्तम' अर्थात्‌ मुझे मोह 
में न डालिये | मोह भ्रम दगे कहते हैं । भ्रम उत्पन्न करा देता यह नवीन धर्मप्रवततंकों का सबसे पहिला काम है .। गीता 


-+ इन सूत्रों में से बौद्धायनसूत्र २/२२/६ में गीता के 'पज्रं पुष्प फल! वाले इलोक का और वासुदेव की 
भक्ति का भी उल्लेख है । इससे स्पष्ट हो लाता है कि, सूत्रप्रन्थ गीता की वासुदेवमक्ति के प्रचलित हो जाने पर बने हैं। 


३६२ बंदिक संम्पत्ति 


में भी लिखा है कि अर्जु न ने कृष्णा से कहा कि मुफ्े भ्रापकी बातों से मोह होता है+। जिन बातों से मोह पैदा 
हो--भ्रम उत्पन्न हो--वे बातें इस महानू ब्रह्मविद्या में कभी भी उपयोगी नहीं हो सकतीं । पर ऊलजलूल बातों से 
तो भ्रम होता हो है। भ्रम को हटानेवाला तर्क ही हँ--न्यायशास्त्र ही है, पर उससे तो आसुर झ्राचारय घबराते हैं । 
कठोपनिषद्‌ २/६ में लिखा है कि, 'नेदा तकंण सतिरापनेया प्रर्थात्‌ तक से यह मति प्राप्त होने योग्य नहीं है । 
जहां निरुक्तकार ने कहा है कि 'तर्क एवं ऋषि. अर्थात्‌ तर्क ही ऋषि है, जहाँ न्‍्यायश्ास्त्र बता हुआ है और जहाँ मनु 
जैसे धर्माचायय कहते हैं कि 'यस्तकेंणानुभंघते' प्र्थात जो बैदिक ज्ञान तकंसे सिद्ध हो, वही धर्म हैं, वहाँ तर्क से 
घबराना और तक प्रतिष्ठा का सिद्धान्त बनाता उसी का काम हो सकता है, जिसका सिद्धान्त लचर है, जो 
मोह--अम--उत्पन्त करनेवाला है और जो नवीन अवैदिक सिद्धान्त प्रचलित करना चाहता है। अन्यथा जहाँ 
परस्पर विरोधी दौ सिद्धाँत उपस्थित हों, वहां विना तर्क के कैसे जाना जा सकता हैं कि इनमें से कौन सत्य हैं और 
' कौन अ्रसत्य ? कहने का मतलब यह कि तक से घबराना और अ्रम उत्पन्न करना वैदिक शैली नहीं है । उपनिषदों 
के ऐसे भाग निस्सन्देह प्रक्षिप्त हैं और आर हैं । 


गीता भी तक॑ से घबराती है। वह कहती है कि, 'संशयात्मा विनश्यति! अर्थात्‌ संशयात्मा नष्ट हो जाता है। 
परन्तु हम देखते है कि तकंशास्त्र में संशय एक जरूरी विषय है > जो सत्यासत्य के निर्णय में काम आता हैं । विना 
संशय के तो किसी बात का निर्णय ही नहीं हो सकता भर न कोई सत्य सिद्धान्त पर पहुँच सकता हैं। परल्तु 
उपनिषदों के ग्रनेक स्थल निस्सन्देह बुद्धिविरुद्ध और जंगली हैं । उनके लिए तक से काम लेना समय खोना है। ऐसे 
विश्वास अवश्य तक की कसौटी से नहीं कसे जा सकते । इनसे अवश्य भ्रम होता है । यहाँ हम दो तीन बातें नमूने 
के तौर पर दिखलाते हैं। छान्दोग्य ६/१६/१ में लिखा है कि-- 


शुरुष ६४ सोम्पोत हस्तगृहीतमानयम्त्यपहार्षोत्‌ स्तेयमकार्षातु परशुमस्स तपतेति। स यदि तस्य कर्ता 
भवति तत एवानृतमात्मानं कुरते। सोइनृताभिसन्धोष्नुतेनाइब्ट्सानमन्तर्धाय परशु तप्तं प्रतिगह्वाति। स 
दह्मतेष्य हन्यते' । 

अर्थात्‌ हे सौम्य ! राजकमंचारी पुरुष को हाथ बाँधकर लाते और कहते हैं कि इसने चोरी की हैं । राजा 
लोहे का परशु तप्त करवाकर उसके साथ भें रखवाता है। यदि वह सचमुच चोर है, तो जल जाता है । हम देखते हैं 
कि आग से गर्म किया हुआ लोहे का गोला उठवाने की चाल इस देश के मूर्खों में बहुत दिन तक रही है । यह बिलकुल 
जंगली रिवाज है । अग्नि ऐसी चीज है जो चोर साह सब को जलाती हैँ । वह किसी को पहिचानती नहीं | यदि वह 
प्रारयं-घर्म होता, तो धर्म-शास्त्रों में गवाही लेने, चेट्टा देखने और पता लगने का जिक्र क्‍यों किया जाता ? आज भी 
उसी तरह परीक्षा होती । पर जब यह सिद्धान्त ही गलत है तब इसके द्वारा सत्य का निर्णय कैसे किया जा सकता 
है ? इसलिए यह रिवाज जंगली हे, आयसुर है और भज्ञानता का ज्वलन्त प्रमाण हैं। दूसरी जगह छान्दोग्य 
५/२/९ में लिखा है कि--- 

यदा कमंसु काम्येषु स्त्रियं स्वप्नेषु पश्यति । समृद्धि तत्र जानीयात्तश्सिन्त्वप्तनिदर्शने ।। 

“+व्यामिश्रे णौव वाक्‍्येन बुद्धि मोहयसीब मे । तदेक॑ बद निश्चित्य येन श्रेयो5हमाप्नुयास्‌ । अर्थात्‌ मिश्रित-- 
अनिश्चित--गड़बड़ में डालनेवाली बातों से बुंद्धि में भ्रम होता है--मोह होता है, अ्रतः कोई एक निश्चित बात कहिये 
जिससे मेरा कल्याण हो । 


» प्रमाण, भ्रमेय, संशय, प्रयोजन झ्रादि जो त्कंशास्त्र के मूल सिद्धान्त हैं, उनमें संशय तोसरा है। बिना 
संशय के तो निर्णय हो ही नहीं सकता--सत्य मिल हो नहीं सकता । 


सम्प्रदायप्रवतंन ३६३ 


श्र्थात्‌ स्वप्त में यदि स्त्री दिखलाई पड़े, तो समझना चाहिए कि बहुत बड़ी समृद्धि होनेबाली है। दूसरी 
जगह लिखा है कि पुरुष कृष्णं कृष्णदन्तं स एन इन्ति' शर्थात्‌ स्वप्त में काले दाँतबाले काले पुरुष को देखे, तो 
समभना चाहिए कि मेरी मृत्यु निकट ही है। ये स्वप्नपरीक्षा के वे विश्वास हैं, जिनकी श्रोर सिवा मूर्खों के पढ़े-लिखे 
लोगों का ध्यान भी नहीं जा सकता | 

इसी तरह की बात छान्दोग्य ५।१३।१ में लिखी है कि 'चस्द्र इब राहोमु लात प्रमुच्य' भ्र्थात्‌ जैसे चन्द्रमा राहु 
के मुख से छूट जाता है। यह दृष्टांत भी उन्हीं गंवारू बातों को चरितार्थ करता है, जो चन्द्रग्रहणा के विषय में प्रचलित 
हैं। भ्र्थात्‌ चन्द्रमा को राहु खा जाता है और फिर उगल देता है । ऐसे विश्वासवाले ज्योतिष और भूगोल-ज्ञान से 
बिलकुल शून्य थे । पर बैदिकों में सबसे पहले ज्योतिष का ज्ञान होना चाहिये । क्योंकि ज्योतिष वेद का नेत्र है । वेदों 
में जितना ज्योतिष का वर्णान है, उतना शायद हा! किसी अन्य विषय का वर्णन होगा । पर इन ज्योतिषज्ञानशुन्य 
झसुरों को क्या खबर कि ग्रहणों के होने का क्‍या सिद्धान्त है ! इसी तरह की बात बुहृदा रण्यक ६।३।१२ में यह 
लिखी है कि, 'शुष्के स्थाणों निषिऊचेज्ञाये र>छाखा: प्ररोहेयु: पलाशानी ति तमेत॑ नापुत्राय वान्तेवासिनेवा ब्र यात' अ्र्थात्‌ 
पूजा काठ हरा करनेवाली वाजीकरण- झौषधि को अपने पुत्र या शिष्य के अतिरिक्त और किसी को न बतलाना 
चाहिये । ठीक है, न बतालाइये पर यह तो बतलाइये कि सूखा काष्ठ हरा भी हो सकता है ? हमारी समर में तो 
हरा वही होगा, जिसमें कुछ भी हरापन शेष होगा और उसमें कुछ भी जान होगी । किन्तु जिसका हरापन नष्ट हो 
गया है, जो मर गया है, वह कदापि हरा नहीं हो सकता । हाँ, अलबत्ता दवा के प्रलोभन से मोले श्रादमी फाँसे जा 
सकते हैं और इसलिये ऐसी फेसानेवाली नवीन बातें उपनिषदों में मिश्रित की गई हैं। पर हमें तो यहाँ केवल 
उपनिषत्कारों के ज्ञान का नमूना दिखलाना है। हम समभते हैं कि ये सभी बातें भोह पैदा करानेवालीं; तर्क, विद्या, 
बुद्धि से कोसों दूर श्रौर प्रक्षेप करनेवालों के मनोभाव और उनकी स्थिति की यथार्थ सूचक हैं। हमने इन बातों को 
इसीलिये लिखा है कि, जिससे मिश्रण करनेवालों का भ्रम पैदा कराने और तक॑ से धबराने का कारणा विदित हो 
जाय भौर यह स्पष्ट हो जाय कि इन उपनिषदों में किसी भ्रार्येतर जाति का हाथ रहा है। 


इन बातों के श्रतिरिक्त उपनिषदों में वैदिक यज्ञों की निन्‍्दा है | इससे भी उनमें मिश्रण विदित होता है । यह 
लीला मुण्डक उपनिषद्‌ में भ्रच्छी तरह दिखलाई पड़ती है। वैदिक कर्मकाण्ड का जहाँ पर खण्डन मिलाया गया है, वहाँ 
यह प्रकरण इस तरह शुरू होता है कि 'काली कराली उ मनोजवा च' श्रर्थात्‌ काली भ्रादि प्रग्नि की सात जिह्वाएँ 
हैं। इन अग्नि की सात जिद्नाओं भ्रर्थात्‌ सात रंग की ज्वालाओं का वर्णन करके कहा गया है कि ये सात लपटें नित्य 
हवन करनेवाले को सूर्य की सात किरणों में प्रविष्ठ करा देती हैं। उन के द्वारा वह सूर्य लोक को चला जाता है और 
वहाँ से ब्रहमलोक को जाता है| प्रर्थात्‌ नित्य हवल करनेवाला मोक्ष का भागी बनता है। पर इसके आगे सातवें श्लोक 
तक चार मत्त्रों में यज्ञों पर विश्वास करनेवालों को हजारों गालियाँ दी गई हैं। गालियाँ देते हुए कहा गया है कि 
'एतच्छ, यो येडभिनन्दन्ति मृढ़ा: पण्डितस्मन्यमाना: जहूघन्यमाना: मूढा: अन्था: बाला: । प्रर्थात्‌ यज्ञ से गति माननेवाले 
मूढ़, अन्धे, बेवकूफ और जघन्य हैं। इसके साथ ही याशिकों को बार वार पैदा होनेवाले और हीनतर थोनियों में 
जानेवाले भी कहा गया है। इसके सिवा स्वर्ग और मोक्ष बाम में एक ऐसा भेद उपस्थित कर दिया गया है कि, 
जिससे पता ही नहीं लगता कि, प्राचीन बैंदिक सिद्धांतानुसार स्वर्ग और मोक्ष का क्या रहस्य है । 

उपनिषदों में स्व और सृष्टि से सम्बन्ध रखनेवाले दो सेमिटिक सिद्धान्त काम कर रहे हैं। एक तो यह कि सृष्टि 
के पूर्व क्षण में एक श्रकेला परमात्मा ही था और कुछ भी न था। दूसरा यह कि स्वर्ग पग्रलग चीज है, जहाँ अनेक 
प्रकार के संसारी सुख एक अरसे तक मिलते हैं । सेमिटिक दर्शन में जिस तरह वहिश्त और नजात में ग्रन्तर है, उसी 
तरह भ्रासुर उपनिषद्‌ में स्वर्ग श्रोर मोक्ष में प्रन्तर बताया गया है। परन्तु प्रक्षेपरहित झुद्ध वैदिक उपनिषद्‌ स्वर्ग भोर 
४० 


३६४ वंदिक सम्पत्ति 


मोक्ष में कुछ भी प्रंतर वहीं बतलाते । वे कहते हैं कि, सूर्य के उस पार स्वग है और मोक्ष के जानेवाले सूर्यद्वार से 
वहाँ जाते हैं, इसलिए स्वर्ग श्ौर मोक्ष दोनों एक ही पदार्थ हैं। इस पर से भी ज्ञात होता है कि, उपनिषदों में इस 
प्रकार के विरोधी सिद्धांतों का मिश्रण हुआ है । 

जिस तरह उपनिषदों में मिलावट है, उसी तरह गीता में भी मिलावट है। इस जमाने में लोकमान्य तिलक 
जैसा गीता का विद्यार्थी और दूसरा नहीं हुआ । गीता की मिलावट के विषय में गीतारहस्य भाग रे, पृ. ६३४६ में ग्राप 
कहते हैं कि, 'जिस गीता के ग्राधार पर वर्तमान गीता बनी है, वह बादरायणाचाय के पहिले भी मौज्भुद थी । कोई 
गीता बादरायणाचार्य के पहिले मौजुद थी या नहीं और बादरायण कौन हैं, इन बातों की यहाँ व्याख्या करने की 
ग्रावश्यकता नहीं है । यहाँ तो यही देखना है कि यह संपूर्ण वर्तमान गीता मूलगीता नहीं है । यह मूलगीता के श्राधार 
पर बनी है। पर मूलगीता कितनी थी इसका अनुमान करना कठिन है । हाँ, एक गीता प्रभी हाल में प्रसिद्ध प्रवासी 
मिस्टर एन्‌० जी० देसाई को भारत से दूर बालीद्वीप में मिली है जो भीष्मपर्व के प्रन्दर है और उसमें कुल ७० ही 
श्लोक पाये जाते हैं। यह भीष्मपर्व हस्तलिखित प्राचीन पुस्तक है । किन्तु हम देखते हैं कि, वर्तमान गीता में ७०० 
श्लोक हैं। इससे ज्ञात होता है कि सिर्फ एक शून्य ही बढ़ाया गया है। बढ़ाने की बात तब और भी भ्रधिक इढ़ हो 
जाती है, जब हम देखते हैं कि इस पर शंकराचार्य से पूर्व पृथत्‌ रूपसे किसी अन्य की टीका नहीं मिलती झौर न 
दद्भर के पूर्व महाभारत से पृथक्‌ इसका प्रस्तित्व ही पाया जाता है। इसके ग्रतिरिक्त गीता के १८ वें श्रध्याय के 
भ्रन्त में संजय कहते हैं कि-- 

व्यासप्रसादात्‌ श्रुतवानेतद गुह्मामहं परम ॥ 
योग योगेश्वरात्‌ कृष्णातु साक्षात कथयत: स्वयस््‌ ॥। 

अर्थात्‌ व्यास की कृपा से मैंने इस परमगुहा योग को योगिराज कृष्णा से सुना । संजय ने कृष्ण से सुना, पर 
व्यास की कृपा से, यह कैसी बात है ? क्या व्यास संजय को अ्रपने साथ लेकर वहाँ गये थे, जहाँ कृष्ण अजु न को उप- 
देश कर रहे थे ? ऐसा तो कहीं वर्णन नहीं है और न इस श्लोक ही से यह बात सिद्ध होती है। संजय तो खुद धृतराष्ट्र 
से युद्ध का हाल कह रहे हैं। व्यास से पहिले तो सारा हाल संजय को ही मालूम होता था । यह ठीक भी है। राजा 
के लिए तो उनको सब हाल पहिले मिलना ही चाहिये । संजय ने बन्दोबस्त कर रक्‍्खी होगा कि, जिससे सब हाल 
मिलता रहे )८। व्यास को तो संजय के द्वारा हाल मिला होगा, पर उनको व्यास के प्रसाद से गीता सुनने को मिली, 
यह बात बड़े ही सन्देह की है। इससे तो शोक का यह मतलब मालूम होता है कि कृष्ण का उपदेश जो व्यास के 
द्वारा लिखा गया था, वह संजय को सुनने या जानने को मिला । परन्तु समस्त गीता संजय प्रौर घृतराष्ट्र को बातचीत 
है । इस बातचीत को यदि व्यास ने झ्लोकबद्ध किया, तो क्लोकबद्ध करने के पहिले ही संजय ने व्यास की कृपा से कंसे 
सुना ? इस गोलमाल से प्रकट होता है कि समस्त गीता दो सम्पादकों ने रची है । व्यासकृत गीता से कृष्ण का हाल 
संजय को मालूम हुआ, पर यह संजय-घृतराष्ट्र का वार्तालाप और व्यास की कृपा की बात दूसरे सम्पादक को रचना 
प्रतीत होती है । इसी तरह “मनीनां चाप्यहूं ध्यास: तथा 'असितो देवलो व्यास:' झ्रादि रचना भी व्यास की नहीं 
है । क्योंकि वेदव्यास अपने आ्रापको कभी ते कहते, कि सब मुनियों में व्यास परमेश्वर के तुल्य है श्र्थात्‌ परमेश्वर ही 
है । इसलिए गीता के ये प्रकरण प्रक्षिप्त ही हैं। इस तरह से उपनिषदों और गीतामें मिश्रण दिखलानेक बाद भ्रब हम 

यह प्रतिपादन करनेकी चेष्टा करते हैं कि, उपनिषदों में अ्रसुरोंने श्रासुर उपनिषद्‌ का किस प्रकार मिश्रण किया । 

> श्रीघर भ्रादि टीकाकारों ने लिखा है कि व्यासजी ने संजय को दिव्य दृष्टि दी थी । उस छपा से वे दूर बंठे 
हुए कृष्णा की बात सुन सकते थे । परन्तु इसमें कुछ भी सत्य नहीं है । प्रथम तो दिव्य दृष्टि श्रौर उससे दिव्य श्रवण- 
शक्ति का प्राप्त होना ही विश्वासयोग्य नहीं है, फिर यह वात भी असत्य सिद्ध हो जातो है, जब हम देखते हैं कि यह 
शक्ति दृउराष्ट्र को न देकर संजय को क्यों दी गई ? 


आसुर उपनिषद्‌ फी उत्पत्ति श्६श 


आसुर उपनिषद्‌ की उत्पत्ति 


छान्दोग्य उपनिषद्‌ में विस्तारपूर्वक लिखा है कि इन्द्र (आय) और विरोचन (अनाय) दोनों मिलकर किसी के 

पास ज्ञान सीखने गये । गुरुने उनकी पात्रता और कुपात्रता की परीक्षा की। इन्द्र संस्कृत श्रात्मा और विरोचन मलिन 
आत्मा निकला और ज्ञानके ग्रहण करने में प्रसमर्थ सिद्ध हुआ । गुरु ने परीक्षार्थ जितनी बातें उससे कहीं उन सब 
बातों को उसने सिद्धान्त ही समझा । जरा भी श्रपनी बुद्धि से काम न लिया। परन्तु इन्द्र ने हर परीक्षावाक्य की 
एकान्त में तके से पड़ताल की और असत्य ज्ञात होने पर वापस आया । कई वार इस तरह परीक्षा और तर्क करने से 
वह सत्य ज्ञान को पहुँच गया । पर विरोचन एक ही बार आकर और जो कुछ उलटठा सीधा सुना था, उसी को सिद्धान्त 
मानकर चुप बैठ गया भर उन्हीं संदिग्ध बातों का असुरोंमें प्रचार करने लगा | यहींसे आसुर उपनिषद्‌ का श्रारम्भ हुआ । 
इस उपनिषंद्‌ के उत्पत्ति भ्रफरीका खण्ड में हुई | क्योंकि प्रसीरिया श्र इजिप्ट के निवासी असुर कहलाते थे | भ्रसी रिया 
में ही असुर वाणीपाल और अ्रसुर नासिरपाल नामी राजा हुए हैं। वे लोग अपने को असुर ही कहते थे । इजिप्टवालों 
से उनकी रिश्तेदारी भी थी । इजिप्ट अफ्रीका में ही है । वहाँ से ही श्रासुर उपनिषद्‌ का सिद्धान्त प्रचलित हुआ है । 
मद्रासी द्वविड़ों में श्रफ्रिकानिवासी हिट्टाइट (90/०) जाति का मिश्रण है ही। वह्‌ जाति यद्यपि एशिया माइनर की 
बसनेवाली कही जाती है, पर यथार्थ में बह श्राफ्रिका और श्रास्ट्रे लिया की रहनेवाली है । क्योंकि हिट्वाइटों, आ्रास्ट्रो लिया- 
निवासियों और द्रविड़ों का रूप रंग और भाषा आदि सब एक समान ही हैं । इस तरह से ये आ्रासुरी सिद्धान्त श्राफ्रिका 
में उत्पन्न होकर मद्रास आये और वहाँ से भारत में फंले । छान्दोग्य में वशित उक्त विरोचन की कथा में लिखा है कि 
अ्रपने आपको ब्रह्म माननेवाले असुरों की यह पहिचान है कि वे मुरदों को वस्त्रालद्धूार से सजाकर गाड़ते हैं और इसी 
में दोनों लोकों की जय समभते हैं । यह इशारा मिश्रवालों की ममरी और पिरामिडों का है । वहीं पर मुरदे इस तरह 
रक्‍खे जाते और वहीं पर इसमें लोक-परलोक की जय मानी जाती है । इस कथन की पुष्टि में हम यहाँ छान्‍्दोग्य 
उपनिषद्‌ से यह सारा प्रकरण लिखते हैं श्रोर बतलाते हैं कि किस प्रकार श्रासुर उपनिषद्‌ की उत्पत्ति हुई । यह कथा 
छान्दोग्य उपनिषद्‌ के आ्राठवें खण्ड में है। वहाँ--जो पुरुष है, वही श्रात्मा है। इस पर विश्वास करके दोनों ने दर्पण 
देखा, तो जिस प्रकार के वे थे वेसे ही दिखे और लौठकर प्रजापति से कहा कि-- 

तो होचुर्यथवेदमावां भगव: साध्वलंकृती सुवसनो परिष्कृतो स्व एवमेवेमौ 

भगव: साध्वलंकृतो सुबसनौ परिष्कृतावित्येष आत्मेति होवाच तदमृतम भयमेतद्‌ 

ब्रह्म ति तो हु शान्तहृदयों प्रवश्नजतु: । (छान्‍्दोग्य ८ा८।३) 


श्र्थात्‌ जैसा यह शरीर साफ सुथरा पहिले था, वैसा ही श्रब भी देखते हैं । हे भगवन्‌ ! जैसे हम दोनों विमल 
वस्त्रों से अ्रलंकृत हैं, उसी प्रकार हम दोनों दर्पण. में विमल और उत्तम बस्त्रों से अलंकृत दिखलाई पड़ते हैं। तब 
प्रजापति बोले कि यही शआ्रात्मा है, यही अ्रमृत है, यही श्रक्षय है और यही ब्रह्म है | यह सुनकर वे दोनों शझान्तहृदय 
वहाँ से चले गये । इस पर प्रजापति ने कहा कि-- 
तो हासवीक्ष्य प्रजापतिरुदाचाइनुपलभ्यास्मानमननुविद्य ब्रजतों यतर एत्तढुपनिषदों भविष्यन्ति 
देवा बाध्सुरा वा ते पराभविष्यन्तीति सह शान्तहृदय एवं विरोचनो5सुरान्‌ जगाम । 
तेभ्यो हेतामुपनिषदं प्रोवाचास्मेबेह महय्य आत्मा परित्रय्यं आत्मानसेवेह महयस्नात्मानं परिचरस्नुभो 
लोकाववाप्नोती मशामु>चेति ।। (छानन्‍्दोंग्य ८!८।४) 

अर्थात्‌ ये भ्रात्मा को न पाकर और न जानकर जाते हैं। जो देवता ग्रथवा अ्रसुर इस ज्लानवाले होंगे, वे नष्ट हो 
जायेगे | ग्रब वह प्रसिद्ध शान्तहृदय विरोचन असुरों के मिक्रट पहुँचा श्रोर उनसे यद्दू उपनिष द कहने लगा कि, इस लोक 
मैं मनुष्य स्वयं ही पूजनीय श्रौर सेत्रनीय है, इसलिए यहाँ अपने ग्रापको ही पूजता हुआ भ्रौर रोवन करता हुआ्ना मनुष्य 
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दोनों लौकों को प्राप्त होता है। इस उपदेश के प्रनुसार लोग अपने श्रापको ही ईश्वर मानने लगे और दानयज्ञादिकों 
को बन्द कर दिया । इसके श्रागे लिखा है कि-- 


तस्मादष्यद्य हाददानमश्रदृधानमयजमानमाहुरासुरो 
बतेत्यसुराणां हां घोपनिषत्प्रतस्य शरोरं भिक्षया दसनेनालंकारेणेति 
संत्कुव॑न्येतेन हामु लोक जेष्यन्तो सन्यन्त इति ॥। (छान्‍्दोग्य ८।८।५) 
अर्थात्‌ यही कारण है कि श्राजकल भी श्रसुर लोग न दान में श्रद्धा रखते हैं श्रौर न यज्ञ करते हैं। लोग उनके 
इस ज्ञान को झसुर उपनिषद्‌ कहते हैं। वे मृत शरीरों को अनेक मसालों से सँवारते और वस्त्र आमूष.खों से सजाते 
हैं श्रोर समभते हैं कि, इसी से हम परलोक जीत लेंगे । इस वर्णांन में असुरों के ऐसा समझने और यज्ञादि बन्द करने 
का कारण स्पष्ट विद्यमान है। प्रजापति ने उनसे पहिले ही कह दिया था कि, एब आत्मेति होवाचेतदमृतमभयमेततु 
ब्रह्म ति' भर्थात्‌ यही श्रात्मा है, यही अमृत है, यही भ्रभय है और यही ब्रह्म है। बस तभी से झाफ़िका, इजिप्ट, असी- 
रिया श्रौर बेबिलन में अपने आ्रापको ब्रह्म कहने की प्रथा चली और असुराणां ह्यं पोपनिषद्‌' श्रर्थात्‌ यही असुरों का 
उपनिषंद्‌ कहलाया । यह झहंभाव और नास्तिकता की बात गीता की आसुरी सम्पत्ति के वर्सन से अच्छी तरह स्पष्ट 
हो जाती है। गीता में झासुरी सम्पत्ति की अनेक बातों का वर्णन करते टुए कहा गया है कि-- 
असत्यमप्रतिष्ठ ते जगदाहुरनोश्वरस्‌ू । (भ० गी० १६।८) 
ईश्वरोष्ह महं भोगी सिद्धोडहूं बलवान सुखो ॥॥  (भ० गी० १६।१४) 


अर्थात्‌ असुर लोग मानते हैं कि, यह संसार असत्य है | इसमें कोई ईश्वर नहीं है | मैं ईश्बर हूँ, में ही भोक्ता हूँ 

श्रौर मैं ही सिद्ध, बलवानू और सूखी हैँ। इन उपनिषद्‌ और गीता के प्रमाणों से स्पष्ठ हो जाता है कि आसुर उपनिष द्‌ 
का श्रघान सिद्धान्त यही है कि अ्रपने आपके अतिरिक्त परमेश्वर कोई वस्तु नहीं है। इसलिए सांसारिक सुखों में ही-खाने, 
पीने, भोग और ऐड्वर्य में ही--जीवन व्यतीत करो। असुरों के इस सिद्धान्त की तुलना करते हुए कुछ लोग कहते हैं कि 
वेदान्त का यह सिद्धान्त कि ब्रह्म सत्य जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्म व नापर:” श्रर्थात्‌ ब्रह्म सत्य है, जगत्‌ मिथ्या है और 
जीव ही ब्रह्म है, आसुर उपनिषद्‌ का ही परिमार्जित रूप है। क्योंकि वेदान्तियों का 'अहं ब्रह्मास्मि” असुरों के गीतोक्त 
'ईश्वरोहस्‌' श्ौर असुरों के उपनिषदृक्त 'एब आत्मेति, एतद्‌ ब्रह्म से ग्रच्छो तरह मिल जाता है। इसलिए दोनों 
सिद्धांत एक ही हैं। जो हो, हम यहाँ इस वात पर बहस नहीं कर रहे | हम तो यहाँ केवल आसुर उपनिपद्‌ की उत्पत्ति 
ओऔऔर उसका प्राचीन उपनिषद्‌ और गीता प्रादि में मिश्रण ही दिखला रहे हैं और प्रमारितत करना चाहते हैं कि, आसुर 
उपनिषदों के सिद्धांत वैदिक सिद्धांतों के विपरीत हैं । इतना ही नहीं, प्रत्युत यह्‌ मी दिखलाना चाहते हैं कि, श्रासुर उप 
निषद्‌ बेदों का अ्रपमान भी करते हैं। श्रासुर उपनिपद्‌ के रचियता जानते थे कि अ्रनादिमान्य वेदों को आरार्यहृदयों से 
सहज में नहीं निकाला जा सकता । इसलिए उन्होंने यह प्रसिद्ध किया कि वेदों गें ज्ञान की शिक्षा नहीं है । वे तो केवल 
यज्ञों की विधि बतलाते हैं और स्वर्ग की कामना कराते हैं । इस तरह उन्होंने वेदों की महत्ता और उच्चता को कम करने 
का उद्योग किया है। नीचे का वर्शान इस विषय में काफी प्रकाश डालता है। मुण्डक उपनिषद्‌ में लिखा है कि--- 

तस्मे सहोवाच द्व विद्य बेब्ितव्ये इति ह॒ सम यद्‌ ब्रह्मविदों बदन्ति परा चेबापरा च 

तत्रापरा ऋग्वेदी पजुर्वेद: सामबेदोउअथर्ववेद:शिक्षा कल्पो व्याकरणं निरुक्त छुन्दो ज्योतिषमिति । 

अथ परा यया तदक्षरभधिगम्यते ॥। (मु० उ० १।१॥४) 


श्र्थात्‌ दो प्रकार की विद्याएं हैं, एक परा दूसरी श्रपरा । ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, अथवंवेद, शिक्षा, कल्प, 
व्याकरण, निरुक्त, छन्द, ज्योतिष भादि श्रपरा विद्याएँ हैं श॥लोर जिससे वह ग्रक्षर प्राप्त होता है, वह परा विद्या है। इस 
वरणुन से ज्ञात होता है कि, वेदों में परा विद्या का वर्णन नहीं है, अर्थात्‌ वेद परम तत्त्व का स्वरूप श्रौर उसके प्राप्ति की 
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विधि नहीं वतला सकते । परन्तु 'अथ परा यया तदक्षरमविगम्यत्रें! इस वाक्य से वह परा विद्या का ज्ञान परिचित 
कराया जा रहा है, जो परम तत्त्व की शिक्षा देता है। परन्तु परा विद्या का ज्ञान क्‍या है ? वह ज्ञान सिवा असुर 
उपनिषद्‌ के और कुछ नहीं है। दश, उपनिषदों में ईशोपनिषद्‌ वेदभाग ही है । इसके सिवा वेदों में पुरुषसूक्त, नास- 
दीय सूक्त आदि सैकड़ों ऐसे स्तोत्र और स्थल हैं, जो बडी खूबी से जीव, ब्रह्म श्रौर प्रकृति के भेद, सृष्टि की पूर्व 
अवस्था, उसकी रचना, पुनर्जन्म, मोक्ष का सावन और मोक्ष आदि जितने प्रकरण ब्रह्म विद्या से सम्बन्ध रखते हैं, सब 
का उत्तम वर्रान करते हैं। पर यहाँ तो भ्रासुरी धर्म श्रासुरी ग्राचार और आसुरी सिद्धान्तों का प्रचार करना है । 
इसलिए कहा गया है कि, वेदों में परा विद्या नहीं है। इस तरह की वातों से आसुर उपनिषद्‌ का परिचय कंराया 
गया है। इसके अतिरिक्त छान्‍्दोग्य १।४।३ में भी वेदों पर खासी चोट की गई है | वहाँ लिखा है कि-- 

तानु तत्न मृत्युयंथा मत्स्थमुदके परिपश्येदेव पर्यपश्यहचि 

साम्नि यजुषि ते नु वित्त्वोर्ध्वा ऋच: साम्नो यजब: स्वस्भेव प्राविशन्‌ । 


अर्थात्‌ जैसे मछली को जलन में मत्स्यवाती देखता है, उप्ती तरह मृत्यु ने देवों को ऋग्वेद, सामवेद और यजुर्वेद 
में स्थित देखा । वे देव मृत्यु के इस आशय को जातकर ऋग्वेद, सामत्ेद और यजुर्वेद से ऊपर स्वर को प्राप्त हुए । 
इस भ्राख्यायिका का रचनेवाला इस अलंकत माषा के द्वारा कहता है कि, वेदों के आश्रित रहने से मृत्यु कमी नहीं 
छोड़ता । श्रर्थात्‌ आवागमन वना रहता है। परन्तु वेदों के आगे स्वर का आश्रय लेनेवाला मृत्यु से छूटकर मुक्त हो 
जाता है यहाँ भी वही परा और अपरा विद्यावाली बात बहुत बारीकी से, कही गई है। यदि यह स्वर ग्रोंकार है, तो क्या 
वेदों में कार की महिमा का बर्णत नहीं है ? क्या यजुर्वेद में 'ओ३मसू ऋतो समर” नहीं कहा गया और क्या यजुर्वेद 
के प्रन्त में 'ओरम्‌ ख॑ ब्रद्म' उपस्थित नहीं है ? जब हम मूलसंहिताओं में ही श्रोंक्रार की इतनी महिमा देखते हैं, तब 
स्वर के लिए वेदों को छोड़कर किसी अन्य साहित्य की ओर इश्चारा क्‍यों है ? कहा नहीं जा सक्रता कि, वह स्वर 
क्या है ? कहीं कबीर साहव का सा अनहत शब्द' तो नहीं है ? हमारी समभ में तो मिश्रण करनेवालों को जिस 
बात की आवश्यकता है, वह वेदों से पूरी नहीं होती इसलिए कहीं स्वर के नाम से, कहीं परा के नाम से, श्रासुर 
सिद्धान्तों की ओर इशारा किया गया है और बेदों की निन्‍दा की गईं है । जिस प्रकार यह वेदों की निन्‍दा उपनिषदों 
में है, उसी तरह वेदों की निन्‍्दा गीता में मी मौजूद है। गीता के उस प्रकरण के पढ़ने से प्रस्थानत्रयी की भीतरी 
जालसाजी और आसुरी प्रचार की तरकीब पर अच्छा प्रकाश पड़ता है। गीता में वेदों को किस प्रकार गालियाँ दी 
गई हैं, यहाँ हम उसका संक्षेप से दिग्दर्शन कराते हैं। गीता के दूसरे श्रध्याय में लिखा है कि-- 


उयवसादा त्मिका खुद्धिरेकेह कुदनंदन । बहुशाखा हयनंताभ्य बुद्धयोःव्यवसायितासू ।॥४१।॥॥ 
यामिसां पुछिफतां बाच्च प्रव्स्थविपश्चितः । वेदवादरताः पार्थ तान्यवश्तीलि बादित: ।।४२।॥॥ 
कामात्मान: स्वर्गंपरा जन्मकर्मफलप्रदाम्‌ । क्रियाविशेषबहुलां भोगेश्वव गति प्रति ।।४३॥ 
भोगेश्वयं प्रसक्‍तानां तयाइपहुतचेतसाम्‌ ।व्यवसायात्मिका बुद्धि: समासौ ने विधीयते ।।४४।। 
त्रेगुण्यविधया वेद! निस्‍त्रेगुण्यो भवाजु'त । लि रहो नित्य तस्वस्थों लिपोगल्षेम आत्मबान्‌ ।।४४।। 
पावातर्थ उदपाने स्वत। संप्लुतोदके | ताबाश्सबेंधु बेदेयु त्राह्मणत्प जि गत: |॥४६।॥ 
श्रुतिविप्रतिपन्ना ते यदा स्वात्यति निश्चला । समाधाववला बुद्धित्तवा बोगमवाषप्ट्यसि ॥५३।! 


( भगवद्ीता भ्र० २ ) 

प्र्थात्‌ बहुत शाखावाले श्रनन्त वेदों से बुद्धि चंचल हो जाती है | वेदवादरत जो .स प्रफुल्लित वेदवाणी के द्वारा 

कहते हैं कि, वेदों के सिवा श्र कुछ नहीं है, वे अज्ञाती हैं। वे काम, औग और स्वगें के माननेवाले हैं श्ौर कर्म में 
झनेक प्रकार की विधि करनेवाले तथा भोग और ऐश्वर्य में ही प्रीति रखदे हैं । ऐसे लोग समाधि को प्राप्त नहीं हो सकते। 
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हैं श्रजुत ! बेद जिगुणात्मक हैं, इसलिए तू नि न, शुद्धाचत, योगश्षेम का त्यागी, आत्मनिष्ठ प्र्थात्‌ निस्त्रेगुण्य हो 
जा । बेद बहुत उप्योगी नहीं हैं। वे तो बड़े तड़ाग की अपेक्षा एक छोटे से कुएँ के ही वराबर हैं । वेद से तेरी मति 
मन्द हो गई है, अतः जब निश्चल बुद्धि होगी, तथी योग प्राप्त होगा । 
यह है गीता में बशित वेदों की कीति ! इस बर्णान से जिलसे बिलासियों के लक्षण हैं, वे सब वैदिकों में घटा 
दिए गग्ने हैं और बेद्दों को मोक्षमार्ग के लिए मं हानू हानिकारक बतलाया गया है। वेदों क्री इस लिन्दा का कारण 
स्पए्ठ है। आ्ासुर मिद्धान्तप्रवर्तक बेदों की विश्वि और निषेध में बड़ी अड़चन देखते थे इलीलिए उन्होंने वेद के विरुद्ध 
इस प्रकार की रचना की है। क्योंकि “अ्ंगुण्पविषय्रा बेदा निस्त्रेगुण्यों मवाज ना वाक्य पर कहां गया है कि 'मिस्त्रै- 
गुप्ये पथि विचरतां को विधि: को निष्षेष: ? जिसका यही मतलब है कि, ब्रिगुरातीत अर्थात्‌ अरवैदिक हो जाने पर 
फिर कोई ठिथि निषेध नहीं रहता । 
यह सारा प्रप॑च अश्ििक स्पष्ट हो जाता है, जब हम अआयसुर उपनिषद्‌ में लिखा हुआ्ना पाते हैं कि, उपनिषद्विद्या 
को ब्राह्मण नहीं जानते थे । छान्दोग्य ५।३।७ में लिखा है कि न प्राक त्वत्त: पुरा विदा ब्राह्मणान्‌ गच्छति' श्रर्थात्‌ 
तुम से पूर्व॑ विद्या को ब्राह्मण नहीं जानते थे । इसी तरह वृहदारण्यक ६२।८ में लिखा है कि 'अथेय विद्येत:ः पूर्व 
न कस्मिएओश्चनब्राइण उद्यास! श्रर्थात्‌ इसके पूर्व कोई ब्राह्मणा इस विद्या को दहीं जानता था । इस वर्णान से यह 
ज्ञात हुआ कि इस आयुर उधनिषद्‌ को, जो बेदों के विरुद्ध है ब्राह्मण नहीं जानते थ्र। ठीक है, जो बात बेद में ही 
नहीं है, उसको ब्राह्मण कैसे जानते । किन्तु प्रश्न तो यह है कि इस जानता कौन था और ग्रह आ्रार्यों की विद्या है या 
तहीं । इस प्रइल का उत्तर जब तक न गढ़ लिया जाता तथ तक आआार्पों में इसका प्रचार हो ही नहीं सकता था । इस- 
लिए इन्होंने ब्रैचारे क्षत्रियों को अपने अनुकूल बनाया । क्योंकि छात्दोग्य ५॥३।७ में लिखा है कि 'सर्वधु लोकेषु क्षत्र- 
स्थं व प्रशासनममुत्‌' अर्थात्‌ इस विद्या में स्व क्षत्रियों का ही अधिकार रहा है । इसी तरह फिर छात्दोग्य ५११४ 
में लिखा है कि तो तद॒ब्रह्मा प्रजापतव उबाच प्रजापतिमंनवे मनु: प्रजाध्य: श्र्थाव्‌ इस विद्या को बह्मा ने प्रजापति 
को, प्रजापति ने मनु को और मनु ने प्रजा कों बतललाया । इस तरह से यह विद्या क्षत्रियों से ही प्रचलित हुई और 
उन्हीं में रही । इस बक्ति का कारण यह है कि ये मिथ्वण करनेवाले विदेशी भी पहले प्रायः क्षत्री ही थ। हम 
श्रार्यों के विदेशगमत में लिख आये हैं कि शाज्िय जाति के कपतिपय मनुष्य वृपल होकर आन्‍्क्रादि हो गये थे और 
आस्ट्रे लियादि देशों को चले गये थे | इस गेविहासिक सस्यता के आधार पर ही इन्होंते यह विद्या क्षत्रियों की बतलाई 
है ओर इसी आधार से इन्हूतने कुछ क्षत्रियों को मिलाकर, उपनिषद्दों में भिश्चित अआसुरी लीला का प्रचार करने के 
लिए गुप्त मण्डलों भी बताई थी -- | इसी समस्त कार्याथन के लिय लिखा है कि यह विद्या क्षत्रियों की है जो हो, 
पर बड़े ही दुःख की बात है कि इस झआासुर उपनिषद्‌ को इन जालसाजों ने हमारे आ्रार्यमुकुट हिन्दृकुलपति पृज्य 
क्षत्रियों के ताम से प्रसिद्ध क्रिया । यह प्रसिद्ध उपनिषदों तक ही नहीं रही । प्रत्युत यह जहर गीता में भी डाला गया 
गया । गीता में स्पष्ठ लिखा है क्रि--- 
इस विवस्वते योग प्रोक्ततानहसब्यय्त्‌ | विवस्वान्प्रतवे प्राह मन्रिक्षवा कवेड्ब्बीत्‌ ।' १।। 
एवं परपराग्राप्तनिमं राजषंयों विदु. । स कालेनेह महता योगो नह्ट' परंतव !।२ । 
स्‌ एवग्र झया तेड्य योग: प्रोक्त: पुरातनः । भक्तोईस से सस्ता चेति रहस्य हम तदुत्त म॒भ्‌ ।३।। 
(भ० गी० अ० ४) 
राजविद्या राजगह्म पव्िित्रमिदभुत्तमम्‌ ; प्रत्यक्षःयगर्म धम्या सुसु्ख कतु मब्ययम्‌ ।।२-॥ 
(भगवद्वीता श्र० €) 





2 जुलाई सन्‌ १६१५ की सरस्वती में पण्डित जनादन भट्ट, 
ओर गुह्म श्रादि शब्द उस गोष्ठी के सूचक हैं जो क्षत्रियों ने ब्रह्मविद्या के उपदेश के लिए बनाई थी । 


आसुर उपनिषद्‌ की उर्त्पत्ति ३६६ 


अर्थात्‌ इस विद्या को, सूये ने मनु को और मनु ने इक्ष्वाकु कों सिखलाया । इस तरह इक्ष्वाकु से वंशपरम्परा- 
प्राप्त यह विद्या क्षत्री राजधियों में चली भा रही है ! यह राजविद्या है झौर गुप्तविद्या है। तूं मेरा मित्र है, इसलिये 
हे अजु न ! वह तुमे बतलाता है । 

उपनिषद्‌ और गीता के समस्त वशंन से, कम से कम इतना तो निर्णय हो गया कि, उपनिषदों का बहुत सा 
भाग वैदिक नहीं है और न उनका बहुत सा भाग ब्राह्मणों द्वारा अनुमोदित ही है । इतना ही नहीं, प्रत्युत यह भी 
निर्णय हो गया कि, वह एक गुप्त मण्डली के द्वारा भासुर प्रवृत्तिताले राजनैतिक पुरुषों में वंशपरम्परा से श्रा रहा 
है । पर हमारा हढ़ विश्वास है कि, इसका भ्राय क्षत्रियों से कुछ भी सम्बन्ध नहीं है | क्योंकि इन उपनिषदों में श्रसुरों 
की श्रासुरी लीला काफी परिमारा में पाई जाती है श्नौर इन उपनिषयों में ्रसुराचार्यों की जो वंशावलियां दी हैं, उनमें 
भ्राये हुए भालुकी, क्रॉंचकी, ग्रासुरायश और वैयाप्रपदी भ्रादि नामों से ही पाया जाता है कि, वे असुर हैं, क्षत्रिय 
नहीं । इसके अतिरिक्त ब्रह्मविद्या का स्वॉँग करनेवाले इन अवैदिकों की रहनसहन से भी प्रतीत होता है कि, वे वेदिक 
नहीं हैं । इन्हीं उपनिषदों में वैदिक ब्रह्मपरायशाता भर लौकिक ऐश्वय में क्या भेद है, पारलौकिक साधन के योग्य 
कौन हैं और ब्रह्मप्राप्ति किसे होती है, श्रादि बातों का स्पष्ट वर्णन है। कठोपनिषद्‌ में लिखा है कि, श्रेय और प्रेय दो 
मार्ग हैं । श्रेय को विद्या और प्रेय को अविद्या कहते हैं। दोनों परस्पर विरुद्ध हैं। श्रेय से निवृत्ति और निवृत्ति से 
मोक्ष होता है, तथा प्रेय से प्रवृत्ति और प्रवृत्ति से जन्ममरण होता है । घन ऐश्वर्य श्रादि लौकिक सुखों का समावेश 
प्रेय में है और इन सबका त्याग तथा परलोकचिन्ता आ्रादि का सनावेश श्रेय में है ++ । इस भेद से प्रतीत होता है 
कि, ब्रह्मप्राप्तिवाले वैदिक ब्रह्मज्ञानी श्रेयमार्गी थे /ै। पर झ्ासुर उपनिषद्‌ के झ्राचार्य प्रेयमार्गी थे । उनके पास बड़े 
बड़े मकान, वस्त्रालंकार, रथादियान, दास दासी, खूबसूरत औरतें झौर मांस शराब की पूरी भरमार थी । वे महा 
व्यभिचारी थे और उनके कृत्य आसुरी और राक्षसी थे। यहाँ हम क्रम से उनकी उपयुक्त समस्त बातें उपनिषदों से 
ही उद्‌घृत करते हैं। सबसे पहिले हम यह दिखलाते हैं कि, उनके बड़े बड़े महल थे। छान्‍्दौ० २।११॥१ में 
उनको प्राचीनशाल: श्रौपमन्ध ७। सहाशाला महा्रोत्रिया:' लिखा है। इसी तरह मुण्डक १॥१३ में 'शोनको ह वे 
महाशालो' लिखा हुआ है । ६ डर वाक्‍्यों में इनको बड़े बड़े महलवाले कहा गया है । इसके सिवा कठोपनिषद्‌ १।२५ 
में नचिकेता का आचार्य कहता है कि, हे नचिकेता ! तू मुभसे बड़े बड़े मकान, जमींदा री, जेवर, हाथी, घोड़े, पृत्र, 
पौत्र और सुन्दर सुन्दर स्त्रियाँ माँग ले, पर यह प्रश्न न कर | इन बातों से स्पष्ट हो जाता है कि आसुर उपनिषद्‌ के 
आ्राचार्य बड़े ऐश्वयंवानू थे और उनको चेलों से खूब घन मिलता था। क्योंकि छानन्‍्दोग्य उपनिषद्‌ ४॥२॥४ में एक 
प्रसुर प्राचायं की आमदनी और चरित्र का हाल इस प्रका. वर्णित है कि, रैक्वनामी एक ऋषि के पास राजा जानश्षुति 
छै सौ गाएँ, सुबणें, मरिण, रथ भौर बहुतसा घन लेकर गये । पर ऋषि ने कहा कि हे शूद्र ! यह हमको न चाहिये । 
राजा दुबारा एक हजार गौवें, बहुतसा घन, श्रपनी कन्या प्लौर उस गाँव का पट्टा जिसमें ऋषि रहते थे, हेकर गया 
झर प्रणाम किया । कन्या को देखते ही ऋषि पिघल गये प्रौर-- 

तस्या ह मुखम॒पोदगुक्लुश्तुबाचाइइजहारेसा: ! शूद्रनिभंथ मुखेनाइप्लापयिष्यया इति ।। 


अर्थात्‌ राजा की उस कन्या के सुख को प्यार से देखकर ऋषि बोले कि, हे शुद्र ! यह जो भेंट लाये हो सो ठीक 
है, श्रब इस कन्या के मुख से ही (इसके मुखकमल की ही बदौलत) झ्लाप मेरा माषण सुन सकेंगे । इस घटना से सहज 
ही विचार है कि, यह किस प्रकार का ऋषि था, इसका क्‍या व्यवसाय था ओर उस समय के धर्मान्थ चेले कैसे थे ! 
हमारी समझ में तो वे भ्राजकल के धर्मान्धों से कम नहीं थे। उस समय बड़ा ही भत्याचार हो रहा था । इन भसुराचार्यों 





+- कठोपनिषद्‌ २।१-५ 
%८ यात्रा-सात्र-प्रसिद्ध्यर्थभू । (मनुस्मृति) 


४०० वेंदिक सम्पत्ति 


के पास सिवा इस कामकला के और कोई काम ही न था | क्‍योंकि आसुर उपनिषद्‌ का निम्न वर्रान कोकस[र को 
भी मात कर रहा है । बृहदारण्यक ६।२।१३ में और दात्दोग्य ५।८।१-२ में लिखा है कि-- 
योषा वा अग्निर्गतम तस्थ उपस्थ एव 
समिल्लोमानि घूमो योपिरचियंदन्त: करोति ते$ज्भारा 
अभिनन्दा विस्फुलिड्धास्तस्मिन्‍्तेतस्मिन्नग्मो 
देवा रेतो जुछ्नति तस्मादाह॒त्य॑ पुरुष: #सम्भवा। । 
योषा बाव गौतमारिनिस्तस्या उपस्थ एव 
समिद्िदुपमन्त्रथते स धूम्तो योनिरथ्िर्भदल्त: करोति 
तेष्छू!रा अभिननन्‍्दा विस्फुलिड्भाः तस्मिस्नेतस्मिन्नग्नो 
देवा रेतो जुल्दति तस्य आहुतेगंभं: सम्भवति । 
उक्त दोनों वर्णन एक ही भाषा में एक ही भाव के व्यक्त करनेवाले हैं। इनमें अश्लीलता की पराकाष्ठा है | 
इनका अर्थ लिखने में भी संकोच होता है। भाव यह है कि स्त्री अग्नि है, पुरुषेन्द्रिय ही समिथा है, स्त्री का गुप्तांग ही 
ज्वाला है, उसका आकर्षण ही धृम है, प्रवेश ही अंगार है, आनन्द ही चिनगारी है और रेत ही आझ्राहुति है । इस बर्णन 
में यज्ञ के लिए बड़ी ही धरितत उपमा दी गई है। यह उपमा नहीं है, प्रत्युत बैदिक यज्ञों और कर्मकांडों की निन्‍दा 
करके इसी प्रकार के यज्ञों का प्रचार किया गया है | इसी के लिए लिखा है कि, यह विद्या ब्राह्मणा नहीं जानते थे । 
यह तो यज्ञ की उपमा हुई, अब जरा वेदपाठ की उपमा सुनिये । सभी जानते हैं कि, वेदपाठ में सामग्रान की महिमा 
महान्‌ है। उनके गान की बहुत सी उपमाएँ दी हैं। पर आसुर उपनिषद्‌ जो उपमा देता है और जिस सिद्धांत का 
उपदेश करता है, बह महान्‌ अश्लील और मयंकर है । छात्दोग्य में लिखा है कि-- 
उपमन्त्रयते स हिकारों ज्ञपयते स प्रस्ताव: 
स्त्रिया सह शेते स उन्दोथ: प्रति स्त्रीसह शेते स प्रतिहार: 
काल॑ गच्छति तन्निधनं पारं गच्छुति । 
तन्निधनमेतद्वामदेज्यं मिथुने ध्रोत्म्‌ । (छान्‍्दोग्य २।१३।१) 
अर्थात्‌ संदेशा भेजना हिंकार, इशारह करना प्रस्ताव, रति उग्दीथ, हरएक स्त्री के साथ मुह काला करना 
प्रतिहार और इमसाक तथा वीर्यंपात निधन है | यह वामदेज्य गान मैथुन के द्वारा समझाया गया है । इसमें हिकार, 
प्रस्ताव, उरदीथ आदि सामगायन की रिधियाँ हैं। स्वरसाधन, राग का अलाप, सरिगम आदि जिस प्रकार प्रारंभ 
किये जाते हैं, उसी तरह सामगायन की विधि में भी हिंकार, प्रस्ताव आदि होते हैं। उनके साथ साथ मैथुन, सो भी 
हरएक स्त्री के साथ बतलाकर किस भ्रकार पवित्र सामवेद को कलंकित किया गया है, यह सहज ही भ्रनुमान किया 
जा सकता है ! इसके झागे फिर कहते हैं कि-- 
स्‌ य एकमेतहामबेव्य मिथुने प्रोतं बेद | सिथुनीभवति 
मिथुनान्मिधुमात्मजायते सर्गमायुरेति ज्योग जीवति महान्‌ 
प्रजया पशुभिभंवति महान्‌ कोर्त्य | न कांचन परिहरेत्‌ शत्‌ ब्रतमु ।। 
भ्र्थात्‌ जो वामदेव्य गान को मैथुन में श्रोत्रश्रोत जानता है, वह मिथुनी (मैथुन में प्रवीण) होता है, इस 
मैथुन से सन्‍्तानवाला होता है, सारी उमर सुखी रहता है, बहुत दिन जीता है, बड़ा धनी झश्लौर कीतिवाला होता है, 
इसलिए किसी स्त्री को न छोड़ता चाहिये, यही व्रत है। इसका माष्य करते हुए शंकराचार्य कहते हैं कि, “न कांचन 
कांलिदपि स्त्रियं स्वात्मतल्पप्राप्तां न परिहरेत्समागसारथिनोय्‌” अर्थात्‌ समागम चाहनेवाली जो श्रपनी शय्या 











# तस्था आहुटय पुरुष: ।। इति बृह॒दारण्पके पाठ: । 
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पर आवे तो ऐसी किसी भी स्त्री को न छोड़े । अब भी कुछ बाकी रह गया ? हम नहीं कह सकते कि, इसमें कौनसी 
छूबी है और ब्रह्मविद्या से इसका क्या सम्बन्ध है। क्‍या उपनिषदों में ऐसी बातें होनी चाहिए ? उस पर एक टीकाकारों 
ते 'न कांचन परिहरेत! का अर्थ यह किया है कि दम्पति परस्पर किसी को न छोड़े । लेकिन पहली श्रुति में “प्रतित्नी 
सह शेते' श्र्थात्‌ हरएक भरत के साथ सोवे, लिखा है। इससे किसी को भी न छोड़े, यह धरिय्तत वाक्य पवित्र दस्पति 
प्रेम में नहीं बैठता । यह तो सारा वर्ण व्यभिचार के ही प्रचार का है, क्योंकि बृहदारण्यक ६।४।१२ में लिखा है कि, 
“अथ यस्‍स्य जायाये जार: स्यात्तं चेद्‌ द्विष्यादामपात्रेईग्निमुपसमाधाय ० श्रर्थात्‌ व्यभिचारिणी स्त्री को इस विधि से शुद्ध 
कर देना चाहिये | इससे यह सिद्ध होता है कि असुराचाये व्यभिचार को हिकमत से बड़ी सरलता दे रहे हैं। यश और 
बेद के स्थान में प्रति स्‍त्री के साथ मुंह काला करना, किसी को न छोड़ना और उन स्त्रियों को इस विधि से शुद्धकरके 
उनके घरवालों को समभा देना ही इनका उद्देश्य प्रतीत होता है। जहाँ वेद कहते हैं कि 'ब्रह्मचर्येण ठपसा देवा 
मृत्युम॒पाध्नत” अर्थात्‌ बह्मचर्य से ही देवता अ्रमृत को प्राप्त होते हैं और जहाँ छान्‍्दोग्य ७/४३ कहता है कि, 'तद्यएवैतं 
भ्रह्मलोक ब्रह्मचयेंणानुविन्वति तेथामेवेष ब्रह्मलोकस्तेषां सर्वेषु लोकेषु कामचारो भवति” श्रर्थात्‌ वे निश्चय ही ब्रह्माचये 
से ब्रह्मलोक को प्राप्त होते हैं और ब्रह्मलोकवासी सब लोकों में जातेवाले इच्छाचारी होते हैं, श्रासुर उपनिषद्‌ की 
अश्लील और वीभत्स कामकथाएँ आकाशपाताल का अन्तर पैदा कर देती हैं। यही नहीं कि श्रासुर उपनिषदों ने व्य- 
भिचार को ही स्थान दिया है, किन्तु वे मांस खाने का भी आदेश करते हैं। ब्ृहदारण्यक उपनिषद< में है कि-- 


अथ य इष्छेटपुन्नो से पण्डितो विगोत: समिति गम: शुश्रुक्षितां बा्च भाषिता जायेत सर्वान्विदाननुत्रयीत । 
सर्वेमायुरियादिति मांसोदन पाचपित्वा सपिध्मन्तमश्नीयातामीश्वरो जनयित वा औक्षेण वा5घ्यंभेण वा । 
(बृहदा० ६४१८) 
भर्थात्‌ यदि इच्छा हो कि मेरा पुत्र पण्डित, सभा में जानेयोग्य, श्रच्छा भाषण करनेवाला, सब वेदों का ज्ञाता 
झौर सारी उमर सुख से रहनेवाला हो, तो उसे चाहिये कि वह घोड़े या बेल का मांस घृत मिले भात के साथ खाबे ॥ 
गाय, बेल, घोड़ा, बकरी, भेड़ी ये तो झ्रार्यों की बड़ी प्यारी वस्तुएं हैं। इन ते मारना और खाना उनकी संस्कृति के 
विरुद्ध है, इसलिए यह कभी संभव नहीं हैं कि आर्यों ने इस प्रकार की शिक्षा दी हो । यह सारा ह॒त्याकाण्ड तो अनारयों 
का ही है । गीता में ठीक ही लिखा हैं कि 'यजन्ते नाम यज्ञ स्‍्ते दम्मेनाविधिपू् कम श्र्थात्‌ ये भ्रसुर यज्ञों में मांस, मथ 
और व्यभिचार की ही प्रधानता रखते हैं । इसीलिए इन अनारये आसुरों ने समस्त राक्षसी लीला को ब्रह्मविद्या के नाम 
से उपनिषदों में बड़ी खूबी के साथ मिश्रित किया है। वे समभते थे कि सभी चाहते हैं कि हमारे घर में सर्वाज़सुन्दर 
झौर विद्वान लड़का हो, ग्रत: ऐसी शास्त्राज्ञा पाकर सभी की प्रवृत्ति मांस खाने की ओर हो जायेगी । वही हुश्ना भी । 
आयेजाति इसी प्रकार के आसुरी साहित्य के कारण मांसभक्षण जैसे आसुरी स्वभाव को शास्त्रीय माननेवाली हो 
गई। इतना ही नहीं हुआ भ्रत्युत बृहदारण्यक ४॥३।२१ झौर ४।३।३४ में ब्रह्मानन्द जेसे उच्चपद की उपमा स्त्रीभोग 
से देकर इन्होंने आरयों को ब्रह्मप्राप्ति की ओर से भी हटाकर महाकामी बना दिया है श्नौर उसी प्रकरण के आगे लिख 
दिया है कि, 'तस्मिन्‌ स्वप्ने रत्या चरित्व! भ्र्थात्‌ बेहोशी की हालत में सुषुप्तिमें-मनुष्य आनन्द प्राप्त करता है।इस 
वाक्य से ज्ञात होता है कि ये लोग शराब पीकर ही यह सुषुप्ति प्राप्त करते थे | क्योंकि जहां मांस हो झौर व्यगिचार 
हो, वहांसुरा होनी ही चाहिए ? यही कारण है कि तैत्तिरीय ब्राह्मण में सुरा का खुलासा करते हुए लिखा है कि 
'यस्य पिता पितामहादि सुरा न पिन्रेतु स ब्वात्य:' श्र्थात्‌ जिसके पिता पितामहादि शराब न पीते हों, वह नींच है । 
इस तरह से यहाँ तक हमने उपनिषदों में आसुरी सिद्धान्तों के मिश्रर के अनेकों प्रमाण दिये | अब हम नहीं 
समभते कि इस प्रकार के प्रमाणों की श्रावश्यकता है गीता में जितने लक्ष रा आसुरी सम्पत्तिवालों के लिखे हैं, वे सब 


इन उपनिष में मिश्रर करनेवालों के साथ मिल जाते हैं। कामी, दम्भी, घनलोलुप, मांसमद्य से यज्ञ करनेवाले और 
.%4 
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अपने आप को परमेश्वर मातकर इस लोक के सुखोपभोग में जीवन बितानेवालों को गीता में आसुरी संपत्तिवाला बतलाया 
गया है + | वहीं सब बातें हमने इन सिश्वणकर्ताश्रों में देखीं। इसलिए अब यह माने बिना छुटकारा नहीं है कि थे समस्त 
सिद्धान्त आ्रासुरी हैं। गीता में भी आायुरी सिद्धान्तों का मिश्रण है । क्योंकि उसमें भी दुराचारियों को मोक्षभागी बताया 
गया है ५ । इस तरह से हमने देखा कि प्रस्थानत्रयी के दोनों प्रधान साहित्य--उपनिषद्‌ और गीता--आसुर सिद्धांतों से 
परिपूर्ण हैं। इसके आगे भ्रब हम ब्रह्मसूत्रों की आलोचना करते है और देखते हैं कि उनमें भी क्या क्या लीला हुई है । 


ब्रद्मसत्रों की नवीनता 


प्रस्थानत्रयी के प्रधान साहित्य उपनिषद्‌ की विज्वेष रीतिसे और दूसरे साधारण साहित्य गीता की साधारण 
रीति से आलोवना हो गई । दोनों स|हित्यों में श्रासुरी सिद्धान्तों का मिश्रण सिद्ध हो गया । अरब यक्त दोनों पुस्तकों 
के आसुरी सिद्धान्तों को दार्शनिक रूप देने के लिए जो वेदान्तदर्शन नामी नवीन दर्शन गढ़ा गया है, उसकी भी आलो- 
चना कर लेना चाहये। वेदान्तदर्शन--उत्तरमी मांसा--बह्मसूत्र श्रादि शब्द एक ही ग्रन्थ के वाचक हैं यह प्रसिद्ध है 
कि ये सूत्र भी वेदव्यास के ही पचे हुए हैं। पर ह”"रा विश्वास है कि यह पुस्तक साद्यन्त वेदव्यासकृत नहीं है । 
शायद इस बात में हम भूलते हों, तो इसमें तो कुछ सन्देह ही नहीं है कि, इसमें वेदव्यास क्री रचना बहुन थोड़ी है । 
रायबहादुर चिन्तामणि वितायक बैद्य एम० ए० 'महाभारतमीमांसा' के पृष्ठ ५५ पर लिखते हैं कि 'ब्रह्मसत्र नामक भी 
कोई ग्रन्थ रहा होगा और वह वेदान्तसूत्रों में शामिल कर दिया होगा इससे पाया जाता है कि समग्र ब्रह्मसूत्र वेद- 
व्यासकृत नहीं है। इसीलिये वेदान्तदशैन के अधिकांश स्थल वेदानुकूल नहीं है 'शास्त्रयोनित्वात्‌” यह एक सूत्र है, जो 
ईश्वरसिद्धि के लिये इसमें दिया गया है। इसका मतलब यह है कि यदि ईश्वर न होता, तो संसार में ज्ञान कैसे आता? 
दूसरी दलील “जन्माश्वस्ययत:” की दी गई है । इसका मतलब यह है कि यदि ईब्वर न होता, तो संसार की उत्पत्ति, 
स्थिति, प्रलय कंसे होती ? बस, यही दो सूत्र ईश्वरसिद्धि के लिए हैं ! इनमें बेदों की कोई बात नहीं है । इसके आगे 
तीसरी दलील यह है कि 'तत्तु समन्वयात्‌' अर्थात्‌ उसका समन्वय होने से--वर्णन होने से--उसका अ्रस्तित्व है । ब्रह्म- 
सूत्रों में समन्वय के जितने प्रमाण उदृघृत किये गये हैं, वे सब उपनिषद्‌ और गीता के ही हैं । उपनिष द्‌ और गीता 
के भी अ्रधिकतर वही स्थल उद्धृत हुए हैं, जो आासुर हैं, वेद से कुछ भी उद्धुत नहीं क्रिया गया । यदि कहीं वेदों 
का जिक्र आया है, तो भाष्यकारों की ओर से आया है, मूलग्रन्थ की ओर से नहीं । ऐसी दशा में उसे वेदानुकूल कैसे 
कह सकते हैं ? जो ग्रल्थ जिसके अनुकूल होता है, वह उत्तकी बात अ्रक्‍्श्य कहता है, पर यहाँ तो उपनिषदों के शब्दों 








+॑ दो भूतसगौ लोके5स्मिनू देव आसुर एवं च | दैवो विस्तरश:ः प्रोक्त आसुर पार्थ मे शूणु ॥। 
प्रवृत्ति व निवृत्ति च जना न विदुरासुरा:। न शौच नापि चाचारो न सत्य तेषु विद्यते ॥। 
कामम्‌श्रित्य दुष्पूरं दम्भमानमदान्त्रिता:। कामोपभोगपरमा छतावदिति निश्चिताः ।। 
इदमद्य भया लब्ध्िमं प्राप्स्ये मतोरधम्‌ | इदमस्तीदमपि में भविष्यति पुनर्थनम्‌ ॥। 
असत्यमप्रतिष्ठ ते जगदाहुरतीइवरम्‌ । ईश्वरो5हमहं भोगी सिद्धोहह बलवान सुखी ॥। 
आाक्योडनिजनवानस्मि कोःन्योस्ति सहशों मया । अनेकचितविश्ञान्ता मौहजालसमावृताः ॥ 
प्रसक्ता: कामभोगेषु पतन्ति नरकेष्शुचों | ग्रात्मसम्भाविता; स्तब्घा धघनमातमदान्विताः ।॥। 
यजन्ते वामयज्ञ ते दम्भेनाविधिपूर्वेकम्‌ । श्रहुकारं बल॑ दर्प काम क्रोध व संश्रिता: ॥। 
मामात्मपरदेहेषु प्रद्विषन्तोउभ्यसूयका: । आंसुरीं योतिमापन्ना मूढ्ा जन्मनि जन्मनि !। 

><  श्रपि चेदसि पापेभ्य: सर्वेभ्य: पापक्ृत्तम: | सर्व ज्ञानज्ञवेनेव वृजिनं सन्‍्तरिष्यसि ।।| 
भ्रपि चेत्सुदुराचारों भजते मामनन्यमाक्‌ । साधुरेव स॒ मंतव्य: सम्यरव्यवसितों हि सः !। (भ० गी०) 


ब्रह्मसूत्रों को नवोनता ४०३ 


की व्याख्या से ही सारा ग्रत्थ भरा हुआ है भर वेदों का बामतक भी नहीं है| इस ग्रन्थ ने उपनिषदों को श्रुति शोर 
गीता को स्मृति बनाने में बड़ा जोरलगाया है । इससे असली श्रुति और स्मृति की मान-मर्यादा का बहुत ही हास 
हुआ है। क्योंकि जो उपनिष दू और गीता वेदों और ब्राह्मणों का तिरस्कार करते हैं, उन्हीं को श्रुति और स्मृति 
बतानेबाला यह ग्रन्थ वेदों के अनुकूल कैसे हो सकता है ? 
वेदाल्तदशन को बेदविरुद्धता इस बात से भी प्रतीत होती है कि, उसमें सब दर्शनों का-न्याय, वेशेषिक, योग, 
सांस्य, मीमांसा का-खण्डन है । शंकराचार्य ने बेदान्त के सूत्रों से ही समस्त दर्शनों का खण्डन किया है । परन्तु हम 
देखते हैं कि, वेक्षेषिक भ्रादि दर्शन देदों को बुद्धिपुबंक बतलाते हैं, इसलिए बे वेदानुकूल हैं, पर उनका खण्डन करनेवाला 
वेदों के श्रनुकूल कंसे हो सकता है ? योगदर्शन पर वेदव्यास ने भाष्य किया है। यदि योग दर्शन खण्डन करने के योग्य 
होता, तो बे उसका भाष्य क्यों करते ? इससे तो यही सूचित होता है कि योग का खण्डन करनेवाला वेदान्तदर्शन 
वेदव्यास की रचना भी नहीं है | क्योंकि यदि बह बेदव्यास की रचना होती, तो उसमें बौद्धों के सिद्धान्त का खण्डन 
न होता । परन्तु वेदान्तदर्शन में बौद्धों के उभय समुदाय का खण्डन है, इससे वह वेदव्यासकृत नहीं है। बौद्ध शास्त्रों 
का स्वाध्याय करनेवाले जानते हैं कि, बौद्ध धर्म के चार भेद हैं। इन चारों में से दो दल ज्ञानादिक पदार्थों को 
क्षरिणक मानते हैं। ये दोनों दल संसार में दो प्रकार के समुदाय मानते हैं ! पहिले समुदाय में भूमि, जल, तेज और वायु 
के परमाणु सम्मिलित हैं और बाह्य समुदाय कहलाते हैं। दूसरे समुदाय में रूप, विज्ञान, वेदना, संशा और संस्कार 
के पाँच स्कन्ध सम्मिलित हैं गौर अन्तःसमुदाय कहलाते हैं। यही दोनों समुदाय इस सृष्टि का कारणा बतलाये जाते हैं 
और इन्हीं दोनों समुदायों पर बेदान्तदर्शन २।२।१६ में समुदाय उभहेतुकेईषि तदप्राप्ति:' सूत्र की रचना हुई है । इस 
सूत्र का गर्थ यह है कि दोनों समुदायों के जड़ होने के कारण उन दोनों से संसार की उत्पत्ति नहीं हो सकती । इस 
वर्णांन से स्पष्ट हो गया कि वेदान्तदर्शन वेदव्यासक्ृत्त नहीं है । क्योंकि वेदव्यास के पन्द्रह सौ वर्ष बाद बुद्ध भगवान्‌ 
का जन्म हुआ है और उनके चार सौ बर्ष बाद बौद्धों में चार प्रकार के सम्प्रदायों का विस्तार हुभा है। ऐसी दशा 
में ये सूत्र व्यासकृत कैसे हो सकते हैं ? 
वेदान्तदर्शन के अनेक सूत्र तेत्तिरीय और बृहदारण्यक उपनिषद्‌ के श्राधार पर बने हैं, इसलिए भी वेदान्तदर्शन 
वेदव्यासकृत नहीं हो सकता । क्योंकि हम रावरणाक्ृत कृष्णयजुर्वेद की उत्पत्ति के इतिहास में लिख आये हैं कि, वह व्यास 
के शिष्य के शिष्य याज्ञबल्क्य के समय में वर्तमान रूप में सम्पादित हुआ । भ्र्थात्‌ तैत्तिरीय उपनिषद्‌ वेदव्यास के बहुत 
दिन बाद इस रूप में आया । परल्तु वेदान्तदर्शव का द्वितीय सूत्र तैत्तिरीय उपनिषद्‌ के 'यतों बा हमानि भूतानि०! 
वाक्य के आधार पर बना है । इसलिए बेदान्तदर्शन व्यासकृत नहीं हो सकता । इसी तरह बृहदारण्यक उपनिषद्‌ के भ्रन्त 
में उसी क्ृृष्शयजुर्बेद की उत्पत्ति से सम्बन्ध रखनेवाला 'आदित्यानि इमानि शुक्लानि यक्र|षि वाजसनेयेन याज्षवल्कयेना- 
स्यायस्ते' यह वाक्य लिखा हुआ्ना है, जिससे प्रतीत होता है कि यह उपनिषद्‌ भी वेदव्यास के बहुत दिन बाद सद्भुलित 
हा है। परन्तु वेदान्तदर्शन का तृतीय सूत्र बृहदारण्यक उपनिषदृ्‌ के 'एतस्थ महतो भूतस्य निःश्यसितसेबतत्‌” वाक्य 
के भ्राधार पर बना है। इसलिए भी बेदान्तदर्शन वेदब्यास का बनाया हुआ सिद्ध नहीं होता । 
इसके ग्रतिरिक्त वेदान्तदशैन में अनेक जगह बेदव्यास के नाम से उसकी राय उद्धृत की गई है। उनकी ही 
नहीं, प्रत्युत उनके पुत्र शुकदेव मुनि की और उनके पिता पराशर जी की भी राय लिखी गई है । जिन सूत्रों में 
वेदव्यास की रायों का वर्णन है, वे थे हैं--- 
पूर्व तु बादरायणों हेतुस्वव्यपदेशात्‌ । ( वेदान्त० ३२४९ ) 
पुरुषार्थोइत: शब्दादिति बादरायण: । ( वेदान्त० ३।४)१ ) 
अनुष्ठेयं बावरायण: साम्मश्रतेः । ( वेदान्त० ३।४। १६ ) 
दावशाहबबुभयविध॑ बादरायणो$त: । ( वेदान्त० ४।४॥१२ ) 





४०ड लेविक सम्प्ति 


यह प्रसिद्ध है कि वेदव्यास का नाम बादरायण भी था । ऐसी दद्षा में वेदव्यास ही अपनी रचना में अपनी 
राय कैसे उद्घृत करते ? इसलिए यह निविवाद है कि, यह रचना वेदव्यास की नहीं । वेदव्यास की रचना न होने 
का एक यह प्रमाण है कि उस पर किसी प्राचीन भाष्यकार का भाष्य नहीं है। लोग कहते हैं कि, इस पर कोई 
बौद्धायनी टीका थी, पर पता नहीं है कि, वह थी या नहीं | इसके अतिरिक्त जाली ग्रन्थ जितने बने हैं, उतमें भ्रधिकांश 
वेदव्यास के ही नाम से बने हैं । ब्रह्मसूत्र भी वेदव्यास के ही नाम से प्रसिद्ध हैं, परन्तु ये भी किसी दूसरे के ही बनाए हुए 
हैं। यह बात उस समय अधिक पुट्ट हो जाती है, जब हम देखते हैं कि, भागवत और इस वेदान्तसूत्र का आरम्भ एक 
ही वाक्य से होता है। भागवत का 'जन्माद्यस्थ यत / और वेदान्तदर्शन का जन्माद्स्य यत:' दोनों एक ही हैं। भागवत 
के कर्ता का अब तक कोई पक्का पता नहीं लगा, इसलिए इस वेदास्तसूत्र के रचियता का भी कोई पता नहीं है । लोग 
कहते हैं कि गीता भी वेदव्यासक्ृत है | परन्तु उसमें झ्राये हुए--- 
ऋषिभिवंहुधा गीत॑ छन्दोभिविविधे: पृथक्‌ । ब्रह्म तुत्न पदैभ्य व हेतुमध्दिविनिश्चितं: ।। ( भ० गी० १३॥४ ) 

इस श्योक से पाया जाता है कि, उनके समय में भी कोई ब्रह्मसूत्र थे । इधर देखते हैं कि वेदान्तसूत्रों में श्रनेक 
सूत्र गीता के श्लोकों के आ्राघार पर भी रचे गये हैं, ऐसी दशा में यह निर्शाय करना कठिन हो जाता है कि, वेदव्यास ने 
पहिले कौन सा ग्रन्थ रचा। गीता के पूर्व बह्मसूत्र उपस्थित हैं और ब्रह्मसूत्रों के पूव गीता उपस्थित है । ऐसी दशा में 
यही कहना सरल प्रतीत होता है कि, ये दोनों ग्रल्थ वेदव्यास की रचना नहीं हैं। यहाँ हम थोड़े से वे सूत्र उद्घ्रुत करते 
हैं, जो गीता के श्लोकों के प्राधार पर बनाये गये हैं । वेदान्त सूत्र १।२॥६ का इमृतेश्व! सूत्र गीता के ईश्वर: स्वभूतानों 
ह॒द्देशेबज न तिष्ठति” के आधार पर बताया गया है और अपि च॒ स्मयंते ( वेदान्त० २३४५ ) सूत्र “ममेबांशो 
जीवलोके जीवभूतः सनातन: के आधार पर बनाया गया है । इसी तरह 'अपिच स्मर्यते' (वेदान्त० १।३ ।२४) सूत्र 
गीता के “न तदुभासयते सूर्य्यों ल शशाडूरो न पावक: के आधार पर बनाया गया है। इन सब सूत्रों में स्मृति के 
प्रमाणों की जिज्ञासा पाई जाती है श्रौर वह गीता से ही पूरी की जाती है । जिस प्रकार श्रुति का स्थान उपनिषदों को 
दिया गया है, उसी तरह स्मृति का स्थान गीता की दिया गया है । शद्भूराचार्य ने स्पष्ट कर दिया है कि, स्मृति शब्द 
से गीता का ही ग्रहरा है। वेदान्तसूत्र के र।३।४५ वें और १३२४ वें यूत्र के भाष्य में वे खुद लिखते हैं कि, 
'स्मर्यते भगवद्गीतासु गीतास्वषि च॒ स्मर्यते' ग्र्थात्‌ गीतास्मृति में यह बात है । इन वर्णानों से पुष्ट हो जाता है कि, उक्त 
सूत्र गीता के ही आधार पर बने हैं । पर गीता में भी ब्रह्मसूत्रों का वर्णन मौजूद है, इसलिए वेदान्तसूत्र गीतावाले 
व्यास के बनाए हुए नहीं हैं। ये उन बादरायण के बनाये हैं, जिनका वर्णन हम प्रस्थानत्रयी की उत्पत्ति के साथ 
कर आये हैं । वे मद्रासनिवासी द्रविड़ थे । उन्हीं से प्रस्थानत्रयी के स्कूल की परम्परा चली है। इनका स्मरण अब 
तक शद्भूराचाये की गुरुपरम्परा में किया जाता है न ! 


हमने यहाँ तक प्रस्थानत्रयी की पड़ताल करके देखा कि, उसमें आसुर दह्षेत का मिश्रण है और वह मिश्रण 
रावण के समय में आरम्भ हुआ था, जो बादरायण, शुक्र, गोविन्दनाथ और शंकराचायं के समय तक चलता रहा 
और प्रस्थानत्रयी के नाम से सम्मानित हुआ । इसी के द्वारा बौद्धों और जैनों को तष्ड किया गया झ्ौर इसी के द्वारा 
भारतवर्ष में अनेक सम्प्रदायों को जन्म दिया गया । द्वैत, श्रद्व त, विशिष्टाद त, शुद्धादन त और हु ताह् त आदि दर्शनों 
तथा श्ञाक्त, भव, वैष्णब आदि सम्प्रदायों को इसी दल और इसी साहित्य ने उत्पन्न किया । शंकराचार्य ने रावणर्कृत 
लिग-पूजा को शिवलिंग-पूजा में परिवर्तित किया और थज्ञों में गोवध तथा मांसाहार को सहारा दिया। बात झा 


पड़ने पर वे कह देते थे कि-- 


5 न न अनजान पी “रन दर 
-- व्यास: पराशरसुतः: किल सत्यवर्स्पां । तस्मावभूच्छुकमुनिः प्रथिताइनुभावः | 
तब्छिष्यतामुपयतों किल गौडपाद: । गोविन्दनाथमुनिरस्य च शिष्यमृतः ।। (शड्भूरदिग्विजय ) 





बहसूत्रों की तवीनता ४०४५ 


हन्ता चेन्मस्यते हस्तु हतश्ये स्मन्यते हतस । उभो तौ न विजानीती नाथ हन्ति ने हुम्यते ।॥ 


भ्र्यात्‌ जो मारनेवाले को हिंसक समभकते हैं श्रौर जो हत को मारा हुआ समभत्ते हैं, वे दोनों ही अज्ञ हैं । 
इनमें न किसी ने मारा है और न कोई मरा है। इन बातों से और 'कूटस्थ, चेतन और 'चिदाभास' आदि नवीन 
पारिभाधिक शब्दों की रचता से लोगों में कोलाहल मच गया। लोगों ने कह दिया क्रि शंकराचार्य वर्णाभ्षम को नहीं 
मानते । क्योंकि वे कहते हैं कि वर्ण, श्राश्नम, वेद, यज्ञ आदि कुछ भी नहीं हैं +, इसलिए हंकराचाये प्रच्छन्न बौद्ध हैं 
»। उनके विरुद्ध श्रनेक श्लोक स्कन्दपुराण के उत्तराखण्ड में स्कन्द के मुंह से कहलाकर लिखे गये हैं । वे हमें एक 
मरहठी पत्र में भिले हैं, जो प्रशुद्ध श्रौर अस्तव्यस्त प्रतीत होते हैं, परन्तु हम उनको ज्यों के त्यों फूटनोट में लिखे देते 
हैं #। हमारे इस समस्त विवेचन का केवल इतना ही कारण है कि यह बात अच्छी तरह सिद्ध हो जाय कि नवीन 
दर्शन और नवीन सम्प्रदातों का जन्म मद्रास से ही हुआ है । हम यहाँ द्वेत भौर अह् त पर बिलकुल बहस नहीं करते । 
क्योंकि वँदिकों के मत में न तो द्वैत ही होता है न भ्रढ्व॑ त ही; वेदों में द्वत भ्रद् त का भगड़ा ही नहीं है। वेदों के 
सिद्धांतानुसार दत में भ्रद्त भौर भ्रद्व॑त में हरैत सदैव बना रहता है। बेद में तो स्पष्ट लिखा है कि 'तबन्तरस्प 
सर्वस्य तदु स्वेस्यथास्प बाह्नात:' श्र्थाव्‌ धह परमात्मा इस सब के भीतर भी है और बाहर भी है। जो सब के भीतर 
और बाहर भी भरा है जो 'यत्‌ किज च जगरयां जगत्‌ श्र्थाव्‌ यत्किउ्चस्थान में भी उपस्थित है, उसके श्रतिरिक्त 
अन्य वस्तु की कहाँ गुझजायश है भ्ौर अन्य वस्तु उसके श्रस्तित्व के श्रतिरिक्त कहाँ रह सकती है। इसी तरह प्रनिय॑ - 
चनीय माया भौर माया विशिष्ट चेतन के बिना उस व्यापक का भ्रस्तित्व ही कहाँ रह सकता है और वह बिना व्याप्य 
के किसका व्यापक हो सकता है ? इसलिए कोई ऐसा भ्रद्द तवादी नहीं है, जो भ्निव॑ चनीय जैसी कोई वस्तु और 
मायामोहित जीव जैसा एक पदार्थ अनादि न मानता हो और कोई ऐसा द्तवादी नहीं है, जो तीनों एदार्थों को 
व्याप्यव्यापक भाव से एक न मानता हो । हमारी समर में तो अनिव चनीय माया और मायाविशिष्ट चेतन को अनादि 
मान लेने पर और दोनों में परमात्मा को ओतप्रोत व्यापक माल लेने पर दैत-अद्वत में कुछ भी अन्तर नहीं रह 
जाता । इस प्रकार के समतोल छिद्धान्त में जो मनुष्य जरा सा भी सुधार करने जायगा, वह ग्रार्यों की प्राचीवतम 
तत्वज्ञानविषयक परिस्थिति में बहुत बड़ा धक्का लगायेगा । इसलिए वा दिकों में दे त-श्रद्वत के नाम से सम्प्रदायों का 
प्रादुर्भाव नहीं हो सकता । दत-अद्व त के सम्प्रदायों की सृष्टि तो व॑ देशिक है और भनार्य है । 


हम ऊपर लिख श्राये हैं कि शव धर्म श्रौर भासुर उपनिषद्‌ के प्रचार से बौद्धों का नाश हो गया । किन्तु जो 

शूद्र बौद्ध होकर भ्रच्छी स्थिति में पहुँच चुके थे, वे हिन्दू धमे में फिर झाने से शुद्र ही रह गये भ्रौर उच्च जाति के लोगों 

के द्वारा सताये जाने लगे । क्योंकि बौद्ध होकर शुद्रों ने ठ्िजातियों की समानता करता आरम्भ कर दिया था । इसलिए 
उच्च “अब हिल आर आशा पा कल कमर नल बट ने इन पर अत्याचार करना झुरू किया । वेद पढ़ने पर उतकी जिद्ठा काटी जाने लगी और वेद के सुनते 


+ न वर्णा न वर्णाअमाचारमर्मा न मे धारणाध्यानयोगाबयोपि । 
न माता पिता बान देवा न लोका न वेदा न यज्ञा न तो ब्रू,वच्ति ।। 
२. मयावावमसच्छास्त्रं प्रच्छस्न बौद्धमेव च । 
#  मणिमत्पूवका वुष्टा देत्या आसन्‌ कलौ युगे । कुशास्त्र प्रकुर्वन्तो हरिवायुविरोधिन: ६। 
तेषां मध्ये श्भूरस्तु पूर्व यो सपिमान्‌ खल: । सोगस्धिफवने छिव्ये भीमसेनहतो5सुरः ॥। 
ये: क्रोधतंत्रको दुष्टो मिभ्या शास्त्र बदन्‌ पुनः । कृष्णो भीसे च बिह व कुब न्‌ भुमावजायत ।॥ 
कालडी प्रासके रु वराज्जगद्धिमोहपन्‌ । बौद्धशास्त्रपरों विप्रो यः कश्िद्वापरशिष्यक: ।। 
त शड्धू रश्य संन्यत्य तर्मात्संस्पासरूपिण: | बेवान्तमतशित्येतव्‌ दुष्ट शास्त्र चकार ह |! 


४०६ बंदिक सम्पत्ति 


से उनके कानों में गर्म सीसा डलवाया जाने लगा -- । यही कारण है कि ग्रब तक उनको अस्पृश्य बताकर रास्ता 
बन्द करना, उनकी छाया से परहेज करना और उनके साथ बोलने में भी संकोच करना मद्रास प्रान्त में ही प्रचलित 
है, अन्यत्र नहीं । अगले समय में यह अत्याचार और भी अधिक भयंक्रर था। इस अत्याचार से मुक्ति पाने के लिए 
नीचकुलोत्पन्न शठकोपाचार्य आदि साथु पुरुष उद्योग कर रहे थे। उनमें भ्ररबदेशनिवासी, ब्राह्मणकुलोत्पन्न और 
गलक्जेंडिया विद्यालय का ग्रेजुयेट यवनाचायें श्रा मिला । इन सब ने मिलकर तथा अत्याचारी स्मार्तों से पृथक होकर 
बौद्ध और नबीन हिन्दुओं के कुछ कुछ तत्व एकत्रित करके वैष्णव घर्मं की नींव डाली । इसलिए भागबत के माहा- 
त्म्य अध्याय ६, श्लोक ४८ के अनुसार भक्ति कहती है कि-- 


उत्पन्ना द्वाविड साहू ब॒द्धि कर्णाटके गतः । क्‍्वचित्‌ कक्‍्वचित्‌ महाराष्ट्रे गुजेरे जीणंतांगता । 


अर्थात्‌ मैं द्रविड़ देश में ५दा हुई, कर्णाटक में बढ़ी, थोड़ा बहुत महाराष्ट्र में भी बढ़ी और गुजरात में आकर 
वृद्ध हो गई | वहाँ भक्ति से अभिप्राय वेष्णाव-सम्प्रदाय से ही है। इसे सब से प्रथम मद्रासप्रान्तनिबासी विष्णु स्वामी 
ने सन्‌ ईस्वी की तीसरी शताब्दी में चलाया । परन्तु इसको इस सम्प्रदाय के दूसरे आचार्य रामानुजाचाये ने रौनक 
दी। ये भी मद्रासप्रान्त ही में पैदा हुए और इन्होंने भी उसी प्रस्थानत्रयी का सहारा लिया । बैष्णवों का तीसरा 
सम्प्रदाय निम्बार्क स्वामी ने चलाया | थे भी मद्रासी ही थे। इनका जन्म हैदराबाद राज्य के बेदर गाँव में हुआ, 
जिसे कोई कोई बंदूयेपत्तन और पंडरपुर भी कहते हैं । वेष्णवबर्म का चौथा सम्प्रदाय बल्‍्लभसम्प्रदाय कहलाता है । 
यह भी मद्रासप्रान्तनिवासी तेलज्जी ब्राह्मणों स ही चला । इन चारों के दाशनिक सिद्धान्त भिन्‍न भिन्‍न हैं। कोई दढ्वै त, 
कोई बिशिष्टढ्व त, कोई शुद्धादंत और कोई दढ्व॑ ताद्वत के माननेवाले हैं। जिस प्रकार अद्व तद्शन का शैव सम्प्रदाय 
मद्रासप्रान्त से चला है, उसी तरह बंष्शवधर्म भी वहीं पर पैदा हुआ और उसको समी शाखाओं के आचाये वहीं के 
रहनेवाले द्रविड़ ही हैं। रावगण्पादि का वाममार्ग, शद्धूराचार्य का शव मत और वेष्ण॒बों का भक्तिमार्ग द्रविड़ों से ही 
पैदा हुआ है। अर्थात्‌ भारतवर्ष में है त, अरद्त आदि दाशनिक और शैव वष्ण॒वादि जितने सम्प्रदाय हैं, सबकी 
उत्पत्ति का स्थान मद्गासप्रान्त के द्रषिड़ों के ही घर हैं। रामानुज ब॑ ष्णव होते हुए मी यज्ञों में पशुबध को मानते थे । 
यह बात उन्होंने स्पष्ट रूप से लिख दी है । अर्थात्‌ माँसमद्य को ये समस्त सम्प्रदायप्रवतक उसी तरह मानते आरा रहे हैं, 
जिस प्रकार पूर्व समय के रावणादि मानते थे । 


उसी तरह राबण की भगलिझ्भपूजा भी शड्भूरचायय की शिवपावंती होकर, रामनुजाचार्य की लक्ष्मीनारायण 
बनकर अन्त में वल्‍्लभाचार्य के द्वारा राधाकृष्ण हो गई | राधाक्ृष्ण व्यभिचार के देबता बने और उसी बाममाग्ग का 
प्रचार होने लगा, जो रावण के समय मे था । जिस प्रकार वाममार्गी कहते हैं कि, अहूं भेरवस्त्वं भेरबी' उसी तरह वल्लभ- 
कुलवाले भी कहते हैं कि 'कृष्णोड१ह भवती राधा आवयोरस्तु संगम: अर्थात्‌ मैं कृष्ण हूँ, तू राधा है.... । इनकी 
समस्त लीला का रहस्य उस मुकदमे से खुलता है, जिसका नाम 'महाराज लाइबल केस' है। यह प्रसिद्ध है कि बंबई में 
इनके श्रत्याचारों से घबराकर इन के शिष्यों ने ही इन पर एक मुकदमा चलाया था | उनमें इन लोगों के जो इजहार हुए 
थे और उस पर हाईकोर्ट जज ने जो फैसला सुनाया था, उस समस्त मिसिल को एक अंगरेज ने पुस्तकाकार छपा दिया 


न वेदान्तदर्गन १।३। ३८ के “श्रवणाध्यपनप्र तिषधास्मृतेश्व” के भाष्य में शद्धूराचार्य कहते हैं कि, ग्रथास्थ 
वेदमुपश्चण्वस्त्रपुजतुभ्यां श्रोत्रप्रतिपूरम्‌ । उच्चारण जिद्दाच्छेदों घारणे हृदयविदारणम्‌ | यदयुह वा एतद इ्मझान 
तस्मात्‌ शुूद्रसमीपे नाध्येतव्यम्‌ अर्थात्‌ यदि शुद्ध वेद को सुन ले, तो उसके कानों में गर्म सीसा और लाख डाली जावे, 
मदि पढ़े तो जिछ्ला काट ली जाबे और यदि याद करे, तो हृदय फाड़ डाला जावे, क्‍योंकि छुद्र इ्मशानर के तुल्य 
अपवित्र है, इसलिए उसके निकट खुद भी न पढ़े । 








द्रविडों का वेदभाष्य ४०७ 


है। उसी का नाम “महाराज लाइबल केस” है। यहाँ हम उसी का कुछ भाग लेकर थोड़ासा वर्णात करते हैं और 
दिखलाते हैं कि वल्लभसम्प्रदाय वाममार्ग का ही रूपान्तर है। इस मुकदमे में हाईकोर्ट के जज कहते हैं कि, वल्‍लभ 
और उसका पिता लक्ष्मणभट्ट दोनों तैलज्भी ब्राह्मण हैं। वललभ एक नवीन सम्प्रदाय का स्थापक हुआ -+- | इन 
लोगों ने पाशविक भ्रत्याचार के लिए श्ञास्त्र बना रक्‍्खा है, उस को भी जजों ने इस प्रकार उद्धृत किया है-- 

तस्थादादों स्वोपभोगात्पृर्व सेव सर्ववस्तुषदेन भाशरपिश्रादिवामषि समपेणं ह 

कत्तंव्यं विवाहानंतरं स्वोगभोगे सर्वकार्यें स्वकाय निमित्ते तत्तत्कायोंवभोगी 

वस्तुससपंरं कार्य समर्परं कृत्वा पश्चात्तानि तानि कार्याणि कत्तेव्यानीत्यथं: । 


अर्थात्‌ वर को चाहिए कि अपनी सद्योविवाहित पत्नी को अपने भोग के पूर्व अपने महाराज के पास भेजे । 
भार्या, पुत्र धनादि अपंण करे, भ्रर्थात्‌ जिस जिस भोग की जो जो वस्तु हो, उस उस भोग की वह वह वस्तु महाराज के 
के पास भेजे । पारिग्रहणासंस्कार होने के बाद अपने संभोग के प्रथम, वर अपनी वधू को महाराज के पास भेजे, पश्चात्‌ 
अपने काम में लावे #। अन्त में हाईकोर्ट जज ने लिखा है कि 'स्त्रियाँ चाहे अविवाहिता कुमारी हों या विवाहिता हों, 
उनका धर्म है कि वे महाराजों से उनकी इच्छानुसार व्यमिचारिक प्रेम और विषयलालसा से मुहब्बत करें । भहाराजों के 
साथ व्यभिचार करना केवल विहित ही नहीं है, प्रत्युत वह अत्यन्त श्रावर्यक है। उसके बिना कोई भी लोक परलोक के 
सुख की श्राशा नहीं कर सकता । यह पाशव व्यभिचार का मार्ग ही उनके लिए स्वर्गीय सुख है। वे शैतान के जीवित 
अ्रवतार हैं" *(। इस तरह से वैष्णव सम्प्रदाय भी वाममार्ग ही बन गया और अन्त में अ्रपना आसुर रूप प्रकट कर दिया । 


द्रविड़ों का वेदभाष्य 


कृष्णवेद और उसका साहित्य, रावण का गुप्तेन्द्रिपपूजन, शद्भू राचार्थ का मांसयज्ञ और वैष्णवों का तनमनग्रपंण 
भ्रच्छी श्रकार प्रचलित होने लगा और यह समस्त आधुनिक रचना हिन्दू धर्म बन गई। यद्यपि यह सब कुछ हो गया, 
तथापि कभी कभी विद्वानों को मूल संहिताओं के देखने, पढ़ने और श्रर्थ करने का प्रसज़ आया ही करता था और 
शुद्ध वेदों से तथा आसुरी धर्म से विराध दिखने ही लगता था। इसलिए द्रविड़ों को इस बात की आवश्यकता हुई कि, 
मूल संहिताओं को भी अपने भ्रनुकूल कर लिया जाय । इस विचार के पहिले अभ्रनन्त ज्ञानभण्डार वेदों का भाष्य कभी 
किसी ने नहीं किया था । पूर्व समय के लोग वेदों के कुँछ मन्त्र चुनकर अमुक अमुक विषय की पद्धतियाँ बना लेते थे 
और विद्यार्थियों को वेदार्थ करने का नमूना बतलाने के लिए निरुक्त अथवा ब्राह्मशग्रन्थों की तरह छोटे छोटे पाठ्य 
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डून्प बंदिक सम्पत्ति 


पुस्तक बना लिए जाते थे। पर समग्र बेदों का भाष्य करके वेदों के श्रभ्निप्राय की इयत्ता निर्धारित करते का साहस 
कभी भ्रार्यों ने नहीं किया । परन्तु सन्‌ ईस्वी की चौदहवीं शताब्दी में साथण नामी एक द्रविड़ ब्राह्मण ने यह साहस 
किया। सायणाचार्य विजयनगर के राजा वुक्क के दीवान थे »(। इन्होंने पण्डितों की सहायता से समस्त वेदों भ्रौर 
ब्राह्मणीं का भाष्य किया । उस भाष्य में मनुष्यबलि, पशुबलि, इतिहास और दग्ध छाप आ्रादि जितने श्रासुरी सिद्धांत 
हैं, सब को वेदमंत्रों से ही खींचखाँचवकर अपने भाष्य में मिश्रित कर दिया । 


स्रोयणाचार्य के बाद उवट भी दक्षिण में ही पैदा हुए । उन्होंने भी यजुर्बेद पर भाष्य किया । इनका भी भाष्य 
सायणाचायय के ही आधार पर है । उवठ के बाद महीधर हुए । इन्होंने भी सायणाचायें भर उबट के ही श्राघार पर 
माष्य किया । महीघर ने अपने भाष्य के आरम्म ही में लिख दिया है कि 'भाष्य विलोक्योवटसाधवीयस्‌ अर्थात्‌ मैंने 
सायण और उवट के भाष्यों को देखकर ही यह माष्य लिखा है। यजुर्वेद पर सायणाचार्य का भाष्य इस समय नहीं 
मिलता, पर उवट भ्रौर महीधर के भाष्य मिलते हैं दोनों के भाष्यों में कुछ भी अन्तर नहीं है । इससे यह ज्ञात होता 
है कि, सायणावाये का भाष्य भी इसी प्रकार का रहा होगा । कहने का मतलब यह कि सबने सायणाचाये का ही 
प्रनुकरण किया है। आधुनिक भ ष्यकारों में सबके अगुप्ना सायणाचार्य ही हैं । आगे हम यजुर्वेद से महीघर के भाष्य 
का और ऋग्वेद से सायणाचायें के भाष्य का नमूना दिखलाते हैं और बतलाते हैं कि उनका भाष्य कैसा है। गणानां 
स्व गणपति ६ ह॒वामहे' इस प्रसिद्ध मंत्र का भाष्य करते हुए महीधर लिखते हैं कि-- 


अस्मिन्मंत्रे गणपति शब्दादश्बो बाजी ग्रहीतव्य इति | तद्यथा महिषी ग 
यजमानस्य पत्नी, यज्ञशालायां, पश्यतां सर्वेषाम्ृत्विजामश्वससीपे 

शेते शयाना सत्याह हे अश्व गर्भधं गर्म दधाति गर्भधं गर्भंघारक रेत:, अहूं आ अजानिं, 

आक्ुष्य क्षिपामि त्वं च गर्भघं रेत: आ अजासि आह्ृष्य क्षिपत्ति । 


अर्थात्‌ यजभानपत्नी सबके सामने यज्ञमण्डप में घोड़े के पास सोवे और धोड़े से गर्म धारण करने के लिए कहे । 
महीधघर भर उवट दोनों भाष्यकारों ने इस स्थल के कई एक मंत्रों का अर्थ इसी तरहे अश्वील ही किया है । परन्तु 
दतपथब्राह्मण में इन्हीं मंत्रों का भ्रथे बहुत ही शुद्ध और प्रार्योचित किया गया है । स्वामी दयानन्द सरस्वती ने यह 
सारा प्रकरण अपने 'ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका' नामी ग्रन्थ में अच्छी तरह लिख दिया है। तथापि यह स्मरण रखना 
चाहिए कि, दूसरी जगह शतपथादि ग्रन्थों में भी उवट और महीधर के अ्रनुसार ही भ्र्थ मिलता है । इससे अनुमान 
करने का पूरा मौका मिल जाता है कि उपनिषदों की भाँति ब्राह्मणग्रन्थों में भी मिश्रण हैं। भन्‍्यथा एक ही ग्रन्थ में 
एक ही प्रकार के मंत्रों का भाव भिन्न भिन्न स्थलों में परस्परविरोधी क्‍यों होता ? एक ही सम्पादक इस प्रकार की भय- 
जूर गलती नहीं कर सकता | इसलिए यह स्पष्ट है कि शतपथादि में भ्रश्ली ल प्रकरण बादरायणाकालीन है.और उस पर 
भाष्य सायणकालीन है । उवट और महीधर के भाष्य में इसी प्रकार के अनेक अश्लील, असभ्य और क्र,र वर्णन हैं, 
जिनको लिखकर हम व्यर्थ ग्रन्थविस्तार नहीं करना चाहते । जिस प्रकार महीघर के भाष्य की नमूना आर्योचित 
भाव के प्रतिकूल है, उसी तरह सा यशाचाये के भाष्य का नमूता भी क्रूर कम की पराकाहा बता रहा है। 


सायणाचाये ने ऋग्वेद मं० १, सू० १४ से ३० तक के भाध्य में शुनः:रोप को कथा लिख कर मनुष्यबलि का एक 
भयद्भुर आदर्श सामने खड़ा कर दिया है। परन्तु वेद में इन बातों का कहीं नामोनिशान भी नहीं है । निरुक्त में 


लत 


शुनःशेप का अर्थ विज्ञानवेत्ता किया गया है, पर सायशाचार्य ने शुनःशेप का अर्थ कुत्ते का" किया है। इस पर 
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द्रबिड़ों का वेदभाए्य ४०है 


मिस्टर मूर कहते हैं कि, डॉक्टर रोसिन को प्रनुमान करने का मौका मिला है कि रामायणोक्त झजीगरत की कथा से 
वेदों का कुछ भी वास्ता नहीं है +- | इस के आगे वही मूर साहब कहते हैं कि ब्राह्मणग्रन्थों के भ्रन्दर अजीगर्त का 
वर्णन इतना भयद्भूर है, जो भारत के प्रनायों का एक नमूना कहने योग्य है # । इन साक्षियों से स्पष्ट हो जाता हैं 
कि, वेदों में नरबलि का कुछ भी उल्लेख नहीं है, पर श्रनायें जातियों में नरबलि होता है, श्रतः उन्होंने वेदों सेभी 
वही सिद्ध करने का प्रयत्न किया है। रामायरा और ब्राह्मणग्रन्थों में तो प्रक्षेप संभव है, पर संहिताशों में एक एक 
प्रक्षर की गिनती होते से उनमें प्रज्लेप नहीं हो सकता । इसीलिए उनके मन्‍्त्रों से भाष्य के द्वारा ख्ींचतान करके ऐसे 
क्र कर्म प्रवतंक कृत्य का वर्णन किया गया है। यह सायणाचायें का काम है | सायणावाय ने “इवं विष्णुविश्चक्रसे 
मन्त्र से वामन प्रदतार भी सिद्ध करने का प्रयत्न किया है। परन्तु यही मन्त्र निरक्त में सूयंपरक लगाया गया है। निरुक्त 
में इस मन्त्र के होते हुए भी सायणाचार्य ने ऐसा श्ननर्थ किया है, जो उनके लिए उचित न था । इसी तरह वैष्णव होने 
के कारण उन्होंने शरीर दग्ध करनेवाली छाप का वरुंन भी ऋग्वेद से निकाला हैं और जगन्नाथजी की उस लकड़ी 
का भी ऋग्वेद से वन किया है, जो उनके कलेवर के काम आती है। वेदों में इतिहास तो उन्होंने इतना मर दिया 
है कि, वेदों को श्रपौष्येय साबित करना मुश्किल हो गया है । इस तरह से सायणाचार्य ने वेदों को बहुत ही हीन दर्जे 
का बना दिया है और वेदों में वे समस्त आसुरी बातें सिद्ध कर दी हैं, जिनका प्रारम्भ रावण झौर बादरायण भादि 
ने किया था तथा जिसका पोषण शद्भूराचार्य श्ौर रामानुजाचार्यादि ने किया है। 


बहुत दिन तक इसी भाष्य का भारतवर्ष में प्रचार रहा झ्ौर द्रविड़ ही वेदाचार्य प्रसिद्ध रहे। जब योरोपियन 
लोग इस देछ्य में झ्ाए, तो उन्होंने यहाँ बेदों की बड़ी भारी महिमा सुनी । उनकी इच्छा हुई कि ऐसी पवित्र 
भौर प्राचीन पुस्तक हम भी अपने देश के पुस्तकालयों में रकखें | दुर्देव से उन दिलों में मद्रास प्रान्त के ये द्रविड़ ही 
झायेजाति के गुरु हो रहे थे । वही वेदपात्र, वही याज्ञिक और वही हिन्दूधरम के नेता समझे जाते थे । अतः योरोपियनों 
ने भी उन्हीं से बेदों की पुस्तक चाही । सन्‌ १७०० के आरम्भ में ही कोलब्नूक साहब को किसी दक्षिणी ने वैदिक 
छन्दों में लिखी हुई और देवीदेवताओं की स्तुति से पूर्ण एक पुस्तक दे दी। किन्तु जब मालूम हुआ कि, यह पुस्तक वेद 
नहीं है, तो वह त्याग दी गई। यद्यपि वह पुस्तक त्याग दी बई, तो भी योरोपनिवासियों ने वेदों की प्राप्ति की चेष्ा 
जारी रक्खी श्र मद्रासियों द्वारा श्रनेक बार ठगे भी गये । भ्रन्त में भर्थात्‌ सन्‌ १७७६ में कनंल पोलियर ने तत्कालीन 
महाराजासाहब जयपुर से वेदों की नकल माँगी । नकल दी गई झौर वह नकल प्रसिद्ध पंडित शझानन्दरा म को दिखलाकर 
लन्दन भेजी गई झौर वहां क॑ श्रिटिश म्यूजियम में रक्खी गई, तथा द्वविड़ों की ठगाई से छूट्टी मिली । कहने का मतलब 
यह कि वेद के सम्बन्ध में ये भ्रन्‍्त तक घोखा ही देते रहे । ये शुद्ध वेदों का प्रचार नहीं चाहते थे । इसीलिए इन्होंने 
इस प्रकार की ठगाई भबतक जारी रक्खी और रावण से सायण तक किए हुए कृत्य का पोषण करते रहे । 


उपयुक्त समस्त वर्णन से भ्रच्छी प्रकार प्रकट हो जाता है कि रावण से सायण तक इन्हीं लोगों ने मांसयजञ्ञ, 
मधपान और गुप्तेन्द्रिय-पूजन प्रादि आसुरी प्रवृत्तियों का प्रचार किया, इन्हीं लोगों ने वाममार्ग, शैव श्रौर वैष्श॒वादि 
सम्प्रदाय चलाये, इन्हीं लोगों ने शद्भुर, रामानुज, माध्य भ्रादि रूप से धमंगुरु बनकर ढ त, शरद तादि मतों का प्रचार 
किया शौर इन्हीं लोगों ने वेदों का भाष्य करके भ्रा्यों को प्राचीन वैदिक घ॒र्म से पतित किया और उन के हर प्रकार के 
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बरे 


४१० वेदिक सम्पत्ति 


पतन का कारण हुए । इस प्रकरण के आरम्भ में हमने कहा था कि, जितने विदेशी इस देश में भ्राये हैं, उनमें से 
कैवल चार ही विदेशी दलों के सम्प्रदायप्रवर्तत और साहित्यविध्वंस का वर्णन करेंगे । उनमें से इस प्रधान द्रविड़ 
जाति के कृत्यों का वर्णन हुआ । अब इसके आगे चितपावनों के साहित्य-विध्वंस का वरणुंत करते हैं। 


चितपावन और झायशास्त्र 
हम पहले लिख आये हैं कि चितपावन मिश्न के रहनेवाले यहूदी हैं । इन्होंने ब्राह्मण बनकर उसी समय महा राष्ट्रों 
में घुसना चाहा था, पर उन्होंने नहीं घुसने दिया, इसीलिए देशस्थ आशर कोकरास्थ दो भेद हो गये । कोकरणास्थ ही 
चितपावन हैं । ब्राह्मण होकर इन्होंने संस्कृत में श्रच्छी योग्यता प्राप्त कर ली और इन्होंने भी तैत्तिरीय कृष्ण यजुर्वेद 
ही स्वीकार किया, तथा यहाँ के साहित्य में कृष्णा यजुर्वेद का वेदत्व भ्रपना सब ब्राह्मणों में श्रेष्ठट्व और मिश्र के रीति- 
रिवाजों को श्रार्यों की पुस्तकों और रीति-रिवाजों में मिश्चित किया । जब प्रेस नहीं थे तब लोगों के पास हस्तलिखित 
ही पुस्तक थे। उस समय नये ग्रन्थों का पहिचानना और पुराने ग्रन्थों के प्रक्षित भागों का पकड़ना भी कठिन था । 
इसलिये पुराने जमाने में इन्होंने क्या क्या रचना की है, यह साबित करना कठिन है । पर इस प्रकार के जमाने में जब 
हजारों प्रेस घड़ाधड़ पुरतकें प्रकाशित करके घर घर पहुँचा रहे हैं, ऐसे जमाने में भी इन्होंने जो कुछ प्रक्षेप किया है, 
यहाँ उसी का वर्शांन करते हैं । 
अहिसा-धर्म-प्रकाश' 'तामी ग्रन्थ में सावरकर महोदय कहते हैं कि, तुकाराम तात्या ने राजाराम बोडस 
नामी एक चितपावन ब्राह्मण को प्रस्तावनासहित ऋग्वेद का सायण॒भाष्य छपाने लिये नियुक्त किया श्रौर सब काम 
उन्हीं के सुपुर्दे कर दिया | बोडस महोदय कृष्ण यजुर्वेद के माननेवाले थे, इसलिए उस वेद का महत्त्व दर्शाने और 
नीचत्व छिपाने के लिए उन्होंने सायणाचार्य की प्रस्तावना में लिख दिया कि कृष्णा यजुर्वेद में जो मन्त्रभाग और 
ब्राह्मगाभाग का मिश्रण है, उसके लिए ब्रह्मदेव ने सारस्वत श्रौर उनके शिष्यों के विवाद के भ्रन्त में पहिले ही कह 
दिया है कि वह मिश्रण बिलकुल ही निर्दोष है । प्रस्तावना में यह उक्ति मिल गई भौर ऋग्वेद छप गया । किन्तु प्रो० 
मैक्समूलर भौर प्रो० पिटर्सन के छपाये हुए ऋग्वेद जो बोडस महोदयवाले ऋग्वेद से पहिले ही भिन्न भिन्न समयों में 
छप चुके थे, जब भारत में आये और लोगों ने पढ़ा, तो उनमें बह उक्ति न मिली । पता लगाने पर ज्ञात हुश्रा कि, 
यह कृत्य उक्त चितपावन महोदय का ही है' ! 
उक्त पुस्तक में जो दूसरी घटना लिखी है, वह इस प्रकार है कि कृष्ण साठे नाम के एक चितपावन ब्राह्मण ने 
वृद्ध पराशरस्मृति की जितनी भी हस्तलिखित प्रतियाँ मिल सकीं एकत्रित कीं । उनमें एक प्रति बम्बईनिवासी बाबा 
पाठक शुक्ल की भी थी । उस पुस्तक के बारहवें अध्याय में जहाँ ब्रहमनिरूपण का विषय है, वहाँ उक्त साठे महोदय ने 
श्रपनी चितपावन जाति को उच्च सिद्ध करने के लिए वहुत से क्लोक मिला दिये शौर उस अध्याय के श्रादि से श्रन्त तक 
समस्त श्रद्धों को भी बढ़ा दिया। श्लोक कई एक थे, इसलिये पत्रों के हाशियों ()४४72॥0) पर भी लिख दिये भौर उसी 
प्रति के भ्रनुसार श्रीधर शिवलाल के ज्ञानसागर प्रेस में हजारों प्रतियाँ छप डालीं । जब पुस्तक छप गई, तब हस्तलिखित 
प्रति बाबा पाठक शुक्ल को चुपचाप दे भाये । कुछ दिन के बाद बाबा पाठक की दृष्टि इस कृत्य पर पड़ी | बाबा साहब 
ने महा कोलाहल मचाया । भ्रदालत की भी नौबत श्राई । पर कुछ भले पुरुषों के बीच में पड़ जाने से मामला शान्‍्त 
हो गया । जो श्लोक मिलाये गये थे, वे बड़े ही मजेदार हैं | श्रतः हम उनमें से कुछ श्लोक यहाँ लिखते हैं--- 
कोकणा श्रित्तपूर्णास्ते चित्तपायनसंज्ञका: | ब्राह्मणंपु ख॒ सर्बेद्ु यतस्ते उत्तमा मता: ॥। 
एतेषां वंशजा: सर्वे विशेया ब्राह्मणा: खलु । माध्यंदिनाश्व देशस्था गौड़द् विडगुज रा: ।। 
कर्णाटा सैलंगाद्यापि चित्तपृणस्य वंशजा: | अतश्विसस्थ पूर्ण यो निश्चात्तत्य क्षयों भवेत्‌ ।। 
अर्थात्‌ सब श्राह्मणों में चितपावन ब्राह्मण ही श्रेष्ठ हैं। गौड़, देशस्थ, द्राविड़, गुजर, कर्शाटक भर तेलद्भ झादि 
जितने ब्राह्मण हैं, सब चितपावनों के ही वंशज हैं । इसलिए जो इन चितपावन ब्राह्मणों की निन्‍दा करे, उसका क्षय हो जावे। 





खचितपावन और आयंशात्त्र डर 


इस प्रकार की इन्होंने रचना करके भ्रपनी जाति की निकृष्टता को दूर करने का प्रयत्न किया था, परन्तु यह बात भोगे न 
चली और लोगों को इनका प्रपञुच मालूम हो गया । इसके अतिरिक्त इन्होंने जिस समय क्षत्रियों के राज्य का श्रपहरण 
किया, उस समय सतीप्रथा के सम्बन्ध में इन्होंने जो कुछ नवीन रचना की, वह बड़ी ही विचित्र है। यहाँ हम उसका भी 
थोड़ा सा वर्णान करते हैं। सोशल रिफा में सिरीज २ में और अ्रहिसा-धर्म-प्रकाश में पं० गावस्कर लिखते हैं कि दक्षिण 
के शाहुराजा ने बालाजी विश्वनाथ नामी एक चितपावन ब्राह्मण को अपना सेनापति बनाया । बालाजी विश्वनाथ ने मौका 
पाकर झाहुराजा को -उपचा रप़््योगद्वारा मरवा डाला और स्वयं राजा बनने की चेष्टा करेने लगा। उबर शाहुराजा की 
रानी शंमराबाई राज्य का वारिस बनाने के लिए दत्तक पुत्र लेने का विचार करने लगीं। इस पर बालाजी विश्वनाथ ने 
शंभराबाई को समझना शुरू किया । उसने कहा कि हाय ! जिस पति पर आपकी इतनी भक्ति थी, जो तुम्हें प्राणों से 
भी अधिक प्यार करता था, अभी उसे मरे हुए कुछ भी समय नहीं बीता कि, श्राप राज्य शासन का आनन्द लेने लगीं । 
घन्य थीं वे पतिब्रता स्त्रियाँ जो अपने प्राशपति के साथ धधकती हुई चिता में जलकर सर्देव के लिए पति के समीप 
चली जाती थीं । शंमराबाई के दिल पर इन बातों ने बड़ा भ्रसर किया । किन्तु स्त्री को पति के साथ जलता भी कोई 
विशेष धर्म है, यह बात उसने अपने जीवन में नई सुनी । वह जल्दी से बोल उठी कि, क्‍या पति के साँथ जल मरने पर 
पतिदेव मिल सकते हैं? बालाजी ने उस समय की समस्त हस्तलिखित पुस्तकों में क्षेपक मिलवा मिलवाकर कथा बाँचने 
वाले भाटों के द्वारा दिखला दिया कि, दशरथ, पाण्दु, रावण, इन्द्रजीत भ्रादि बड़े बड़े पुरुषों की स्त्रियों ने भपने पति के 
साथ जलकर प्राण दिये हैं ५ ४। बालाजी ने यह भी कहलवाया कि यदि पति जल में डूबकर मर गया हो, दूसरे ग्राम में 
मर गया हो, उसकी लाश का पता न हो झथवा उस समय स्त्री सगर्भा हो, तो समय आने पर सुमीते के साथ झपने पति 
की खडाऊ या वस्त्र भ्रादि लेकर जल मरने से भी वह श्रपने पति को प्राप्त होती है और दोनों स्वर्ग को जाते हैं। इस 
उपदेद से शंभराबाई जलने के लिए तैयार हुईं। बालाजों ने तुरन्त ही भ्रपने इष्णवेद के तैत्तिरीय श्रारण्यक ६।२० में 
प्राये हुए ऋग्वेद के 'इमा नारीरबिधवा: सुपत्नीराज्जनेन सविषा: । संविशन्तु अनक्षवोइ्नसीवा: सुरत्ता रोहस्सु 
जनया योनिमपग्र' इस मन्त्र के श्रग्ने! शब्द को 'प्रग्ने' करके पति के साथ अग्नि में जल मरने की बैदिक विधि धौर 
विनियोग भी दिखला दिया । वेद पर विश्वास करनेवाली झार्यजाति की पतिब्रता राजमहिषी भ्रपने पति के पास जाने 
को उत्तेजित हो उठी और बालाजी के षड्यन्त्र से तुरन्त ही चिता में घरकर फूक दी गई। रानी के जलते ही समस्त 
राज्यसूत्र चितपावनों के हाथ में भ्रा गया, तथा शाहूराजा की मृत्यु और शंभरावाई के सतीचरित्र की यह करुणापूर्णो 
कहानी समस्त महाराष्ट्र देश में अच्छी तरह से फैल गई । वहाँ के ग्रामीण अब तक इस कुलंक कथा को गाया करते हैं । 
उन गीतों में से एक गीत नीचे फुटनोट में दिया गया है, जिसमें उपयुक्त कथा का सार वशित है! #। 
नल अल मम 8 52: पल सन सनननप 


> तें श्ञाह राजाला जारणमारणादि भोषधीप्रयोगाने मारूत व त्याची निपुत्रिक विधवा बायको राज्यप्रातीच्या 
कामांत प्रतिकूल होईल, म्हणन सती जाण्याचें नवे ग्रन्थ रचून व प्राचीन ग्रन्थांत दशरथ, पाण्डु, रावरा, इन्द्रजित 
प्रशांच्या स्त्रिया सती गेल्याकारणाने स्वर्गी गेल्या, भशीं क्षेपके घुसडून ते मतलब-ग्रन्थ भटोबांकडून तिला वाचबुन 
दाखबुन व शिवाय द्रव्यलालुचीने वश केलेल्या तिध्या भावांकड्डन उपदेश करून व भीति द्शेवृन, तिच्या इच्छेविरुद 
तिजला सती घालबून प्रर्थाद्‌ जिवंत जान टाकून मित्ठ विलें होतें, 


# गाहूराजा भ्रभीभूत । होवोनि राहिना दुःखखाईंत । सन्निध बाजीरायसुत । नानासाहेब पेशवे ॥ 
परम भार्जवी चितपावन | तंश्ांत भ्रमिष्ट शाहुमन । भालें म्हणोनि भ्रपल्थाधीन । करोनि लीन शेवेशीं ॥ 
स्वकायेसाधु बाजीराय । जारणादि करोनि उपाय । शाहूराजासी करोनि मरणप्राय । राज्यसूत्र बलकाविलें ॥ 
पोरटी नव्हता श्ाहूस पुत्र । नानास लाभलें प्रधिकारपत्र | तेब्हां राज्याधिकारसूत्र। नृपमृत्यन्ती भावरिलें ॥ 
स्वाघीन सेनासमुदाय पाही । प्रतिनिधिचें न चलें कांही। त्याची बेडी घालोनि पायीं । पर्वेतारूढ-तो केला ॥ 


ड्श्२ वेदिक सम्पत्ति 


चितपावनों ने इस बदतामी को रफू और रफा करने के लिए सती प्रथा को धर्म ही मान लिया और अपने 
खास शहर पूना में मूलामुठा नदी के संगम पर सती होने का एक स्थान ही नियत कर दिया । सती धर्भ की इस 
उत्त जना पर सतीप्रथा की वह घूम जारी हुई कि, पूना में रहने वाला श्रंग्रेजी रेजीडेंट भी धबरा गया | उसने वहां के 
पेशवा से इस निन्‍्ध कर्म को बन्द करने के लिए प्रार्थना की। उस समय की सतीप्रथा का वर्णन करते हुए मूर साहब 
कहते हैं कि 'चितपावन लोग सतीप्रथा पर बड़े श्रासक्त थे, परन्तु जब सन्‌ १८३० में गवर्नेमेंट ने सतीप्रथा निषेघक 
कानून बनाया, तो उन्होंने बिना कुछ कहे सुने ही उपे बन्द कर दिया । कुछ चितपावन अपने जातिबस्धु नानासाहब को 
इस भयदू-र अपराध से मुक्त देखकर प्रसन्न होंगे। पर उनको प्रसन्नता इसलिए नहोगी कि नाना साहब इसे अपनी 
न्यायबुद्धि से उचिद मानते थे या अनुचित, प्रत्युत इसलिए प्रसन्नता होगी कि, वे इस लज्जायुक्त भयद्भूर कृत्य के कलंक 
से छुट्टी पा गये। पूना में विधवाश्रों का उनके म्रृत पतियों के साथ जलना बहुत श्रधिक था। वहाँ प्रति वर्ष पांच छे सतियाँ 
होती थीं। यह कृत्य ब्रिटिश रेजीडेन्सी के पास मूलामूठा नदी के संगम पर होता था' १ । इस वर्णन से पाया जाता 
है कि, इन्होंने शंभराबाई को सती करने के लिए ज्ञास्त्रों में अ्रवश्य प्रक्षेप कराया । 


इन सब प्रमाणों के अ्रतिरिक्त श्रभी हाल में जो प्रमाण मिले हैं, उनसे भी विदित होता है कि, चितपावनों ने 
जाली ग्रन्थों की रचना की है 'सिद्धांतविजय' के प्रष्ट ह, १० में लिखा है कि, सतारा दरबार के दफ़्तर में जो कागजपत्र 
भिले हैं, उनसे प्रकट होता है कि पेशवाईकाल में श्रप्पासाहब पटवर्धन भर नीलकंठशास्त्री ने जाली ग्रन्थों की रचना की 
थी। इसके सिवा 'शुक्ल यजुर्वेदीय ब्राह्मण” के पृष्ठ ६२९, ६३ में, 'ग्राभप्याचा साचयन्त इतिहास' में श्नौर 'राजवाड्याची 
गंगाभट्टी' श्रादि पुस्तकों में चितपावनों द्वारा जाली ग्रस्थों की रचना का विस्तृत वर्णन है इसलिए यहाँ श्रब श्रधिक 
लिखने की झ्रावश्यकता नहीं है । यहाँ तो केवल इतना ही लिखना है कि, अभी हाल में सबके देखते देखते निर्णशयसागर 
प्रंस में जो उदट महीधर के भाष्यसहित यजुर्वेद छपा है, उसमें भी पाठभेद किया गया है। यजुर्वेद का 'भीश्व ते लक्ष्मोश्र 
पत्ना' प्रसिद्ध मन्त्र है। यह भन्त्र बंगाल की छपी हुई प्रति में महीघर उबट के भाष्य के साथ छपा है । उसमें श्री और 
लक्ष्मीरूप दो वेश्याश्रों का वर्णन है । पर हाल की छपी हुई इस निर्णायसागर की प्रति से वेश्याश्रों की बात निकाल 
डाली गई है। लेकिन योरप की छपी हुई प्रति निर्णशयसागर की प्रति से पहिले की छपी है श्रौर उसमें वही वेश्याओं 











शाहू-भार्या शंभराबाई । नृपासंगें सती व जाई । म्हणोनि तिजला नाना उपायीं । बोधोनि अ्रपाई दग्धविली !। 

लोभ दावोनि बंध्ृभ्न तीचे । होते बन्धु दुष्ट मतीचे । व्यांही बलात्कारें सतीते । धर्म बोधोनि सती नेली ॥ 

शाहूनूपाचे सुहृदन्यत्र । साताभ्यासी ते सर्वत्र । रक्षोनि स्वाज्ञों निबन्धसूत्र | शआ्रापुल्या तंत्रांत ठेविलें ॥ 

सातायाचें सोडोनि स्थान । पुणियासी केलें अ्रधिष्ठान | नृषाधिकार मानपान। साताच्यास करवी तया ॥। 

वृक्षीं फलें येतां पाडा । बानरें पाहोनि त्या भाडा। शाखोंद्याखीं उडिया धडघडा । घेवोनि कडाडा मक्षिती फलें ॥ 

किवा म्कटें सिदीवन | देखोनि करिती मधुसेवन । तैसे भ्रधर्मी चितपावन । धांवोनि श्राले पुणियासी ॥। 
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की बात है । इससे ज्ञात होता है कि उबट यहीघर का असली श्रर्थ वही है । निर्शयसाग़रवालों ने व्यर्थ ही उस पाठ 
को बदला है। निर्णेयसागर प्रेस का सम्बन्ध दाक्षिणात्यों से ही है, इसलिए श्रनुमान होता है कि यह कृत्य मी किसी 
चितपावन महात्मा ही का होगा । जो हो, यहाँ कहने का अभिप्राय केवल इतना ही है कि चितपावनों ने आर्यंशास्त्रों 
में मिश्रण किया है। यही नहीं कि इन्होंने नवीन ग्रन्थों की रचना और प्राचीन ग्रन्थों में केवल मिश्रण ही किया है, 
प्रत्युत उन्होंने यहाँ के हिन्दुओं में ग्रपने जाति और देश के पूज्य देवी देवताओं की पूजा का भी भ्रचार किया है। यहाँ 
हम उनके देवता का भी एक नूमूना दिखलाते हैं । 


जिस प्रकार मारत देश में श्री नामी देवी के श्रंशों से दुर्गा, काली, भ वानी, भैरवी, धण्डी, भ्रश्नपूर्णा भ्ौर चामुण्डा 
आदि रूप बनाये गये हैं, उसी प्रकार मिश्रदेश में भी श्रादिमाया इसिस के श्रंशों से मिनर्वा, जुनो, वेनसा, हीमश्ा, 
हेकेटी, डायना और हा ग्रादि रूप माने जाते हैं। यहाँवाले जिस प्रकार चन्दन, श्रक्षत, धुप, दीप, मांस, रुघिर से 
भ्रपनी देवियों की पूजाश्नर्चा करते हैं, ठीक उसी प्रकार मिश्रवात् भी करते हैं। जिस तरह यहां की देवियों के चतुर्भुज, 
श्रष्टमुज और सहस्त्रभुज भ्रादि रूप हैं, उसी तरह मिश्र की प्रतिमाप्रों के भी हैं। जिस प्रकार के अस्त्रशस्त्र यहाँ की 
देवियाँ रखती हैं, बैसे ही मिश्र की देवियों के पास भी हैं। जिस तरह यहाँ की देवी ने महिषासुर--भेंसे के से मुंह- 
बाले--राक्षस को मारा है। वैसे ही मिश्र की इसिस-मिनर्वा देवी ने भी 'हीकस-हिपोपोटेमस' नामी (दरियाई घोड़े 
के से मुंहवाले) राक्षस को मारा ! जिस प्रकार के नवरात्र यहां होते हैं, ठीक बैसा ही नवरात्रि का उत्सव मिश्र में 
मी होता है। जिस तरह उत्सव में यहाँ उदकपूर कुम्म रकखा जाता है, बैसा ही मिश्र में भी रक्खा जाता है। वहाँ 
इस धट को 'केनाव' कहते हैं । जिस प्रकार यहां घट पर स्वस्तिक भ्रादि चिह्न बनाये जाते हैं, वैसे ही मिश्रवाले भी 
स्वस्तिक, द्वित्त्व, त्रिकोण, त्रिपुण्डर तथा त्रिशूल श्रादि चिह्न बनाते हैं । 


इस समता के अतिरिक्त देवियों की उत्पत्ति के विषय में यहाँ एक कथा प्रचलित है। उस कथा का सार इस प्रकार 
है कि दक्ष की लड़की पार्वती थी। उसका विवाह शिव के साथ हुआ । एक दिन उसके पिता ने अनेक पशुझों की बलि 
दी, किन्तु इस बलिदान के समय अपनी कन्या को न बुलाया । पर कन्या वहाँ खुद गई। कन्या ने वहाँ जाकर जब 
अपने पति का भाग न देखा, तो उसने प्राण त्याग दिया । इस पर शिव ने क्रोध किया और वीरभद्र नामी एक भया- 
नक जन्‍्तु को पैदा कर और वहाँ भेजकर दक्ष का सिर कटवा लिया। दक्ष के मरने पर शिव अपनी स्त्री के शब को 
लेकर नाचने लगे । इसी बीच में विष्णु ने श्रपने चक्र से उस स्त्री-शव के ५१ टुकड़े कर डाले और प्नेक स्थानों में 
फेंक दिये । सब टुकड़े कामाक्षी, मीनाक्षी आदि नाम से मांतापुर और कलकत्ता आ्रादि में उग्रपीठ बन गए । इनमें सत्र 
से प्रधान कामाक्षी है। इसका काम-पश्रक्षी नाम इसलिए पड़ा है कि, यह उस शव की काम की श्राँख भ्र्थात्‌ गुप्ताडु 
है । यह कथा ज्यों की त्यों दूसरे नामों के साथ मिश्री लोगों में भी प्रचलित है। उनके यहाँ लिखा है कि उस इसिस्‌ 
के टुकड़े मिनर्वा, श्रासरपायन, डायना आ्रादि हो गये और इन इन नामों से प्रख्यात हुए। इस कथा की ःहद्धला तब 
बिलकुल ही समभ में भरा जाती है, जब हम दत्तात्रेय के जन्म की कथा को ध्यान से पढ़ते हैं । 


दत्तात्रेय की कथा पुराणों के भ्रगेक मागों के जोड़ने से जो रूप बनाती है, बही रूप मिश्रियों की तमाम कथा के 
मिलाने से भी बनता है। दत्तात्रेय के इतिहास के तीन भाग हैं। दत्तात्रेय किससे पंदा हुए, जिससे दत्तात्रेय पैदा हुए, 
वे किससे पैदा हुए और जिससे वे सब पैदा हुए, वह कोन है ? यहां हम तीनों मायों को लिखते हैं । देवी भागवत में 
लिखा है कि, श्रीपुरनिवासिनी देवी ने अपने हाथ को घिसा । घिसने से हाथ में छाला पड़ गया । छाला फूटा । उस 
छाले से एक लड़का पैदा हुआ, जिसका नाम ब्रह्मा था। माता ने उससे कुचेष्ठा की पर उसने माता का कहना न माना । 
माता ने उसे मस्म कर दिया और हाथ रगड़कर फिर एक लड़का पैदा किया, जिसका नाम विष्शु था। इससे मी 
इच्छा प्रकट की, किन्तु उसने भी न माना ओर भस्म कर दिया गया । . तब तीसरी कार देवी ने फिर हाथ रगड़ा और 
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छाले से शिव नामक लड़का पैदा किया । इस शिव से भी भ्राज्ञा की गई | शिव ने कहा कि पहिले यह बतलाइये कि, 
ये दोनों राख की ढेरियाँ क्‍या हैं। माता ने कहा कि ये दोनों ढेरियाँ तेरे बड़े भाइयों की हैं । शिव ने कहा, मा ! 
इन्हें जिला दे । माता ने उन दोनों को जिला दिया। देवी के यही तीनों पुत्र ब्रह्मा, विष्णु और महेश नामी विख्यात 
देवता हुए इन तीनों देवताम्रों से दत्तात्रेय कैसे उत्पन्न हुए, वह कथा इस प्रकार है । 


पश्मपुराण में लिखा है कि अत्रि ऋषि शीत-कटिबन्ध में तपस्या कर रहे थे । वहाँ उनको सरदी लगी। वह 
सरदी अत्रि ऋषि की श्राँखों में घुस गई भ्रौर भ्रांस बनकर बाहर निकल पड़ी। उस गिरे हुए पआराँसू से चंद्रद्वीप, शीतद्वीप 
श्रादि भूभाग बन गये । वह सरदी आकाश की शोर फिर उड़ी, परन्तु खाली जगह में पैर न जम सके, इसलिए समुद्र में 
गिर पड़ी । उस गिरी हुई सरदी को अश्रि ते भ्रपना चंद्र नामी पुत्र मानकर समुद से कहा कि, इसकी रक्षा करना । 
बहुत दिन तक समुद्र ने इसकी कुछ भी परवा न की, पर अन्त में उसको मनुष्य रूप देकर अपना पुत्र श्ौर लक्ष्मी का 
बन्धु माना | उस समय यह चंद्र प्रकाशहीन था, इसलिए देवताओं ने उसे उखली में कूटकर समुद्र में फिर फेंक दिया । 
यह फेंका हुका चूर्णो उत्तम चन्द्रमा बन गया। वही चंद्रमा समुद्र-मंधन के समय बाहर निकाला और आकाश को उड़ 
: गया । भ्रत्रि का यही चन्द्र जगद्‌ के कल्यारा के लिए हुआ । परन्तु उन्होंने मनुष्यधारी पुत्र के लिए ब्रह्मा, विष्णु और 
शिव की ग्राराधना की । ब्रह्मा, विष्णु भौर शिव ने क्रम से सोम, दत्तात्रेय भौर दुर्वासा नामक तीन पुत्र दिए । इसी 
से संबंध रखनेवाली दूसरी कथा स्कंदपुराणा में इस प्रकार है कि, भ्त्रि ऋषि ने मनुष्यों को वेद समभाने के लिए तीन 
पुत्र बनाये । एक सोम जो ब्रह्मा की श्राकृति का था, दूसरा द्त्तात्रेय जो विष्णु की श्राकति का था और तीसरा 
दुर्वाता जो शंकर की आकृति का था । इन तीनों कथाओं से ज्ञात हुआ कि देवी से ब्रह्मा, विष्णु और शिव हुए तथा 
ब्रह्मा, विष्णु और शिव से सोम दत्तात्रेय और दुर्वासा हुये। भ्ब एक मार्कण्डेय पुराण की कथा का भी बणुन करते हैं। 
उसमें लिखा है कि कौशिक नामी एक ब्राह्मण अपने पूर्वकृत कर्मानुसार कोढ़ी हो गया । उसकी सहधर्मनी ग्लानिरहित 
होकर उसकी सेवा करती थी । एक दिन कुष्ठी ब्राह्मण ने अपनी स्त्री से कहा कि, मैंने जो रास्ते पर एक वेश्या देखी थी, 
बह मेरे मन को विचलित कर रही है, अ्रतः उसके प्राप्त करने का उपाय कर ;। यह सुनकर वह स्त्री अपते पति को कंधे 
पर चढ़ाकर धीरे धीरे उस वेदया की तरफ ले चली, किन्तु रास्ते में उस कुष्ठी का पैर मांडव्य नामी ऋषि के बदन में लग 
गया । मांडव्य ते महाक्रोध करके शाप दे दिया कि, कल प्रातःकाल होने के पूर्वे ही तु मर जा । कुष्ठी की स्त्री इस श्राप 
से भयभीत हुई इधर उधर ऋषि-मुनियों से इस शाप का मोक्ष पूछेती हुई अत्रिऋषि की स्त्री अनुसूया के आश्रम में पहुँची 
श्रौर सारा वृत्तान्त कह सुनाया । श्रनुसूया ने कहा कि डरो मत । इतने में सूर्योदय हो गया । और बह कुष्ठी ब्राह्मस 
मर गया + । भ्नुसूबा ने उस स्त्री से कहा कि तू भय मत कर, मेरा सामर्थ्य देख | पतिसेवा के सामने तपस्या क्‍या 
चीज है? मैंने अपने जीवन में अन्य पुरुष भ्रथवा किसी देवता की कामना नहीं की | इतना कहकर अनुसूया ने कहा कि 
मेरे सतबल से यह मृत पुरुष कुष्ठरोगरहित होकर, तरुण होकर भर जीवित होकर अपनी स्त्री के साथ सौ वर्ष तक 

रहे। श्रनुसूया के इतना कहते ही वह मृत पुरुष जी उठा, तरुण हो गया ्रौर कुष्ठरोग से भी छुटकारा पा गया &॥ यह 
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| या सा वेश्या मया दृष्टा राजमार्गे गृहोषिता। तां मां प्रापय घ्मज्ञ सँव मे हृदि वर्तते ॥ 

+ स्कथे भर्तास्मादाय जगाम मृदुगामिनी । पत्नी स्कन्धे समारूढख्वालयामास कौशिक: ॥ 
पादावमषंणात्‌ क्रूद्धों मांडव्यस्तमुवाच हू। य्रेनाहमेवमत्यर्थ दुःखितश्ला लितः पदा ॥। 
दक्शां कष्टामनुप्राप्त: स पापात्मा नराघमः । सुर्योदयेडव्श: प्राणैविमोक्ष्यति न संशय ॥ 
भास्करावलोकनादेव स विनाशमवाप्स्यति ।। 

२८ न विषादस्त्वया भद्रों कत्तेव्य: पदय मे बल॑। पतिदुक्रेषयावाप्तं तपस: कि चिरेण ते ॥ 
यथा भर्त सम नान्यमपश्य पुरुष क्वचित्‌ । रूपतः शीलतो बुद्रध्या वाहमाधुर्यादिभूषण: ॥ 
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देख देवताओं ने श्रानन्दित होकर पुष्पों की वृष्टि की भौर भनुसूया से बोले कि तूने देवताशों से भी न होने वाला 
कार्य किया है, इसीलिए वर माँग । देवताश्रों से अनुसूया ने कहा कि यदि वर देते हो, तो ब्रह्मा, विष्णु भौर महेश्वर 
को एक में मिलाकर मुभको पुत्र दीजिये # । देवताओं ने यही वरदान दिया भोर कुछ दिन के बाद ये तीनों देवता 
उसके उदर से इस प्रकार पैदा हुए-- 


सोमो ब्रह्माभवद्‌ विष्णबत्तपश्रेयो व्यजायत । 
बुर्वासा: शंकरो जज्ञ बरदानाहिवौकसाम्‌ ।। 


प्र्थात्‌ ब्रह्मदेव का सोम, विष्णु का दत्तात्रेय और शंकर का दुर्वासा होकर श्र एक में मिलकर दत्तात्रेय 
नामी पुत्र हुआ । इन्हीं तीनों रूपों से युक्त आजकल दत्तात्रेय की मूर्ति बतती है । 


इन समस्त कथाओं का इतना ही तात्पर्य है कि देवी से ब्रह्मा, विष्णु श्र शंकर हुए और ब्रह्मा, विष्णु तथा 
शंकर के मिश्रण से दत्तात्रेय की उत्पत्ति हुई। ग्र्थाव दत्तात्रेय की उत्पत्ति ब्रह्मा, विष्णु महेश से हुई भौर ब्रह्मा, विष्णु, 
महेद की पैदा करनेवाली देवी है । ग्रब देखना चाहिए कि, इस दत्तात्रेय की इस मिश्रित उत्पत्ति का क्‍या रहस्य है ? हम 
मिश्र देश के दैवी इतिहास में देखते हैं कि, उसमें भी उपयुक्त वरंन ज्यों का त्यों दिया हुआ है। हम श्रमी गत पृष्ठ 
में लिख श्राये हैं कि, मिश्रदेश की झादि देवी का नाम इसिस्‌ है। वही इसिस्‌ यहाँ श्री के नाम से प्रसिद्ध है । जिस 
प्रकार इस देवी से ब्रह्मा, विष्णु और शंकर हुए हैं, उसी तरह मिश्र देश में प्रसिद्ध है कि इसी इसिस्‌ से झ्रॉसिरिस, 
होरुस और टायफान नामी तीन पुत्र हुए हैं श्रौर जिस प्रकार ब्रह्मा, विष्णु और महेश्वर के मेल से दत्तात्रेय की 
उत्पत्ति हुई है, उसी तरह मिश्र देश्ष में प्रॉसिरिस, होरस झौर टायफान के मेल से टॉय नामी पुतला बना है । 


इस टॉयथ के विषय में भ्रकश्वर नामी प्रसिद्ध प्रवासी लिखता है कि, मिश्रदेश के पेकीन शहर में शहर की दीवार 
के उत्तर-पश्चिम कोण पर 'महाकाल म्यौ' नामी एक मन्दिर है। मन्दिर का यह नाम महाकाल नामी मुख्य देवता 
के कारण पड़ा है। वहाँ महाकाल नामी देव का पुतला है। वहाँ के लोग उसका भजन करते हैं। मन्दिर के एक 
भाग में मच्छोदरनाथ का १८ फीट ऊँचा पुतला है और दूसरे भाग में दत्तात्रेय या दत्ता का पादचिह्न है। इस 
दत्ताश्रेय का नाभ वहाँ टॉय है #' 


उपयुक्त वर्णान से पाया:जाता है कि दत्तात्रेय-सम्बन्धी सारी कथा और दत्तात्रेय की मूति का यह विचित्र प्रकार 

मिश्र देश ही का है श्रौर वहीं से चितपावनों द्वारा झाया है। क्योंकि दत्तात्रेय की पूजा उत्तर हिन्दुस्तान में कहीं 

नहीं होती श्रौर न किसी हिन्दू का दत्तात्रेय नाम ही होता है। परन्तु दत्तात्रेय को महाराष्ट्र ही इष्टदेव मानते हैं शोर 
उन्हीं के दत्तात्रेय आदि नाम भी होते हैं, अतएव उन्हीं से इसका सम्बन्ध है, इसमें सन्देह नहीं । 


तेन सत्येन विध्रो5यं प्याधिमुक्तः पुनम्ु बा । प्राप्नोतु जीवित भार्या सहायः शरदां शतस्‌ ॥ 
यया भरत सम नान्यमहूं पश्यामि डबल । तेन सत्येन विप्रोध्य पुनर्जीवत्वनासमय: ।॥। 
ततो विप्र: समुत्तस्थों व्याधिमुक्त: पुनयुं वा ॥। 

# तदथान्तु मम पुत्रत्व॑ ब्रह्मविष्णमहेश्वरा: । एयमस्टिवति तां देवा ब्रह्मथिष्णुशिवादय: ।॥ 
प्रोक्ता जरपुर्यथान्याय सनुमा न्‍्य तपस्विनी ॥॥ 
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कुछ लोग कहते हैं, कि सम्मव है, दत्तातरेय की कथा और उसकी मूर्तिपुजा भारत से ही वहाँ गई हो, किन्तु इस 
बात में कुछ भी सत्य नहीं है। प्रथम तो प्रचीन भारतीय प्रार्यों में मूरतिपूजा थी ही नहीं फिर दत्तात्रेय जैसी विचित्र 
मृति यहाँ की उपज कैसे हो सकती है ? इसलिए वह यहाँ से मिश्र नहीं गई । मिश्र देश में जिस इसिस्‌ और आसिरिस 
झादि देवियों के झ्रघार पर टॉथ बना है, वे शब्द न तो भआार्यभाषा के हैं श्रौर न मिश्चियों की हेमिटिक भाषा के ही हैं । 
वे शब्द तो सेमिटिक भाषा के हैं। इसलिए ज्ञात होता है कि मिश्रियों में दत्तात्रेय की मान्यता भारत से या आ्रार्यों से नहीं 
गई। यह सेमिटिकों से मिश्रियों में गई है और मिश्रियों से भारतमें भ्राई है। भारतमें भी दक्षिणियों में ही इसका प्रचार 
है । क्योंकि मिश्रनिवासी इजिप्तवान्‌ अर्थात्‌ चितपावन दक्षिखियोंमें ही घुसे हुए हैं, इसलिए दत्तात्रेय की समस्त मान्यता 
चितपावनों की है और उन्हींने इसका इस देश में प्रचार और विस्तार किया है। इसी बात को स्वीकार करते हुए 
पण्डित सावरकर कहते हैं कि, यह दत्तात्रेय की उत्पत्ति इजिप्ट देश की ही है श्रौर वहों से भारत में भाई है -+ । 
इसलिए यह निश्चय भौर निविवाद है कि चितपावनों ने जिस प्रकार छल से क्षत्रियों का राज्य लिया और जिस 
प्रकार छल से ग्रन्थों में मिश्रण किया, उसी तरह छल से ही उन्होंने अपनी जाति की यह कथा और पूजा भी आर्यो में 
दाखिल कर दी। यहूदी लोग संसार में छली प्रसिद्ध हैं। ये चितपावन भी यहूदी ही हैं। इसलिए छल करने में 
इनको संकोच नहीं हो सकता । इनको हम ही छली नहीं कहते, प्रत्युत लो० तिरक के जीवनचरित्र में प्रसिद्ध लेखक 
नरसिंह चिन्तामणि केलकर लिखते हैं कि, 'देशस्थ लोकों में जैसे साधुसन्त उत्पन्न हुए वैसे ही कोंकरास्थों में वीर भ्ौर 
नीतिमानु उत्पन्न हुए । यदि पूछा जाय कि अँगरेजी राज्य में छल करना किसके हिस्से में श्राया होगा, तो कहा जायगा 
कि कोंकरस्थों के । क्योंकि ज्यू लोगों की भांति चितपावनों के लिए मी प्रसिद्ध है कि वे छली हैं और इस छल की ही 
बदौलत उनको वीरता श्ौर ऐश्वर्य की प्राप्ति हुई है। इतिहासप्रसिद्ध है कि कोंकरास्थ भट घराना छल से ही देश में घुसा 
और पेशवाई प्राप्त की' 9<। इस तरह से इनका छली और प्रपञ>ची होना तथा विदेशी होना सिद्ध है। इनमें विदेशीपन झौर 
प्रनायेत्व की एक रिवाज भब तक बनी हुई है । पण्डित गावस्कर कहते हैं कि विसलामपुर तथा रत्नागिरी के रहनेवाले 
चितपावनों में भ्रव तक रिवाज है कि, क्षावणी (उपाकर्म) विधि में अ्रथवा और किसी दिन साल में एक बार ये लोग 
जातिभोजन कराते हैं। उस समंय श्राटा की एक गाय बना कर पकाते हैं ग्रौर उसके पेट में मधु (शहद) भरकर उसकी 
बलि देते हैं । भ्रपने कुलदेवता को बलि देकर उसके श्रनेक टुकड़े कर डालते हैं भर जब सब लोग भोजन करने के लिए 
बैठते हैं, तो सबकी पत्तलों में प्रताद के तौर पर उसका एक एक टुकड़। परसते हैं। उसके भीतर जो शहद होता है, 
उसे तीर्थ कहते हैं । यदि यह सत्य है, तो दुःख से कहना पड़ता है कि यह रिवाज इनमें बहुत ही भयद्धूर है । 
यहाँ तक हमने मिश्रनिवासी चितपावनों का शास्त्रविध्वंस दिखलाया और बतलाया कि इनके मिश्रण से इनकी 
सोहबत से भ्रौर इनके सकाश से पआ्रार्यो में कैसे कैसे भयद्भूर रिवाज जारी हुए और किस प्रकार शुद्ध आर्य अ्पवित्र हुए । 


+- झॉसिरिस, होरुस व टायफान या इंजिप्त लोकांच्या तीन पुरुषांचा जसा 'टॉय' नामें पुतला, धडविला, 
तद्गतच, हिन्दू लोकांनी त्या इजिप्त देशस्थ श्रॉसिरिसादि तीत पुरुषांप्रमाणे घडविलेल्या ब्रह्मा, विष्णु व शिव या तीन 
पुरुषांचा मिर्ून हा गुरुदत्त पुतछा घडविला आहे त या इजितदेशस्थ 'टॉथ' प्रमाणेचर गुरुकत्ताचा अवडंबर कांही 
भ्विचारी हिंदुलोकांत माजलछेला प्राहे, तात्पय॑ ब्रह्मा, विष्णु व शिवज॑न्य धर्म सम्बन्धी जो फ्रियामागं व आचार- 
विचार त्या सर्वा लें मूल झआफ़िकास्थ इजिपशियन लोक हैं स्पष्ट होतें 

>< देशस्थ लौकाँत जसे साधुसंत निर्माण काले, तसेच कोकरांस्थांत वीर व मुत्सद्वी उत्पन्न माले, इंग्रजी राज्यांत 
छल कोणाज्या विज्लेष वाटशीस झ्राला असे ल, तर तो कोकरस्थांच्या, ज्यू लोकाँप्रमाणों चित्पावन जातीवर छक्ा चा छाप 
मारलेला आहे, पण या छुछामुलच त्यांच्या द्वातृन वीरश्रीचीं कृत्येहि कालेलीं प्रसण्यादा सम्भव श्राहे, ऐतिहासिक 
काह्ांत कोकस॒स्थ भट घराष्याचा छक भपल्या मुछ् च देशावर ते गेले व पेशवेपद पावले. (लो ० टिक्कक यांचें चरित्र, पृ० २.) 


च्ितप।बन और आयंशाहत्र ४१७ 


कौन कह सकता है कि ये अपवित्र आसुरी रिवाज और आचरण झार्यजःति के पतन का कारण नहीं हुए और इन्हीं 
से श्रायंजाति का पतन नहीं हुआ ? 


ब्राह्मण बन जानेवाली दो श्नायें जातियों का हाल यहां तक लिखकर देखा गया कि उन्होंने किस प्रकार श्राये- 
साहित्य का सत्यानाश किया है। इन दो जातियों के अ्रतिरिक्त प्रन्य भ्नेकों झ्रार्यों में समा गई हैं। गालुम नहीं 
उन्होंने भर क्या कया मिश्रण किया हो । कुछ काल पूर्व नये नये सम्प्रदाय चलाना, नये नये भ्न्थ रचना श्र पुराने 
ग्रन्थों में प्रक्षेप करने का तो तूफान ही बरपा हो गया था । उस समय जिसके जी में जो कुछ भ्राता था, वह वही 
लिख मारता था । यही नहीं कि ब्राह्मणों ने ही प्रक्षेप किया है, किन्तु हमने गत प्रकरण में दिखला दिया है कि, 
उपनिषदों में क्षत्रियों की ओर से भी प्रक्षेप हुआ है! यही नहीं प्रत्युत हमको कायस्थों की ओर से भी प्रक्षेप किया 
हुआ लेख मिला है। महा गरुड़पुराण अध्याय ६।२ में लिखा है कि-- 


चिन्गुप्तपुरं तन्न योजनातां सु विशति:। कायस्थास्तन्न पश्यन्ति पापपुण्ये चर सर्वशः |॥॥ 
भ्र्थात्‌ चित्रगुत्त का पुर बीस योजना के विस्तार में है, जहाँ सब लोगों के पापपुण्यों को कायस्थ लोग देखते 
हैं। यह प्रक्षेप न तो ब्राह्मणों का किया हुआ है भर न क्षत्रियों का । इस गप में कायस्थों का ही स्वार्थ है, इसलिए 
यह उन्हीं का किया हुश्रा है। क्योंकि कायस्थों के स्वार्थ की बदनामी न तो पहिले कम थी न भ्रब कम है। मिताक्षरा 
में लिखा है कि, कायस्थों को पीट कर प्रजा कौ रक्षा की जाय -+7 । इससे पाया जाता है कि इन्होंने बहुत बड़ा 
अत्याचार कर रक्खा था, इसीलिए ऐसा कहा गया है। - 


जाली ग्रन्थों के रचने का एक नमूना हमने खुद देखा है। उड़ीसा में प्राठगढ़ नामी एक देशी राज्य है। वहाँ 
के राजा का नाम विश्वनाथ है । राजा साहब संस्कृत में कविता कर लेते हैं । उन्होंने व्यास के नाम से अपने गाँव के 
महादेव का माहात्म्य वर्णन किया है श्रौर एक पुस्तक में छुपा भी दिया है । कहने का मतलब यह कि जाली रचनाएँ 
प्रब तक हुई हैं भौर हो रही हैं। पुरानी और मध्यकालीन जाली रचनाझ्नों की खोज थोरप के विद्वानों ने खून की 
है। इस प्रकार की जाली रचानाप्नों के लिए कोलब्श्क कहता है कि मेरे कहने का मतलब यह नहीं है कि जाल- 
साजियाँ कभी नहीं होतीं भ्रथवा पूरे या अध्वुरे बनावटी अन्ध नहीं बनाए गए। सर डब्लू-जोंस, ब्लैकवेयर श्रौर मैंने 
प्रक्षेपों को पकड़ा है। इनसे भी बड़ी जालसाजियाँ करने का प्रयत्न किया गया है। उनमें से कुछ तो थोड़े समय के 
लिए सफल हुईं और भ्रन्त में खुल गईं, पर कुछ तो छुरन्त ही पकड़ ली गईं । नियमित जालसाजी का प्रत्यक्ष प्रमाण 
प्रकाशित हो चुका है, जिसने केप्टन विलफोर्ड को धोखे में डाल दिया था। इसका वर्णोन बिलफोड ने ही कर दिया 
है । इस तरह से यद्यपि कुछ प्रयत्न निष्फल हुए हैं, तथापि दूसरे प्रयत्न निस्सन्देह सफल भी हुए हैं । पूर्वी साहित्य के 
खोज की वृद्धि होने से भ्ौर समालोचकों के चातुर्य से जाली पुस्तकें शौर पुस्तकों में मिलाए हुए जाली पृष्ठ पकड़े 
जायेंगे, पर मुझको यह शंका नहीं है, कि बेद भी इस प्रकार के निकलेंगे )<। 

| चारचारणदुव्‌ त्य महासाहसआदिभिः । पीड्यमाभ: प्रजा रक्षेत्‌ का्यस्थैश्व विशेषतः ।। 
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डंश्द थदिक सम्पत्ति 


कहने का मतलब यह कि आसुरी संसर्ग से इस प्रकार की जाली रचनाओं के कारण आ्रार्यगाति हिंदू हो गई 
ओर उसमें मनभाने सम्प्रदाय, मनमाने ग्रन्थ और मनमाने सिद्धांतों ने हजारों रूपों से विस्तार किया, तथा ब्राह्मण, 
क्षत्री, वैश्य, छूद्र सभी को नींच बना दिया और झ्रायजाति का पतन हो गया । इस पतित दशा में ही मुसलमानों की 
आमद हुई । इनमें से हजारों मुसलग:त हिंदू हो गए और झअनेकों ने अर्थ हिन्दू धर्म मुसलमान रूप घारण करके 
हिंदुओं के रहे सहे विश्वाउ और ग्रन्थों को नह्ठ कर दिया । 


प्ुसलमान अर आयेशास्त्र 
जिसको इन बातों के जानने की न तो फुरसत है न जरूरत है, उसे नहीं मालूम कि हमारी वास्तविक दशा 

क्या है, हमारा प्राचीन वैदिक धर्म क्‍या हैं और हम/रः प्रववोत आये आदर्श क्या है ? अभी गत पृष्ठों में हमने दो 
जातियों के द्वारा शास्त्रविष्बंस का वर्णत किया और दिर ॥ दिया है कि किस प्रकार शास्त्रों में आसुरी बातों का 
प्रक्षेप किया गया है। इन' दो जातियों के प्रटिरिक्त हिन्दु॥, की अन्य शाखाओं ने भी शास्त्रविध्वंस की ह॒त्या से अपने 
को पाक नहीं रकक्‍्खा । ब्राह्मण, क्षत्री, वेश्य और दुद्टों ने मनमाना साहिंत्य रचा है और पुराने साहित्य में मिश्रण किया 
है । सबके सामने देखते देखते ५० वर्ष के अन्दर ही तुलसीकृत रामायण में इतना अधिक क्षेपक घुस गया है कि, असली 
ग्रन्थ पहिले से दूना हो गया है श्ौर सात कांड के नौ दस कांड हो गए हैं । तीन सौ वर्ष में एक हिंदी पुस्तक का जब 
यह हाल है, तो हजारों वर्ष की पुराती संस्कृत की पुस्तकें दिनका सम्बन्ध धर्म, इतिहास और स्वास्थ्य आंदि में है 
प्रौर जो झ्रार्थजाति का जीवन हैं, कितनी दूषित की गई होंगीं, कौत जान सकता है ? इन हिन्दू नामधारी शास्त्र- 
बिध्व॑ंसकों के अतिरिक्त मुसलमानों का राज्य इस देश में बहुत दिन तक रहा है। उन्होंने भी इस देश के हिन्दुओं में 
भ्रत्याचारों के साथ इसलाम धर्म के प्रचार का बहुत प्रयत्न किया है। उनका धर्मचार अत्याचार और जुल्म के रथ 
था | पर उनका जुल्म बहुत प्रचार नहीं कर सका । अलताक हुसेन हाली कहते हैं फि--- 

वो दीने हुजाजी का बेवाक बेड़ा निशों जिसका अकेंसाय अश्लम में पहुंचा । 

त जेहूं में अटका न कुलजम्‌ में का मुकाबिल हुआ कोई खतरा न जिसका । 

किये पै सिपर जिसने सांतों समन्दर वो डूबा बहाने में गंगा के आकर ! 


न 


श्र्थात्‌ इसलाम ने तलवार के जोर से सातों सुद्रों को फतेह कर लिया, पर वह इसलाम का बेड़ा गज्ञी के 
निकास में श्राकर डूब गया । सच है, इसलाम की तलवार ने जिस देश में प्रवेश किया, उस देश को इसलाम करके ही 
छोड़ा । काबुल, ईरान, ग्ररब, तुकं, पोतु गाल, स्पेन, मिश्र, अ्रफरीका, रूस और चीन तक जहाँ कहीं प्रचार हुआ, बस देश 
का देश इसलाम में था गया । किन्तु यह एक भारतवर्ष ही है, जहाँ सैकड़ों वर्षों तत लगातार तलवार चली, पर सिवा 
थोड़ी सी नीच कौमों के भले आदमी भ्रधिक मुसलमान नहीं हुए । जब जुल्म से काम न चला, तो वही पुरुना सिद्धान्त 
काम में लाया गया। प्र्थात्‌ कुछ बातें इधरउधर की लेकर वये नथे रूप से मुसलमानों ने हिन्दू साहित्य को गम्दा 
करना शुरू किया झौर खुद उनके गुरु बन कर उनमें अपने विचार स्थापित करने का प्रयत्न करने लगे । यहां हम वही सब 
बातें सारांशरूप से दिखलाने का यत्न करते हैं। हम यह वहीं लिखना चाहते कि मुसलमान जालिमों ने अपने शासनकाल 
में इस देश के निवासियों के साथ क्या क्या व्यवहार किया । हेम तो यहाँ केवल यह दिख लाना चाहते हैं कि, इनके प्रभाव 
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मुसलसान और आर्मशास्त्र ' ह डे. 


से यहाँ का संस्कृत साहित्य किस प्रकार नष्ट हुमा झौर वंदिक धर्म में कितना धक्का पहुचा। सभी जानते हैं कि संस्कृत 
के लाखों ग्रन्थ वर्षों तक्‌ मुसलमानों के हम्मामों में जलते रहे हैं भौर उदन्तापुरी आदि के नौ नौ मंजिल उँचे पुस्तकालय 
बात की बात में भस्म कर दिये गये हैं, पर यह समग्र वृत्तान्त लिखकर हम ग्रन्थ की बढ़ाना नहीं चाहते । क्योंकि पाठकों 
से कुछ छिपा नहीं है श्लौर न सब कायजपत्र और इतिहास कहीं चला ही गया है। इसलिए हम यहाँ केवल यही दिखलाना 
चाहते हैं कि, मुसलमान जाति ने जब अपने कठोर शासन से भी हिन्दू धर्म क। नाश न कर पाया, तो उसने अपने 
सिद्धांत संस्कृत भाषा में लिखवाना शुरू किया और भ्रपना एक दल श्रपने से श्रलग करके हिन्दुओं का गुरु बनने के लिए 
कायम किया । एक तरफ तो मुसलमान अपने प्रचार के लिए इस तरह साहित्य नष्ट करने लगे और दूसरी तरफ हिन्दुओं 
ने मुसलमानी प्रत्याचार से पीड़ित होकर उनसे बचने के लिए खुद भी नवीन नवीन रचना करके शास्त्रों में मिश्रण 
करना शुरू कर दिया। इस तरह से इन दो तीन मार्गों के द्वारा हिन्दुओं का साहित्य बिगड़ने लगा। यहाँ हम पहिले 
नवीन रचना के प्रमाण उपस्थित करते हैं । नवीन रचना में अल्लोपनिषद विशेष उल्लेखनीय है। क्योंकि यह सभी 
जानते हैं कि अल्लोपनिषद्‌ मुसलभानों की ही रचना है । यहाँ हम उते ज्यों का त्यों उद्धृत करते हैं--- 
अस्साल्लां इल्ले धिश्रावरुणा दिव्यानि थत्ते । इल्लल्ले बरुणो राजा पुनद॑दु:। 
हया सित्रो इल्लां इल्लहने इल्लां बरुणों मित्रस्तेजस्काम:।। १॥। 
होतारमिग्रो होतारभिग्त्र महा सुरिर्द्रा: । अल्लो ज्येष्ठ श्रेष्ठ परम पूर्ण ब्रह्मर्ण अल्लामु )। २ ॥। 
अल्लो रसूल महासदरकब रस्य प्रहजों अल्लामू ॥ ३ ॥। 
आवल्ला बुक मेककस्‌ । अल्लबूक निलश्ादकम्‌ ॥॥ ४ ॥। 
अलो यज्ञ न हुत हुरवा । अल्‍्ला सूय्यंचर्दसर्वनक्षता: ।। ५ 
मलला ऋषोणां सरईदिव्याँ इच्थाय पूर्व साया परमसस्तरिक्षा |; ६ ।। 
अल्ल: पृथिव्या अन्तरिक्ष विश्वकूपस ।। ७ ।। 
इल्लांडवर इल्लांकबर इल्लां इल्लल्लेलि इल्लल्ल!: ।॥ ८ ।। ु 
ओसू अल्जा इल्लल्हला अनाबि स्वृरूपाय अववबंखा श्यामा हुड्ली जवान पशुन्‌ सिद्धान्‌ 
जलदरान्‌ अद्ृष्ट कुरु कुरु फट ॥| € ॥। 
असुरसंहारिणो हू' हों अललो रसूल महमदरकबरस्य अल्लो अल्लाम्‌ इल्लल्लेति इल्लल्‍ला: ॥ १० 
इति अल्लोपनिषल्‌ ॥। 
इसको पढ़कर कौन क्रह सकता है कि, यह मुसलमानों की रचना नहीं है श्रथवा यह बिना उनकी प्र रणा के 
बना है ? इसके ग्रतिरिक्त यूनानी वैद्यक को भी संस्क्रत में लिखवाकर हिन्दू जनता में मुसलमानी हिकमत के प्रकार 
का उद्योग किया गया है। यहाँ हम उसका भी एक नमूना दिखलाते हैं। वैद्यम का एक 'झभिनव निधण्टु” नामी 
ग्रन्थ है । यह ग्रन्थ बम्बई में प॑० दत्त राम रामनारायण चौबे के तत्वविवेक प्रेस में छपा है । इसके श्लोक इस प्रकार हैं- 
बोब: खिल्त इति प्रोक्त: से चतुर्दा निरूप्यते । 
सोदासफरा तथा बलगम तुरोय॑ खून उच्यते ॥॥ 
तबियत्‌ केफियत्‌ कुव्वत्‌ खासियच्च चतुष्टयम्‌ । 
निशिलं ब्रव्यसंश यमल्प किवाप्यनल्पकस्‌ ।। 
अपरासुसहिलनास्नी इसहालरेचन विश: । 
नोमनिद्रा सरमाल्‍््यात मुनक्किस तद्विधायनों ॥| 


४२० वेदिक सम्पत्ति 


खुशी फहुंव प्रसाव:ः, स्थाग्ममसौदेहपाटवम्‌ । 
सभय विवधात्येबा सुफरंह सा प्रकीतिता |! 
दिमाग दिल ज़िर सादा एतदंगचतुष्टय्स । 
आजाथ रईस दृत्युक्त' श्रेष्ठ देहे शरीरिणास्‌ '। 
यहाँ इनके अर्थ करने की झ्रावश्यकता नहीं है। इनके शब्दों से ही ज्ञात हो रहा है कि, इनमें यूनानी हिंकमत की 
बातें भरी हुई हैं भ्रौर इनके प्रचलित करनेवाले मुसलमान हैं। जिस तरह वैद्यर में हिंकमत का मिश्रण किया गया है, 
उसी तरह ज्योतिष्‌ में भी इसलामी तत्व दाखिल करने का प्रयत्न हुमा है। खोज करनेवाले जानते हैं कि फलित ज्योतिष 
का प्रचार विदेशी है। वह इस देश में यूनान से ही झाया है। पारसियों भौर मुसलमानों का उस पर अधिक विभ्वास है। 
लखनऊ के नवाब तो बिना ज्योतिष्‌ का मुहूर्त दिखलाए छोटे छोटे काम भी नहीं करते थे--भाड़े और पेशाब को भी 
नहीं जाते थे । उसी फलित को मुसलमानी सापषा में संस्कृत मिलाकर किस प्रकार हिन्दुओं में दाखिल किया गया है, 
उसका भी एक नमूना यहाँ हम दिखलाते हैं। नवाब खानखाना की 'खिटकौतुकऊ' नामी एक छोटी सी पुस्तिका है । 
उसको पं० रामरत्स वाजपेयी ने लखनऊ में छापा है । उसमें लिखा है कि-- 


यदा मा!हताबों भवेत्मालखाते मिरीखोथवा मुश्तरी बस्तखाने । 

अता रिद्विलग्ने भवेहरुश पूर्ण भवेद्दीनदारोधवा बादशाह: $। १ 
भवेद्याफताबो यदा षष्ठलाने पुनर्दे्यपीरोथ केस्प्रे शुर्वा । 

सुजात: शुतुर्फोलताज्यो हयाढचो जरी जज रावश्यवात: चिरायु: ।। २ ।| 
यदा चश्मखोरा भवेद्योस्तखाने ततो मुश्तरी दोस्तखाने विलग्नात्‌ । 
अतारिद्धनस्थों ब॒हत्ताहिबी स्थाद्‌ बहत्‌ सूर्य मसमल खज़ानाश्वपूर्णः '। रे ॥। 
तृतीये भवेद्ञाफतावस्य पुत्रो यदा म!हताबस्य पुत्रों बिलरने । 

भवेन्मुश्तरी केन्द्रखाने नरार्णां बहतु साहिबी तस्य तालेरजु स्थात्‌ ।। ४ ।) 
यदा सुश्तरो पंजलाने मिरीखों यदा दख्तखाने रिपो आफताब: | 

नरो बावकूफो भवेत्कु जरेशो बहद्रोसनोबाहिमी वारणाढयः ॥ हैं |! 

अता रिद्‌ बिलग्ने सुखे माहताबों गुरस्स्वपर्लाने तमो लाभसाने | 

जहानस्य ध्री भवेन्नेकबर्त: खजानागजादधो मुखुक्‌ साहिबी स्पात्‌ । ६ ॥। 
यदा देवपीरो भवेद्वस्तल!ने पुनर्देत्थपीरोथबा स्वप रखाने । 

अतारिद्विलग्ने तृतीये मिरील: शनिलभिखाने तर: कार्थिल: स्यथात्‌ ।| ७ !। 
महल माहताबो व्यये आफताबो यदा मुश्तरी केग्द्रलाने त्रिकोण । 
अंवेग्मानयों देयतेजल्कराठ्यों बृहत्‌ साहिबो बर्तखबी कमाल: || ८ ॥। 
खजाानागजाढचो भवेल्लश्करा्यो महानप्रिबो मुश्तरी जायलाने । 
मिरीखोथ लाभे बुध: पंजखाने शर्तिः शत्रुखाने नर: काबिलः स्थात्‌ ।। ६ | 
कमर केन्द्रसाने शनि: शत्रुखाने जिकोशोधवा मुश्तरी चश्मखोरी । 

से जाता नरो साविरः सद्गणशों भवेत्‌ शायरों मालदारोथ खूबी ॥॥ १० ॥। 


इन झ्लोकों का भी अर्थ करने की श्रावश्यकता नहीं है । इनमें झाये हुए फारसी शब्दों से ही ज्ञात हो रहा है कि , 
इनमें मुसलमानों के नजूम का वर्णन है । इसके प्रतिरिक्त इस्लाम प्रचार के लिए उठूँ मिश्ित प्रन्य श्लोक भी ऐसे ऐसे 
बनाये गये हैं, जिनसे उनके अल्लाह की भक्ति की जा सके। यहाँ हम नमूने के लिए इस तरह का भी एक छ्लोक लिखते हैं- 


घुंसलमान और आयंशास्त्र ४२१ 
हेच फिक्मत्कतंब्यं कर्ंव्यं जिकरे खुदा । खुदातालाप्रसादेन सर्वकाय' फतह भवेत्‌ ! 


इस तरह से मुसलमानों ने संस्कृत भाषा के द्वारा श्रपने भांव, अपने विचार भौर विश्वासों को हमारे भावों, 
बिचारों झौर विश्वासों में भरा है श्रौर हमारी संस्कृति में क्षोभ पैदा कूर दिया है इसी तरह उनके दूसरे दल ने गुरु 
बनकर भ्ौर देशी भाषा में नये नये ग्रन्थ रचकर भी हिन्दुओं के विश्वासों में बहुत सा अन्तर पैदा कर दिया है। यह 
मुसलमानों का दल जो हिन्दुओं का गुरु बनने चला था, वंशपरम्परा से झ्ब तक मौजूद है । बम्बईनिवासी सर 
झागाखाँ उसी गद्दी के वर्तमान भ्राचाय हैं भ्रोर इस समय भी कई लाख हिन्दुओं के गुरु हैं। गुजरात, सिघ और पंजाब 
में लाखों भ्रादमी उनके चेले हैं प्रौर हर साल कई लाख रुपया दशशांश के नाम से उनके पास पहुँचाते हैं। उनके ग्रन्थ 
सिन्धी, पंजाबी श्रौर गुजराती माषा की एक मिश्रित भाषा में लिखे गये हैं। उन ग्रन्थों में लिखा है कि, भ्रथर्ववेद से 
हमारा धर्म चला है। इन्होंने इस भ्थर्ववेद का सिलसिला श्रागे चलकर कुरान में जोड़ दिया है। इसी तरह उस 
झादि मुसलमान को कलड्डी भ्वतार माना गया है, जिसकी गही पर इस समय सर ग्रागा्खां विराजमान हैं। इसका 
सिलसिला किसी तरह हजरत मुहम्मद से भी जा मिलाया है। इस धर्म में गाय खाना और पालना दोनों लिखा है 
पाँच छे साल से सर प्रागार्खां ने झाशा दे दी है कि प्रव हमारे सब चेले खुलासा अपने नाम मुसलमानी ढंग के रक्खें 
भोर हिन्दुओं से पृथक्‌ हो जायें। कहते हैं कि हिंदुओं की एक बहुत बड़ी जमात जिसमें लाखों मनुष्यों की संख्या है, भव 
हिंदुशों के हाथ से निकलनेवाली है | यहाँ हम थोड़ासा इस श्रागाखानी धर्म का भी इतिहास और सिद्धांत लिखते हैं । 
मुसलमानी धर्म के संस्थापक और कुरानमजीद के प्रचारक हज रत मुहम्मद के दामाद हजरत श्रली से शाहजादा 
जाफर सादिक छठा इमाम हुआ । इसी से जाफरी फिरका चला, जिसको सिया कहते है। इन जाफर सादिक के 
इस्माईल भौर मूसाकाजम दो लड़के थे । इस्माइली धर्म इन्हीं इस्माइल के नाम से प्रसिद्ध हुआ । “हिस्ट्री ऑफ दि 
एसेशिन्स' में लिखा है कि इस्मालियों ने भ्रपना राज्य इजिप्ट(मिश्र) में स्थापित किया और वहाँ बहुत दिन तक राज्य 
किया । उसमें मुस्तनसर नामी एक खलीफा हुआ, जिसने अपने बड़े लड़के मुस्तफा झलीदिन भ्रल्लानिजार को वारिस 
बनाया । इसी निजार के नाम से निजारी फिरका हुआ । बहुत दिनों के बाद इन निजारी लोगों ने अपनी गही भल- 
मृत में कायम की । यह भ्रलमृत एक पहाड़ी किला है, जो कास्पियन समुद्र के दक्षिण झौर ईरान के उत्तर में स्थित 
है । इसी को इनके ग्रन्थों में 'प्रलमृत गढ़' के नाम से लिखा है। आज से कोई ७५० वर्ष पूर्व यहीं से इन लोगों ने 
भ्रपने उपदेशकों को हिन्दोस्तान में मुसलमानी धर्म के फैलाने के लिए भेजा । पहिले ये लोग काइ्मीर में झाये शोर 
यहाँ से लहौर और लाहौर से सिंध कोटड़ा आम में ग्राकर बसे । इनकी ग्रन्थों में लिखा है कि-- 


पोर सदरदेन पंथज किया जाहर खाना सकान । 
पेलो खानों आदो कर्यो 'कोटड़ा' ग्राम निधान ।! 
पीर सदरदीन जाहर थया हिंदू कर्या मुसलमान । 
लोवाणा फिर खोजा कर्या तेवे आप्यो साथो इमान ॥। 


प्र्थात्‌ पीर सदरदीन ने सबसे पहिले कोटड़ा ग्राम में मुकाम किया और हिन्दुओं को मुसलमान किया, तथा 
बहीं पर लोहाणों को खोजा बनाया। इन झानेवाले इसला म प्रचारकों की गोल के उस समय पीर सदरदीन गुरु थे। 
उन पीर सदरदीन ने अपने तीन नाम रक्‍्खे थे | सदरदीन, सहदेव ओर हरिचंद । पीर सदरदीन की गद्दी पर श्राज- 
कल बम्तब्ईनिवासी हिज हाईनेस आागाखाँ विराजमान हैं । ह 


इन आगाखानी गुरुओं के पूर्वज बड़े ही चालाक थे। इन्होंने अ्रपनी चालाकी से दूर दूर तक भ्रपने घर्म का प्रचार 
किया। इन्होंने मिश्रियों में, ईसाइयों में झौर दूसरे फिकों में बड़ी ही चातुरी से प्रचार किया । इनकौ प्रचारसम्बन्धी 
चालाकियों का पता खोजों के एक मुकदमे का फैसला देखने से लगता है। यह फैसला सन्‌ १८६६ ईस्वी में हाईकोर्ट के 


४२२ वेदिक सम्पति 


जजों ने लिखा है | इसमें लिखा है कि जब किसी शिया को इमामी इस्माइली धर्म में लाना होता है, तो इस्माइली 
उपदेशक पहिले शिया धर्म की शिक्षा को दिलोजान से स्वीकार करता है, श्रली भौर उसके पुत्र पर हुए जुल्मों पर 
दुःख प्रकाश करता है, हुसेन के शहीद होने पर दया दिखलाता है श्रौर उनके कुटुम्ब के साथ कुछ सहायता करने के 
लिए विचार दर्शाता है तथा बनी, उमैया झ अब्बाशी के लिए तिरस्कार प्रकट करता है | इस तरह से अपने लिए 
रास्ता तैयार करता है और फिर घीरे से इशारह करता है कि शियाधमे जानने और पालने की श्रपेक्षा इस्लामी धर्म 
के गुप्त भेदों को जानना चाहिये । इसी तरह जब किसी यहूदी को अपने धम में लाना होता है, तो इनका उपदेशक 
खिती और मुसलमानी धर्म के विरुद्ध बोलता है और जिसको अपने धर्म में लाना होता है, उसके साथ मिलफ़र कहता 
है कि यह विश्वास रखना चाहिए कि मसीहा आनेवाला है। परन्तु धीरे धीरे उसके मन में यह बात जमाता है कि 
जो मसीहा श्रानेवाला है, वह झली के सिवा और दूसरा कोई नहीं है। इसी तरह जब किसी ईसाई को अपने धर्म में 
लाना होता है, तो यहूदियों की हठ और मुसलमानों की प्रज्ञानता का वर्णात करता है श्रौर ईसाई धर्म के मुख्य अंशों 
को मान देते का ढोंग रचता है । किन्तु धीरे धीरे ऐसा इशारह भी करता है कि, यह सब ठीक है, पर इसके भीतर 
बड़ा भेद है भर वह भेद प्रकट करनेवाला एकमात्र इस्माइली धर्म ही है। फिर उसको सूचना करता है कि ईसाइयों - 
ते पाराक्कीट (?क8८९(९ --१॥४ प्रणए 5॥050 ण आआ$) की तालीम का भ्रर्थ उलट दिया है । मतलब यह है 
कि ये लोग अपने धर्म के विचार गुप्त रखते हैं और जिसको अपने धर्म में लाना होता है, उसके धर्म का एक बड़ा 
भाग खुद कुबूल कर लेते हैं । 

इसी ढंग से शिक्षा देने लिये इन्होंने मिश्र में एक विद्यालय भी खोला था । उस विद्यालय की वाषिक झामदनी 
२५७००० ड्यूकेट थी ५८ । उस विद्यालय में धर्मशिक्षा के नौ दर्जे थे श्रौर शिक्षा का क्रम यह था । 


प्रथम श्रेणी--शिक्षक के वचनों पर विश्वास रखना । धर्म पर भरोसा रखने के लिए प्रेरणा करना । धर्म के गुप्त 
भेदों में बाधान डालने और उनमें श्रद्धा रखने के लिये कसम खाना । धर्म और बुद्धिवाद में जहाँ अंतर श्रावे, वहाँ उलटी 
सीधी बातें बनाकर जिज्ञासु को संदेह में डालना । इन समस्त बातों को काम में लाने के लिये कोई कसर बाकी न रखना। 


हितीय श्रेणी--परमेश्वर के बनाये हुए इमाम जो विद्याप्रचार के मूल थे, उनकी पहचान कराना, उत्तकी बड़ाई 
करना और उन पर विश्वास पक्का कराना | 


तौसरी क्षेणी--इमामों पर विश्वास हो जाने पर उनकी संख्या के विषय में बातचीत करना और कहना कि, 
इमामों की संख्या सात ही थी । क्योंकि सात की संख्या पवित्र होती है। परमेश्वर ने जिस प्रकार सात की पवित्रता 
को ध्यान में रखकर सात दुनियां, सात आसमान, सात दरिया, सात ग्रह, सात रंग, सात स्वर और सात धातुओं को 
बनाया है, उसी प्रकार प्राणियों में श्रेष्ठ सात ही इमामों को भेजा है। इसके बाद उन सात इमामों के नाम अली, 
हसन, हुसेन, गली जेनलाबदीन, मुहम्मद बाकर, जाफरसादिक और इस्माइल बताना --। 


क्षौथी श्र णो-- पहिले यह सिखलाना कि संसार के आरम्भ के बाद ईश्वरीय कायदों का प्रचार करनेवाले पर- 
मेश्वर की ओर से सात पैगम्बर बोलनेवाले--लेकचरर्स हुए। उन्होंने खुदा की आज्ञा से अपना मत फैलाया । इसके 
बाद यह सिखलाना कि उन सातों के साथ बिना बोलनेबाले भी सात थे, जो उन बोलनेवालों के झाचाये की भाँति 
प्रतीत होते थे । पहिले सातों को सूस कहते ये । इन सातों के ताम प्रादम, नूह, इब्नाहीम, मूसा, ईसा, महम्मद श्रौर 
जाफर का लड़का इस्माईल हैं। बिना बोलनेवाले उनके सात मददगा रों के नाम--सेथ, शेम, इब्राहीस का लड़का 
इस्माईल, झआाइरन, सीमियन, अली झर इस्माइल का लड़का मुहम्मद हैं । 





2६ एक ड्यूकेट बारह रुपये के बराबर होता है । 
-+- इमामी लोग सात के स्थान में बारह इमाम मानते हैं । 
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: पाँथिवों श्रेणी--जिज्ञासु को खुली रीति से ईमान ग्रा जाय, इस लिए प्रथम से ही ऐसा कहना कि हर एक 
भूगे पेग्रम्बर के साथ बारह घारह मददगार थे । दलील यह देता कि सात के बाद बारह का ही अच्ू श्रेष्ठ है। क्योंकि 
राशियाँ बारह हैं और अंगूठे को छोड़कर चारों उँगलियों के पोर भी बारह ही हैं। बारह ईमामों के धर्म के 
सिद्धान्त सिखलाना । ! 

छठी श्रेणी--इस श्रेणी में भ्पने तवोन धर्म के कायदे थोड़े सिखलाना और तत्वज्ञान के नियम अधिक 
पढ़ाना । इस दर्जे में प्लेटो, श्रारिस्टॉटल, पैथागोरस के सिद्धान्तों का प्रमाण स्वीकार करता । 
सातवों श्रेणी--सातवीं श्रेणी में इस्माइली धर्म के गुप्त सिद्धास्तों के सीखने का अ्रवसर देना और घर्म की 
वास्तविक आज्ञाओं को समझाता । 
आठवों श्रेणी -- सभी पैगम्बरों ने अपने से पूर्व पैगम्बरों की बात को काटकर नेस्तनाबूद कर दिया है, इसलिए 
इस श्रेणी में इस्माइली घर्मं की इस कमजोरी को रफा करने के लिए स्वर्ग-नर्क का वर्सान करने जिज्ञासु के मन को 
भयभीत कर देना । 
नवों श्रेणी--इस श्रेणी में प्रपता पूरा श्रभीष्ट प्रकट रूप से सिखला लेता ! 
खोजों के मुकदमे भें इनके धर्म-प्रचार का जो ढंग जजों ने वर्णान किया है, वही तरीका इस विद्यालय की इस 
शिक्षाप्रणाली में भी पाया जाता है और इनका वही ढंग हम यहाँ भारत में भी देख रहे हैं । इन्होंने इस्लाम धर्म के 
प्रचार करने के लिए जो ग्रन्थरचता की है भ्रौर हिन्दू बनकर जिस प्रकार हिन्दुओं को मुसलमात बनाने का प्रपञ्च 
किया है, उसका हम यहाँ थोड़ा सा नमूना दिखाते हैं। इनके एक ग्रन्थ में ्रागाखान आदि गुरुओं के लिए मुहमदद्याह 
ने लिखा है कि--- 
जीरे कृष्ण पहेरतां पोताम्बर धोतो | जीरे आज कलि में कभो ने टोपो ।। 
जोरे कृष्ण चालतां टिलडी काढ़ी । जीरे आज कलि में बढ़ाई डाढ़ी । 


श्र्थात्‌ जहाँ कृष्ण पीताम्बर पहिनते थे, वहाँ भ्राज कलियुग में गुरुजी टोपी पहिनते हैं और जहाँ कृष्ण टिलड़ी 
संवारते थे, वहाँ प्राज कलियुग में गुरुजी डाढ़ी रखते हैं । इसी तरह हजरत मुहम्मद के लिए लिखा है कि--- 
जोरे भाई रे आज कलयुग माँ ईश्वर आदम नाम भणाया 
गृद ब्रह्मा ने रची मुहम्मद कहाव्या हो जीरे भाई 
जोरे भाई रे पुरख उत्तम विष्णुजी अलीरूप नाम भणाथा 
ते तो नाम रखी सरे धायाँ हो जरे भाई । 
भ्र्थात्‌ कलियुग में परमेश्वर ने अपना नाम आदम रकसा, ब्रह्मा मुहम्मद कहलाये और विष्णु अली नाम से 
प्रसिद्ध हुए । इनके अ्रतिरिक्त पीर सदरदीन को हिन्दुओं का दक्वाँ अवतार बताया है। एक पद्म में लिखा है कि -- 
कणजुग मधे अनंत क्रोडी पीर सहनूशायें वर आलिया । 
अदतार दशमो दिलमां घरी घट कलशरूपे सही थाषिया ! 
भ्र्थात्‌ कलियुग में दशवाँ भ्रवतार पीर सदरदीम ही है, जो घट, कलश आदि रखवाते हैं। इसके आगे फिर 
लिखा है कि--- 
येजी अलख पुरण शाजी बेजो दातार 
अलख पुरल शासरणी सतार 
श्रेवो श्री इसलामशा बशसो अवतार । 


२४ वैदिक सम्पत्ति 


भ्र्थात्‌ ये दशवें और इसलाम के बादशाह पीर सदरदीन ही श्र॒लखपुरुष हैं। इसके श्रागे पश्चिमं दिशा को 
प्रशंसा में लिखा है कि--- 
कृता जुगे द्वार उत्तर मुखे हुआ जेता में मुख पूर्व रचायां | 
द्वापर दखण आज कलि पच्चछिमे मेहदीशा नाम भणायां । 
भ्र्थात्‌ सत्ययुग में उत्तर मुख का द्वार, त्रेता में पूर्व मुख का, द्वापर में दक्षिण मुख का झौर आज कलियुग में 
पश्चिम का द्वार हुआ, जहाँ मेहदीशाह हुए । इसके आगे झपने घट पाट का बणन करते हुए लिखा है कि--- 
आज कलजुग मधे साहेब नुं एक रूप 
पच्छम दिशा वार क्रोड़ी सु पीर सदरदीन. 
घट पाट स्थापत्तां, माटीना घट मादीना पाट, 
अजा जाग करतवा । अजानु मूल ते तेजादान देतवा । 
एशो फलेथी वार फ्रोडी सु पीर सदरदीन सीजंता । 
अमीर अमरापुरी पोंचता । 


भर्थात्‌ श्राज कलियुग में साहब का एक ही रूप है। पश्चिम दिशा में माटी का घट शोर माटी का पाठ 
स्थापित करके भ्रमीर उमरा सब पीर सदरदीन की सेवा करके श्रमरपुरी को जाते हैं। इसके श्रागे दशों भ्रवतारों का 


वर्णान इस प्रकार है कि-- 
मछ फोरम वाराह मणा पाँई 


मर्रासह रूपे स्वामीजी विष्णु भणों 

बामन परसराम सोई अबतर्यो 

श्रोरामें लंकागढ़ चहियो 

कानजी बुध दखण अवतर्यों 

अढ़ार खुणी शानर देयों 

पाछमें पात्र निकलंकी नारायण 

धेलम देश में शाजो स्थान रच्यी 

फीड़ी पंज, सत, नव, चारों अनत ही नारोंषो 

श्री इसलामशा जो नाम भणांवा 

प्र्थात्‌ विष्णु ने मच्छ, कूर्म, वाराह, नुसिह, वामन, परशुराम श्रादि श्रवतार घारण किये । रामचन्द्र ने लडद्धा 

में चढ़ाई की । श्रीकृष्ण और बुद्ध भी हुए । इनके बाद सबसे पीछे घेलमदेश में निष्कलंकी नारायण ने अवतार धारण 
किया । वही श्री इसलामशाह पीर सदरदीन हैं । इसके श्रागे मुसलमानी धर्म में सबको लाने के लिए लिखा है कि--- 


चोला छोड़ो न दीन का धांचा मत खाव, सुनो बटाऊ बावरे मत भूल न जाव । 
सांचा दीन रसूल का सो तमे सहो करिजाणों, जो कोई आवे दीन में उत्तको दीन में आणों । 


अर्थात्‌ हे मुसाफिर ! सुन । भूलना नहीं, घोखा मत खाना झौर दीन की डोर मत छोड़ना, क्योंकि रसूल का 
ही दीन सश्चा है। इसलिए तू उसे सच्चा समझ और जो दूसरे लोग ग्रावें, उनको उस दीन में ला। इसके झागे उस 
दीन का वर्णन करते हुए पीर साहब खुद भपने प्रचारकों को गुप्त बात का उपदेझ करते हैं कि-- 
अली थकी बहु पेनज चाल्यां सो सतगुर नूरे पाया 
साले दोन पुरा कहिये हुआ सुदीन रहेमान 


मुसलसान और आयंश सत्र ४२४ 


शाह शब्स केरो दिन पिछाखो जोदिश तेणे पाय 
सृरण अगामी जोत देखाड़ो मर सोई अवतार 
करणो कारण खाल उतारी प्रतक्ष ये परमाध्या 
मुआ जोवता ते भर करिया करणी बिना मय होय 
गशीरदीन न्रज पाया हुआ सुदोन रहेमान 
हिन्दू केरी पूजा करता किम्ने न थाया भेद 
चरित्र हिम्दू अम्द र मुसलमान कोई मद तेने जारे । 
राम रास काया सव राले रातियाँ करे शु जाग 
सशी रदीन एवा श्रुजर्ग कहिये कई एक हिस्दू ने तार्या 
तिस्की आल पोर साहुधदीम हुआ हुआ सुदीन रहमान 
साहबदीन गरीबी बेशे फकोरी पुरो राली 
सफल तेरे बशोंद कीधी पावा दीन रहेमान 
पीर सदरदोन बुजरग कहिये बार क्रोड़ीं ना धार्मा 
कलजुग मां तेरे जिवयड़ा तार्या जेणें साचो दशोंद कोबो 
हसन कथीरदोन गरोब बंदा होता साहबजी के चरण 
अनम्त क्रोड़ी ता गुरुजी आश्या करना ऊर्ता काम । 
(पीर सदरदीन कृत अनन्तज्ञान) 
इसमें उन्होंने सालेदीन का प्रभाव, शम्सतबरेजी का तपोबल भर नशी रदीन का प्रताप वर्णन करके इस्लाम- 
धरम के प्रचार की यह युक्ति बतलाई है कि जाहिर में हिन्दूरूप से भर भ्रंत:करणा में मुसलमान रहकर प्रचार करना 
चाहिये भौर शिष्यसम्प्रदाय से प्रश्ोंघ भर्थात्‌ ग्रामदनी का दशांश वसूल करना चाहिये । इस प्रकार से मुसलमानों के 
इस दल ने जो हिन्दुओं का गुरु बनकर उनका घन और धरम लेने झाया था, इस प्रकार जाली ग्रन्थों की रचना से 
. लाखों हिन्दुओं को पतित किया है। जिस प्रकार के ये इस्माइली प्रचारक थे, उसी ढऊफू का प्रचारक कबीर भी था। 
यह भी हिन्दू मुसलमानों के बीच में एक विचित्र धर्म कायम करके हिन्दुओं में से श्रपने चेले छीन लेने का प्रयास करता 
था । वह कुछ भ्रंश सफल भी हुआ था । जितने कबीरपंथी हैं यदि वे कट्टर हैं तो बजाय भग्निदाह के गाड़ना अधिक 
पसन्द करते हैं भौर वेदों तथा ब्राह्मणों की निन्‍दा करते हैं। इस बात को गुरु नानक ने ताड़ लिया था । गुरु नानक 
पर कबीर का जादू नहीं चला । वे कबीरपंथ से सचेत रहे और झलग एक ऐसा पंथ बना सके जो ठीक मुसलमानों का 
विरोधी है। पर दुःख से कहना पड़ता है कि कमी कभी सिक्‍ख कह देते हैं कि हम हिन्दू नहीं हैं । 
जिस प्रकार कबीर साहब गुरु घन गये ये, उसी तरह प्रकबर बाददाह भी गुरु बनना चाहता था। उसने 
यह प्रसिद्ध कर दिया था कि, मैं पूर्वजन्म का हिन्दू हैँ भौर मेरा नाम मुकुन्द ब्रह्मचारी था। उसने मुकुन्द ब्रह्मचारी 
होने की पुष्टिट में जो ज्लोक बनवाया था, वह इस प्रकार है--- 
बसुरन्प्रवाणचस्द्रे तोराजप्रमागे। तपस्ि बहुलपके द्रादशीपूर्षमामे ॥ 
नलशिलतनुहोमे सर्वमूम्याधिपत्ये । सकलबुरतिहारी ब्रहमचारी भुकुस्द: ॥। 
प्र्यात्‌ संवद्‌ १५६८ की फाल्गुण शुक्ला द्वादशी को प्रातः:काल पृथिवी का सम्पूर्णों राज्य प्राप्त करने के सिए 
मुकुन्द ब्रह्मधारी ने प्रपता श्वरीर नख से शिला तक होम कर दिया | भकबर भुकुन्द ब्रह्मचारी बनकर प्रपना हिदूरूप 
जे 22. बाहुता था। वह कभी कभी यज्ञोपवीत भी पहनता था और डाड़ी निकाल डालता था। यह सब इसीलिए कि 
शँ 


अन्‍-__ 
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हिन्दू उसके चक्कर में श्रा जायें। भ्रकबर अपने समय के बड़े बड़े लोगों को ऐसी ऐसी बातें सुनाकर अपने काबू में लाता 
था। उसकी ये चाले बहुत श्रंशों में हिन्दुओं पर झ्सर कर गई थीं। वह उनके साथ दादी विबाह का संबंध खुले झ्राम 
करना चाहता था। इतना ही नहीं, प्रत्युत उसने हिन्दुओों को एक साथ ही मुसलमान बनाने का बहुत बड़ा प्रायोजन 
किया था | उसते फतेहपुर सीकरी में एक इबादतखाना बनवाया था, जहाँ पर भारतवर्ष के समस्त सम्प्रदायों के प्राचार्य 
एकत्रित होते थे । इसमें पारसियों के दस्तूर मेहरजी राना नौसारी से बुलाये गये थे, अब्बुलफज़ल के कहने से उनके 
लिए एक आ्राग्यारी भी ब्नवाई गई थी भौर उनको दो सौ बीघा जमीन भी दी गई थी । इसी तरह पादरी 7९०१०- 
।80 2५०४५४४४० भी इस इबादतखाने में रहते थे । इनके भतिरिक्त हरिविजय सूरि, विजयसेन सूरि, चन्द्रसूरि झ्ादि 
जैन झोर बौद्ध साष्ठु भी वहाँ रहते थे । इनके सबके जमा करने का यही कारण था कि, कोई ऐसी सूरत निकल भावे 
कि वे समस्त हिन्दु जातियाँ मुसलमान हो जावें । हमारे इस झ्ारोप में यह प्रबल प्रमाण है कि भ्रकबर ने जो नवीन 
घ॒र्मं बनाया था, उसका नाम दीन इलाही था झौर जहाँ इस घरर्म की चर्चा होती थी, उस स्थान का नाम इबादतखाना 
था । ये दोनों नाम इस्लाम के ही भनुकूल हैं, दूसरों के नहीं भौर इनकी तहों में इसलाम ही भलकता है, प्नन्‍्य नहीं। 

ये मुसलमानों के गुरु बनने के नमूने हैं । इन रचनाझ्रों, इन युक्तियों भौर ग्रुरुओं की इन तरकीबों से हिंदुओं 
के विश्वासों में ग्रौर उनके व्यवहारों में क्या क्या फेरफार हुआ झौर इनके प्रभाव, दबाव औौर भ्रत्याचारों से बचने 
के लिए हिन्दुओं ने स्वयं अपने विचारों श्रोर पुस्तकों में क्या क्या फेरफार किया, इसकी याद प्राते ही रोमांच होता 
है। भ्रष्टवर्षा श्रादि छोकों की रचना करके बाल-विवाह का जारी करना, सुवर का मांसाहार स्वीकार करना, पुत्री-ह॒त्या 
का प्रचार करना झोर पर्दा-प्रथा का जारी करना क्‍या बिलकुल ही इस्लामी भ्रत्याचारों के ही कारण नहीं स्वीकार किया 
गया ? कौन कह सकता है कि हिन्दुओं को इस्लाम ही के कारण ये भ्रनायं सिद्धांत नहीं स्वीकार करने पड़े ? कोई भी 
विचा रबान्‌ हमारी इस बात का यही उत्तर देगा कि, मुसलमानों ने स्वयं भौर हिन्दुओं ते विवक्ष होकर श्राये-साहित्य 
झोर भ्रार्य-संस्कृति का नाश किया है, तथा प्राये-साहित्य भौर प्रा्ये-संस्कृति के नष्ट होने ही से हिन्दुओं का पतन हुआ है। 


ईसाई और आयंशास्त्र 

चौथी योरपनिवासिनी ईसाई जाति है, जिसने भारत में श्राकर प्रायों के रहे सहे विश्वासों को बदलने 
झोर वैदिक साहित्य के द्वारा श्रपने सिद्धांतों का प्रचार करने के लिए महान्‌ प्रयत्न किया है। यद्यपि ईसाई जाति ने 
इस देश को बहुत बड़ी हानि पहुँचाई है, परन्तु हम यहाँ वह सब नहीं लिखना चाहते । हम यहाँ यह नहीं लिखना 
चाहते कि, ईसाइयों के शासन द्वारा हिन्दुओं को क्या नफा और नुकसान हुआ ? हम यह भी नहीं लिखना चाहते 
कि इस देझ्ष में आने के साथ ही वास्कोडि-गामा ने भ्रपने श्राअयदाता कालिकट के राजा के साथ कँसी बेईमानी 
की ? हम यह भी नहीं लिखना चाहते कि पुतंगाल के पादरियों ने गोवा में माबापविहीन लड़कों को किस जालि- 
माना तरीके से क्रिविचियन बनाया भौर हम यहाँ यह भी नहीं लिखना चाहते कि किस प्रकार यहाँ के कारीगरों के 
प्रंगयंठे को काट काटकर इन ईसाइयों ने यहां का व्यापार नष्ट किया श्रौर इस तपस्वी देश को विलासी बनाया । 
क्योंकि सभी जानते हैं कि, मारतवासी इनके कारण भूख भौर अ्रपमान से शारीरिक तथा मानसिक बल खो चुके 
हैं। भ्रत: हम यहाँ केवल उतना ही माग लिखना चाहते हैं, जिसके कारण हमारे भायेंत्व भ्र्थात्‌ वैदिकता का हांस 
हुआ है । यह मानी हुई बात है कि जब कभी कोई नवीन जाति दूसरी जाति में अपने विधार झभौर विश्वास 
दाखिल करना चाहती है, तो वह उस जाति की कुछ बातों को मान लेती है, कुंछ का श्रथें बदल देती है भौर कुछ 
झपने विचार उसमें दाखिल कर देती है। इस देश में ईसाइयों ने भी इस सिद्धांत से बहुत लाभ उठाया है। 
प्रारंभ में ईसाई पावरियों ने देखा कि यहां के धर्मगुरु श्राह्मरा हैं, भत: वे भी यशोपवीत पहनकर भोर ब्राह्मणों के से 
झपने सा रखकर .ईसाई धर्म का उपदेश करने लगे। जब उन्होंने देखा कि यहां साधु संल्यासियों का बढ़ा मान है, 
डन पर लोग बड़ी श्रद्धा रखते हैं झोर उनके वचनों को मानते हैं, तब मुक्ति फौज के ईसाई प्रचारकों ने भी वस्त्रों को 


ईसाई और आएसंशास्त्र ४२७ 


भगवा रंग से रद्भकर भौर संन्‍्यासियों का भेष बनाकर प्रचार करना भारम्भ किया । इसी तरह उन्होंने देखा कि, यहाँ 
उपनिषदों का बड़ा मान है तब वाजसनेयी उपनिषद्‌ की 'ईशावास्यमिदं संबं' इस श्रुति से ईसा मसीह का उपदेश करने 
लगे । इसी तरह संस्कृत में बाइबिल को लिखवाकर भी बड़े बड़े पंडितों को ईसाई बना लिया । यह सारी हकीकत सब 
लोग जानते हैं, इसलिए यहाँ विशेष लिखने की झ्रावश्यकता नहीं है । हाँ, केवल इस बात का जिक्र कर देना श्रावश्यक 
है कि, इन्होंने किस प्रकार अपने सिद्धान्तों को संस्कृत द्वारा हिन्दुश्रों में प्रचलित करने की जालसाजी की । 

हम पहिले ही लिख श्राये हैं कि, कोलब्न क श्रादिकों ने वेदों को प्राप्त करना चाहा था, पर द्रथिड़ों ने उन्हें ठग 
लिया श्रौर वेदों को न दिया। कितु पादरियों ने सोचा कि लोभी द्रबिड़ों को रुपया देकर बाइबिल के सिद्धांतों को 
संस्कृत में लिलवाकर एक वेद तैयार कराना चाहिये। वही किया गया । सन्‌ १७६१ में रॉबर्ट डी० नोबली नामक पादरी 
ने एक द्रविड़ पण्डित को रूपया देकर पुराण और बाइबिलमिश्रवित एक पुस्तक संस्कृत में लिखवाई झौर उसका नाम 
यजुर्वेद रकखा । उस समय यह वेद के नाम से लोगों को सुताया जाने लगा | इसका फ्रेंच भाषा में अनुवाद भी हुश्ना 
श्रौर बड़ी धृमधाम से पेरिस के पुस्तकालय में रक्‍खा गया । सन्‌ १७७८ में इस पर बड़े बड़े लेख निकले, पर बात 
खुल गई शौर अन्त में मेक्समुलर ने कह दिया कि, ॥7 ऊ्ांग्ा शाडशं॥॥ ॥06 ज08 0007 45 णा0शाए त- 
४९0* अर्थात्‌ यह समग्र पुस्तक लड़कों का खेल है। यह पुस्तक भी श्रगर भ्रल्लोपनिषद्‌ की तरह भ्राज तक प्रचलित 
रहती, तो बह भी हिन्दुप्नों में मान्य ग्रन्थ हो जाती, किन्तु ईसाइयों का यह प्रपझ्च न बला श्र इस साहित्यध्यंस के 
तरीके का श्रन्त हो भ्राया । 

यह मानी हुई बात है कि किसी भी जाति के उत्तम साहित्य का नाश करना उस जाति के नाश क रने का प्रबल 
उपाय है। साहित्य नाश करने के तीन तरीके हैं। जला देना, गड़वा देना या दरिया में डलवा देता, नीच तरीका हैः 
उसमें शभ्रपने सिद्धास्तों का प्रक्षेफकर देना मध्यम तरीका है और उसे निकम्मा साबित करना गृढ़ प्रथवा उत्तम तरीका 
है। पहिले दोनों तरीकों से तो बचने का उपाय है। कण्ठस्थ करके उत्तम साहित्य बचाया जा सकता है धौर जाँच 
पड़ताल से प्रक्षेप भी पकड़ में श्रा सकता है, पर तीसरा तरीका बड़ा ही दुग्गम है। इससे बचना बहुत ही कठिन है। 
ईसाइयों ते हमारे साहित्य के नष्ट करने का श्रब दूसरा ही तरीका अ्रख्तियार किया है झौर हमारे देश के वज्षों की 
छिक्षा का भार प्रपने हाथ में लेकर मनमाना साहित्य पढ़ाते हैं शोर उसका मनभाना श्र्थ भी करते हैं। उन्होंने 
हमारे देश के साहित्य पर विचार भी किया है। कृष्ण यजुर्वेद से लेकर भ्रल्लोपनिषद्‌ तक जो कुछ भ्रब तक प्रार्यों 
झोर श्रनायों ने मिश्रण किया है, सबको समभा है श्रौर हमें जंगली साबित करने में उसका उपयोग भी किया है । 
बयोंकि वे मात बैठे हैं कि भारतीयों के कल्याण में हम योरपवासियों का कल्याण नहीं है। जबसे उन्होंने इस देश को 
राजनैतिक दृष्टि से देखना भ्रारम्भ किया है, जब से उतको यहाँ की ३० कोटि जनसंख्या सैनिक दृष्टि से दिखने लगी 
है, जब से उन्होंने देखा है कि सहस्र स्वतन्त्र हो जाय, तो युद्ध के लिए प्रतिवर्ष बीस लक्ष जवान दे सकता है स्‍भौर 
हमेशा के लिए युद्धोपर्रण तथा खाने पीने का सामात प्रपने श्राप पूरा कर सकता है झौर जब से उन्होंने देजा 
है कि पारसी, यहूदी, देशी ईसाई, मुसलमाल भौर बौद्ध भ्रादि भारतवासी देषाप्रेम से प्रेरित होकर एक हो सकते 
हैं, तबसे योरपनिवासी इस देश के साहित्य, दस देश के इतिहास, इस देश के व्यापार प्लौर राज्य प्रादि किसी 
भी उत्कर्ष को पतपने नहीं देते । बे जानते हैं कि प्राचीत जातियों के समस्त उत्कर्ष की कुझ्जी उनके साहित्य में होती 
है, इसीलिए ये ईसाई कुटिल नीति से प्रेरित होकर यहाँ के उत्तम साहित्य का प्रतर्थ करके प्रभिप्राय पलट देते हैं। 
बंगाल के प्रसिद्ध विद्वात्‌ श्रौर रसायगशास्त्र के झाचाये ओयुक्त पी० सी० रोय 'हिस्ट्री प्राफ इण्डियन केमिस्ट्री' के 
पृष्ठ ४२ में लिखते हैं कि 'जब योरोपियन बिद्स्‍ानों को स्वीकार करना पड़ता है कि विद्यासम्बन्धी विषयों में योरप 
देश भारतवर्ष का ऋणी है, तब उनको बहुत बुरा लगता है । यही कारण है कि मे लोग ऐतिहासिक विषयों को 
झन्य रीति से वर्णन करने का व्यर्थ प्रयत्न करते हैं ।' 


डए्द बैदिक सम्पत्ति 


योरपनिवासियों की यह बात शिक्षाविषयक पाठ्य पुस्तकों में बहुत ही स्पष्ट रूप से दिखलाई पड़ती है। यह 
सभी जानते हैं कि वेदों का समय हर तरह से पुराना साबित हो चुका है, पर स्कूलों में प्रब तक वेदों की प्राजीनता 
वही तीन हजार वर्ष की पढ़ाई जा रही है । 


इसी तरह हर प्रकार से यह साबित हो चुका है कि, भ्रार्यों के पूर्व इस देश में कोल द्रविड़ादि कोई भी भ्रसभ्य 
जातियाँ नहीं रहती थीं ध्रौर झार्य लोग कहीं बाहर से श्राकर यहाँ नहीं बसे, पर प्रबतक वही पुरानी ही बातें पढ़ाई 
जाती हैं कि, यहाँ के मुलनिवासी द्रविड़ श्रौर कोल हैं श्ौर भ्रायें तो कहीं बाहर से झाये हैं इसका मतलब यही है कि 
इस तरह की बातों को पढ़कर भारतीय प्रार्य प्रपने साहित्य से उदासीन हो जायें ग्रौर विना जलाये, विना प्रक्षेप 
किये ही उनके लिये उनका इतिहास मुरदे से भी श्रधिक बदतर हो जाय । वही हुआ । हमारे विश्वासों में झन्तर भ्राने 
लगा । हम ईसाई शासकों के द्वारा प्रतारित होकर इस साहित्य के साथ ईसाईसागर में समाना चाहते थे कि, बंगाल 
के आर्यशिरोमरि राजा राममोहन राय ने ब्रह्मसमाजद्वारा हमें बचाने का यत्न किया, पर इसके बाद ही केदवचन्द्र सेन 
ने ईसाईयों से प्रभावित होकर ब्रह्मसमाज के सिद्धान्तों को ईसाई सिद्धांतों के साथ मिलाकर ब्रह्मसमाज को भी एक 
प्रकार से देशी ईसाईसमाज ही बना दिया । किन्तु तुरन्त ही स्वामी दयानन्द ने इस क्षेत्र में श्रपना कार्य भ्रारम्म कर 
दिया । उन्होंने झ्रार्यों में उनकी प्राचीन विद्या, सभ्यता, संस्कार, धर्म श्रौर सार्वभौम राज्य आ्रादि मन्त्र फूके | उन्होंने 
सारे देश्ष में घूमधूमकर तत्कालीन समभदार लोगों के हृदयों में प्राचीन श्रा्यों का जाज्वल्यमान यश प्रकाशित कर 
दिया । उन्होंने वेदों की उच्च शिक्षा का विस्तारपूर्वक वर्णन किया प्रौर भ्रायं जाति को सचेत किया कि वे अपनी 
हूबती हुई भ्रायनौका को संभालें। यह बात लोगों की समझ में श्रा गई प्रोर स्वामी दयानन्द के धर्मेप्रचार का तुफान 
उमड़ पड़ा । सारे देश में स्वामी दयानन्द के उद्देश्य की चरचा होने लगी । 

कांग्रेस के जन्मदाता मिस्टर हा,म ने कहा कि स्वामी दयानन्द इतना बड़ा श्रादमी है कि मैं उसक पैर के बूटों के 
तस्मे खोलने की भी योग्यता नहीं रखता । दूसरे भ्रग्रेज भी उनकी प्रतिमा के सामने नतमस्तक हुए। यह चरचा योरप 
प्रौर भ्रमेरिका में भी पहुँची । योरप और अ्रमेरिका में स्वामी दयानन्द के झ्राविमाव, धर्मप्रचार भौर संगठन पर 
लेख निकलते लगे | वहाँ के लोग घवराये श्रौर अनुमव करने लगे कि ईसाई घ॒र्मं की खैरियत नहीं हैं । भ्रमेरिका के उन 
लेखों में से ऐंड्रो जैक्सन डेविस के एक लेख का कुछ अंश हम यहाँ उद्धत करते हैं। वह लिखता है कि 'मुझे एक श्ाग' 
दिखलाई पड़ती है, जो सर्वत्र फैली हुई है। वह झाग सनातन श्रार्य धर्म को स्वाभाविक पवित्र दशा में लाने के लिए 
ग्रायंसमाजरूपी भट्टी में से निकली है श्रौर भारत के एक परम योगी दयानन्द सरस्वती के हृदय में प्रकाशित हुई है। 


हिन्दू भर मुसलमान इस प्रचंड भ्रिनि को बुकाने के लिए दौड़े, ईसाहयों ने भी इसके बुझाने के लिए हिन्दू श्रोर 
मुसलमानों का साथ दिया, परन्तु यह ईश्वरी श्राग भशौर भी भड़क उठी झौर सवेत्र फेल गई! । एस प्रकार के लेखों से 
वहाँ के पादरी घबराये। उस समय भ्रमेरिका में कनेल अलकट श्रौर मेडम ब्लेबेट्रस्की भ्रादि जो वैज्ञानिक रीतियों से 
ईसाईघम की सिद्धि किया करते थे, दूर तक सोचे और भारत से ईसाई जाति के प्रस्थान का स्वप्न देखने लगे भौर 
भविष्य को खतरनाक समभकर स्वामी दयामनन्‍्द को अपने पंजे में फेंसाने के लिए निकल पड़े । भारत में भाये श्रौर 
झारयंसमाज में घुसे, पर स्वामी दयानन्‍्द ने उनको ताड़ लिया भ्रौर तुरंत ही श्रा्मंसमाज से जुदा कर दिया । निराश 
होकर उन्होंने भारतवर्ष में ईसाई धर्मप्रचार के लिए घिश्रोसोफिकल सोसायटी की स्थापना की श्रौर प्रचार करने 
लगे। उन्होंने संसार भर के बड़े बड़े धर्मों को थिश्नोसोफी के चक्कर में लाकर ईसा का चेला बनाने की विधि रच 
डाली । मेडम ब्लेवेट्रस्की तो कुछ ही वर्षों के बाद ही चल बसीं, पर उनकी स्थनापन्न एनीबीसेन्ट नाम्नी आयरलेण्ड- 
: बासिनी एक दूसरी गौराज् महिला यहाँ आकर उपस्थित हो गई। श्राप बड़ी ही चलता पुर्जा, जबरदस्त लेखिका न्नौर 
: भ्रभावशालिनी व्याख्यानदात्री सिद्ध हुई। हमेशा हर विषय में अप-द्भु-्डेट रहने लगीं धौर प्रापने यहाँ के नवशिक्षित 
समाज में अप ने सिद्धांतों को साइंस से सजाकर फैलाना छुरू किया । 


ईसाई और आयंशाःस्त्र डरह 


बाहरी ज्ञान तथा भीतर श्रह्वय क्षानों की थियरी बनाकर प्रहएय साधुओं से योगद्वारा प्रपनः सम्बन्ध बतलाने 
लगी श्रौर भुत-श्रेत श्रादि का ढकोसला भी जारी कर दिया । उन्होंने कई प्रकार के यन्त्र बनवाये, जिनके द्वारा भूत- 
प्रेत और मृत झात्माशों का दर्शन कराने छगीं। मेस्मरेजम और हिपनाटिज्म द्वारा योग की क्रियाएँ बतलाकर झौर 
दिखलाकर लोगों को मोह में डालने लगीं। इसी तरह भपने धर्म के विचित्र सिद्धांत बनाकर समस्त सम्प्रदायों झौर 
समस्त धर्मों को एक ही स्थान में मिलाकर सबको ईसा के जटिल फन्दे में फंसाने की युक्ति करने लगीं झौर कहने लगीं 
कि, संसार का क्षिक्षक झानेवाला है, जो ईसा का ही रूप है, अ्तएव उसके लिए हृदय भौर देश तैयार करना चाहिये 
यहाँ हम उनके इस सिद्धांत का वर्णन उनके ही शब्दों में करते । श्राप कहती हैं कि, 'संसार में दो शक्तियाँ हैं, एक 
शासक, दूसरी शिक्षक । शासक शक्ति पहिले मनु भर्थाव्‌ मनुष्य हुई । इसी के साथ साथ उसका भाई दछिक्षक भी हुआ | 
भारयंजाति में यह व्यास हुआ, जिसने सूं चिह्न को प्रचलित किया । दुबारा वही शक्ति मिश्र में टॉच नाम से और ग्रीस 
में ह्म्स नाम से प्रादुभू त हुई । तीसरी बार वही ईरान में जरथुस्त के नाम से कही गई । चौथी बार वही प्रीस में 
झारफस नाम से भ्वत्तीर्णा हुई । पाँचवीं बार वही शक्ति बुद्ध हुई भौर मुक्त होकर चली गई | चलते समय वह संसार 
के शिक्षक का काम अपने भाई मैत्रेय को दे गई, जो भब फ़ाइस्ट--ईसा--कहलाता है । बुद्ध बुद्धि का भौर ईसा 
प्रेम का देवता है। यही प्रेमदेव--ईसा-- प्राजकल संसार का शिक्षक है. । 


इस लेख में शिक्षागुरुओं का सिलसिला व्यास से घुरू होकर बुद्ध तक चला। जब बुद्ध का निर्वाण होने लगा, तो 
जाते वक्त उन्होंने गह काम अपने भाई मैत्रेय ऋषि को दे दिया भौर वही मैत्रेय ईसा हो गये । तब से श्रब बन्दोबस्त 
दमामी हो गया है । श्रब संसार के धर्मग्रुरु ईसा ही हैं । इस फनदे में हिन्दू, मिश्री, पारसी, बौद्ध भादि सभी घर्मावलम्बी 
फासे गये हैं श्लौर विना इच्छा के जबरदस्ती ईसा के चेले बना दिये गये हैं । इस रचना के साथ ही एक मद्बासी लड़के 
के लिए प्रसिद्ध किया गया है कि, वही संसार का शिक्षक है, भ्र्थात्‌ वही ईसा का भ्रवतार है 


इस तरह से उस नवीन शिक्षक के द्वारा शिक्षा दिलाकर संसार को ईसाई घर्म के भ्रनुकूल बनाने और सब घर्मो 
में ईसाइयत का शासन जमाने का उत्तम साधन किया गया। परन्तु पाप की नाव बहुत दिन तक नहीं चलती। भरृतप्रेत 
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४३० बंविक सम्पत्ति 


दिखलाने वाले यंत्रीं का भण्डाफोड़ खुद उसी झ्रा्टिस्ट ने कर दिया, जो उन यंत्रों को बनाया करता था झौर इस सारी 
हकीकत को यम्त्रों के फोटो सहित पियर्सन्स मेगेजीन ने छाप दिया है, जो सबके सामने है | इसी तरह एफ० टी० ब्रूक्स 
ने ॥श९0500॥८8। 8089ंशा नामी पुस्तक में इनके भीतरी श्रहश्य ल्ानों (070 ००७४) की पील खोल दी है। 
नये संसारशिक्षक की उत्पत्ति और अनेकों ऐसी ही फरेबबाजियों से आरी आकर बाबू भगवानदास आ्रादि विद्वानों ने 
थियोसोफीकल सीसाइटी से उपेक्षा कर लिया । फल यह हुआ कि थियोसोफी की पोल खुल गई और उसकी घामिक 
स्कीम एक प्रकार से गिर गई और कुछ दिन के लिए एनी वीसेन्ट का रज़ें फीका पड़ गया--उसकी भह हो गई। 

धर्मप्रवार का बनांया खेल बिगड़ते देखकर उन्होंते दूसरा प्रपठ्च शुरू किया और विद्याप्रचार के काम में सर- 
गर्मी दिखलाने लगीं, तथा कई एक नये कालेज खोल दिये | उस समय ऐसा मालूम होता था कि, वे हिन्दोस्थान भर की 
शिक्षाका भार अपने हाथ में ले लेंगी। शिक्षाप्रचार का काम हाथ में लेने के दो कारण थे । एक तो शिक्षा के साथ साथ 
भुप्त रीतिसे ईसाई सिद्धांतों का सिखलाना, दूसरे अ्रखण्ड ब्रह्मचर्य से विद्यार्थियों की उदासीन बनाना । जहाँ देश क 
हितचिन्तक गुरुकुल ऋषिकुल आदि सीलकर अ्रखण्ड ब्रह्मचय का प्रचार करते थे, वहाँ ठीक इसके विरुद्ध इनके वहाँ 
इस प्रकार की शिक्षा होती थी। इस प्रचार का यही उद्देश्य होगा कि जितने लड़के ब्रह्मचारीं हों कम से कम उतने 
ही लड़के ब्रह्मचय से उदासीन बना दिये जाये, जिससे कभी भी यह जाति अँगरेजों के मुकाबिले में न तो पढ़ लिख सके 
झौर न शौर्य, तेज, बल और पराक्रम आदि धारण कर सके। सारांश यह के, इस श्रकार की शिक्षा एनी बीसेन्ट के 
सहायक महाशय लेडबिटर के द्वारा जारी कराई गई | परन्तु भाग्य से यह सारा भेद प्रकट हो गया और इसके प्रकट 
हीते ही सारे देश में इसी की चर्चा होने लगी और टीकाटिप्पणियों से प्रत्येक जमात उपेक्षा दिखलाने लगी | लोगों 
ने अपने बच्चों को स्कूलों से उठाना शुरू कर दिया और देश में एनी बीसेन्ट की बुरी तरह से भद्द हो गई । स्कूलों 
और कालेजों से उनका सम्बन्ध छूट गया और उनकी यह बार भी खाली गई । धर्ंप्रचार और विद्याप्रचार के द्वारा 
वे ईसाई धर्म भर अँगरेज जाति की बहुत सेवा न कर सकी । 
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मुसलमान और आयंशास्त्र ४३६१ 


कुछ दिन के बाद श्रायरलेण्ड और इंगलैण्ड के बीच खटपट हुई। एनीबीसेन्ट ग्राइरिश हैं, अ्रतः वे श्रंगरेजों को 
बन्दरघुड़की देने और एक नई स्कीम के द्वारा भारतवासियों को श्रपने पंजे में फिर फैसाने के लिए श्रब की बार 
राजनैतिक रूप से दिखलाई पड़ीं। यह उनका तीसरा रूप है। भ्रायरलेण्ड और भारत में पुजने के लिए उन्होंने 
गवनेमेंटके विरुद्ध बड़े ही गर्मागर्म लेकचर देना शुरू किये और होमरूल नामी एक नई संस्था को जन्म विया। उन्हीं दिनों 
में लोकमान्य तिलक और महात्मा गान्धी देश का राजनैतिक काये कुछ आगे बढ़ानेवाले थे । परन्तु एनीबीसेन्ट ने, 
इस डर से कि कहीं इन लोगों का उद्देदशय विश्ञाल न हो जाय, चट होमरूल लीग के द्वारा गवनेमेंट से परिमित 
ग्रधिकार चाहनेवाले नियम बनाकर और उनका नाम होमरूल रखकर लोगों को उसी की हलचल में चिपका दिया 
झौर लो० तिलक तथा महात्मा गांधी की संयुक्त शक्ति के द्वारा होनेवाले काम को सदां के लिए नष्ट कर दिया । 


होमरूल लीग से पृथक लो० तिलक ने तो अपनी एक अलग संस्था निकाली । महात्मा गांधी भी कुछ काम 
करना ही चाहसे थे और इसके लिए केवल देश का बातावरण ही देख रहे थे । इतने में हिंदू युनिवर्सिटी का उत्सव 
हुआ । इसी में महात्मा गांधी के कार्य का भविष्य सोचकर एनी बीसेंट ने वहीं पर महात्मा गांधी को गिराने का 
प्रयत्न किया । पर सूर्य पापी के कोसने से नहीं छिपता, अतः एनी बीसेंट का वह हाथ भी खाली गया । वहाँ से लौटकर 
एनी बीसेंट ने कुछ ऐसे लेकचर दिए, जो ग्रापत्तिजनक थे ! उन्हीं के कारण एनी बीसेंट को जेल हुआ । इस थ्रुण से 
मुग्ध होकर देश के नातजबेंकारों ने उनको कांग्रेस का प्रेसीडेंट बनाया । परल्तु उन्होंने वहाँ भी भ्रपना रूप प्रकट कर 
दिया । भ्रपने भाषरा में कह दिया कि, मैं आपको सदा प्रसन्न रखने की प्रतिज्ञा तो नहीं कर सकती पर यह प्रतिज्ञा 
कर सकती हूँ कि राष्ट्र की सेवा के लिए सब प्रकार उद्योग करू गी । मैं आपकी सभी बातों से सहमत होने तथा झाषके 
मार्ग का अनुसरण करने की प्रतिज्ञा नहीं कर सकती । क्योंकि नेता का कत्तंव्य नेतृत्व करना ही होता है । 


इस बात से हमको तो उसी दिन ज्ञात हो गया था कि, इन्होंने अपना रूप प्रकट कर दिया है | हमको ही नहीं 
प्रत्युत और भी सब देशवासियों को ज्ञात हो गया था कि, वे राजनैतिक मैदान में हमारा साथ वहीं तक दे सकती हैं, 
जहाँ तक हमको ईसाइयों की गुलामी करना मंजूर हो, इससे आगे नहीं । पिछले कागजपत्रों के देखने से ज्ञात होता है कि 
होमरूल लीग उन्होंने इसलिए बनाई थी कि अगर उन पर कोई आपत्ति भ्रावे, तो देश के लोग उसके द्वारा पुकार 
करके उनको उस भ्राफत से बचाबें | यह बात १६।१०१६ के 'नवजीवव अने सत्य नामी पत्रमें छुपे हुए शद्भुरलाल 
बेंकर एम्‌० ए० के लेख से भ्रच्छी प्रकार प्रकट होती है। कहने का मतलब यह कि होमरूल लीग उनकी तारीफ करने, 
आय रलेण्डवालों को मदद देने और एक प्रकार से अपने चेलों को अपने फन्दे में फेंसाये रखने के लिये ही थी। महात्मा 
गांधी के सच्चे काम के भश्रारम्भ करते ही न होमरूल लीग का कहीं पता लगा और न एनी बीसेंट का । 


इस तरह से यह उनका तीसरा धावा भी समाप्त हुआ । यचपि वे पूर्ण रीति से अपने उद्देश्य में कामयाब नहीं 
हुई तथापि हजारों और लाखों आदमियों के विचारों और विश्वासों को इतना लचर और कमजोर बना दिया है कि 
उनकी हालत पर दया और अफसोस होता है। पढ़े लिखे हिन्दुओं का जितना जीवन थियोसोफी ने नष्ट किया है, 
उतना और किसी ने नहीं । उनका उद्देश्य ही यह कि जहाँ आार्यों का उत्कर्ष हो, वहीं पर हिकमत से बाघा पहुँचाना । 
थियोसोफिस्ट किसी भी भारतवासी की प्रबल आवाज को सुनते हैं, तो तुरन्त उसको दिखाने के लिये श्रागे पहुँचते 
हैं । ये नहीं चाहते कि इस देश के लोग जरा भी उठ सकें । स्वामी दयानस्द और महात्मा ग्रांघी का उत्कषं नष्ट करने 
का जैसा इरशित उद्योग इन लोगों ने किया है, वह हम ऊपर लिख चुके हैं। उससे भी श्रधिक भयद्भधुर ष्यवहार 
इन्होंने स्थामी विवेकानन्द के साथ भी किया है। स्वामी विवेकानन्द की श्रमेरिका में जब कीति झारम्भ हुई थी, तो 
वहाँ इन लोगों ने उनके प्रारा तक लेने का इरादा किया था। अपने श्राप पर बीती हुई इस हकीकत को स्वामी 
विवेकानन्द मे मद्रास के विक्टोरिया हाल में वक्‍तृता देते हुए खुद कहा है कि, 'प्रमेरिका जाने के समय थियोसोफिकल 
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सोसाइटी के नेता महाशय से, जो भ्रमेरिकावासी होते हुये भी भारतभक्त कहलाते हैं, मिलकर मैंने एक परिचय-पत्र के 
लिये प्रार्थना की, परन्तु फल यह हुआझ्ना कि, उक्त महोदय ने मुझे अपनी सोसाइटी से श्रलग समभ कर कहा कि, हम 
तुम्हारे लिये कुछ भी नहीं कर सकते । जब मैं अमेरिका पहुँचा, तो वहाँ मुझे श्राथिक दशा पर कठोर दुःखों का 
सामना करते देख, इन्हीं में से एक ने लिखा कि शयतान बहुत जल्द मरेगा । पर ईश्वरेच्छा, मैं बच गया । इतना ही 
करके इन लोगोंने मेरा पीछा यहीं छोड़ा, किन्तु जहाँ पर मैं ठहरता था, वहां से लात मारकर मुझे निकाल बाहर 
कराने और मेरे मित्रों से ही मुझे मरवा डालने की भी बड़े वेग से हजारों कोशिशें कीं, परन्तु ईश्वर की मर्जी से 
उनकी एक भी कोशिश सफल न हुई। सबके सब हाथ मलते ही रह गये । जब घर्म महासभा में मेरी ख्याति बढ़ी 
तब तो उन लोगों की ईर्या का ठिकाना ही ते रहा' # । 


स्वामी विवेकानन्द की इस वक्‍तृता से स्पष्ट हो जाता है कि, थियोसोफिस्ट भारत का उत्कर्ष नहीं चाहते । उनका 
उद्देश्य तो संसार को ईसाई बनाना है। एनी बीसेंट सब धर्मावलम्बियों को थियोसोफी में केन्द्रित करके ईसा को 
संसार का धर्मंगुरु मनवाने का यत्न करती हैं और कृष्णमूति को ईसा का भ्रवतार बनाकर बर्तमान विज्ञान के हूटे 
फूटे और भूठे चमत्कारों से भोलेभाले लोगों को उनके घर्मं से पतित करना चाहती हैं । इस कृष्णमूर्ति के नवीन अ्व- 
तार पर यद्यपि ग्राजकल थियोसोफिस्टों में भी असन्तोष फैल रहा है, तथापि एनी बीसेंट ईसाईधर्मप्रचार की धुन में किसी 
को नहीं सुनतीं । ये कृष्णमूर्ति कौन हैं और इनके विषय में क्या चरचा है, यहाँ थोड़ासा इसका भी वर्णन करते हैं। 


कृष्णमू ति एक मद्रासी ब्राह्मण के पुत्र हैं। इनके पिता तहसीलदार थे । एनी बीसेंट ने हृष्णमूर्ति को उनके 
पिता से शिक्षा देने के लिये मांग लिया और लेडबिटर नामी श्रपने एक सहायक के सुपुर्द कर दिया । परन्तु लेडबिटर 
के पास रखना ऋष्णमूर्ति के पिता को मंजूर न हुआ, इसलिए उन्होंने अपने पुत्र को वापस लेना चाहा। वापस न 
देने पर उन्होंने श्रदालत में दावा किया, पर अ्रदालत ने उनको उनका पुत्र न दिलाया और कृष्णमूर्ति शिक्षा श्राप 
करने के लिए योरप भेज दिए गये अब वे वहाँ से शिक्षा प्राप्त करके यहाँ झा गये हैं। सन्‌ १६२६ ई० में मद्रास प्रांत के 
श्रद्यार नामी कसबे में संसार की समस्त जातियों के दो हजार धियोसोफिस्ट प्रतिनिधियों की उपस्थिति में एक वटवृक्ष के 
नीचे कृष्णमूति का नवीन मसीहा के रूप में अ्रभिषेक हुआ । इस नवीन मसीहा के विषय में एनी बीसेंट ने कहा कि 
नवीन मसीहा संसार के समस्त धर्मों की ऐक्यता करने के लिए अवतरित हुए हैं । इसी तरह पेरिस में स्वयं कष्णमू्ति 
ने भी कहा कि, मैं संसार में उदारता, प्रेम, तितिक्षा श्रौर सब घ॒र्मों की एकता का प्रचार करता हूँ । 


परन्तु इस नवीन मसीहाके विरुद्ध श्राज समस्त थियोसोफीमंडल में झ्रान्दोलन हो रहा है । समी इस पाखण्ड का 
खण्डन कर रहे हैं । लण्डन थियोसोफी लॉज के प्रेसीडेंट लेफ्टिनेंट कर्नल सी० एल० पीकॉक ने लिखा है कि, बीसेंट का 
यह नया धर्म थियोसोफी के वास्तविक रूप के विरुद्ध है। इसी तरह कैलीफोनिया और न्यूयाकक के नेताश्रों ने भी इस 
ज़वीन मसीहासम्बन्धी निश्चय का विरोध किया है। सब कहते हैं कि एनी बीसेंट क्ृष्णमृति को क्राइस्ट का अ्रवतार 
बनाना चाहती हैं श्लौर वे यह भी चाहती हैं कि सब थियोसोफिस्टों का धर्मचिह्न क्रॉस हो, परन्तु अनेकों ने इसे श्रस्वी- 
कार कर दिया है। इस तरह कृष्णमूरति को ईसा का अवतार बनाने के प्रयत्न की सबने निन्‍दा की है । जेकोस्लाबिया, 
फ्रांस और मद्रास श्रादि के लोगों ने उनके इस नये धर्म की निन्‍दा की है। इस सम्बन्ध में पेरिस के “इवनिज्ठः वल्डे! 
नामी पत्र ने लिखा है कि, कृष्णमूर्ति कहता है कि, मेरे कमजोर कन्धों पर क्‍यों यह धर्म का बोक लादा जा रहा है + । 


# भारते विवेकानन्द, आमार समरनीति । 
+ भभी हाल में खबरें आई हैं कि ऋष्णमूर्ति ने अब इस गुरुडम से अपने की प्रथक्‌ कर लिया है और झडर झाफ 
दि ईस्ट नामी पन्थ (जो एनी बीसेंट ने कष्णमूर्ति के लिये बनाया है) से जुदा हो गये हैं । इस घटनासे श्भिन्दा होकर 
झाप कहती हैं कि कृष्शमूर्ति श्रवतार हैं शोर इससे ज्यादा बुद्धिमान्‌ हैं, इसलिये जो कुछ करते हैं सब ठीक ही है । 
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मुझे तो टेनिस खेलने में जितना आनन्द श्राता है, उतना और किसी बात में नहों | इसी से अमेरिकावाले दिल्लगी से 
क्ृष्णमृति को टेनिसप्रे मी मसीहा कहते हैं। नवीन मसीहा के इस समस्त वर्णत से स्पष्ट हो रहा है कि किस प्रकार ऐनी 
बीसेंट भारतवासियों को ईसाई बनाना चाहती हैं। बड़े मार्क की बात तो यह है कि एनी बीसेंट को ईसा का झबतार 
बनाने के लिए आदमी भी कहाँ मिला ? वहीं मद्रास में--द्वविड़ों में । वहीं से तो श्रार्यों के वैदिक धर्म के नष्ट करने और 
श्रायों को पतित करने का सूत्रपात हो हुआ है । यह बात थियोत्रोफिस्ट जानते हैं) उन्होंने यह सब समझ बूकंकर 
ही भ्रपता अड्डा मद्रास प्रान्त में लगाया है । 

हमने यहाँ तक्र यह थोड़ीसी किन्तु देर तक गौर करने योग्य बात ईसाइयों, ईसाई शासकों झौर ईसाई थियोतो- 
फिस्ट की लिखी है। यह वर्तमान जमाने की बात है, जो सबके सामने है, तो भी कितनी पेंचदार है ? पड़े लिखे हिन्दू, 
पारसी, मुसलमान आदि सभी इसके फेर में हैं। सभी को झाक्सिजन, हाइड्रोजन, इलक्ट्रीसिटी, ईथर और इलेक्ट्रोन 
की थियरी बताकर और स्प्रिचुभअलिज्म, योग और वेदान्त की बातें सुताकर तथा भूतप्रेत श्रौर प्रात्मा के इनर प्लानों 
की बातें सिखाकर ये लोग भोले मनुष्यों को चक्कर में डालते हैं। पढ़े लिश्ले किन्तु भोले लोग ही इनके चक्कर में पढ़ते 
हैं और श्रपता हर प्रकार से पतन कर लेते हैं। वे भ्रार्यों चित कतेव्य कै योग्य नहीं रहते श्रौर ईसाई प्रचारकों के श्रनुकूल 
हो जाते हैं। इसलिए इनको अब्र सचेत हो जाना चाहिये और विश्वय कर लेना चाहिये कि, इस पंथ में हमारा 
कल्याण नहीं है। क्‍योंकि जिस ईसाई धर्म की ही शोर थिग्नोसोफिस्ट ले जाते हैं, उस घर्म को योरपनिवासी श्रपने 
लिये लाभदायक नहीं समभते, प्रत्युत वे दूसरों का सत्यानाश करने के लिए ही इसे पादरियों के द्वारा दूसरे देशों में 
भेजते हैं। फ्रेंच पालियामेंट में बजट सम्बन्धी बादविबाद के समय जब ईसाई धर्मप्रचार के खर्चंपर आपत्ति की मई, तो इस 
आपत्ति का उत्तर देते हुए मन्‍्त्री ने कहा कि '(हापंडॉब्रायॉप 5 ॥0 07 #0॥6 एणाइयएफतता 7 5 07 
००ं०णांत्] 659०४ भ्रर्थाप्‌ ईसाइग्रत घर के लिए नहीं, प्रत्युत उपनिवेश्ञों में भेजने के लिये है । ईसाइयत यदि श्रच्छी 
चीज होती, तो घर के योग्य भ्रवश्य समभी जाती । पर निकम्मी चीज़ है श्रौर तिकम्मी चीज के जरिये दूसरे देशों को 
निकम्मा बनाना है, इसलिये उसका प्रचार दूर देशों में किया जाता है । ईसाइयों के द्वारा और ईसाई घधर्मप्रचार के 
द्वारा दूसरे देशों को किस प्रकार सिक्रम्मा बनाया जाता है, इसका उदाहरण ढूंढने की प्रावश्यकता नहीं है । इसका 
प्रत्यक्ष उदाहरण भारतवर्ष है । किस प्रकार इन्होंने अपनी कुटिल नीति से इस देश की आत्मिक, शारीरिक श्रौर 
सामाजिक शक्तियों का सत्यानाश किया है, वह सबके सामने है और सभी उसका फल भोग रहे हैं। प्रत्येक वर्ष कहीं 
न कहीं दुष्काल, नाना प्रकार की जनसंहारिणी बीमारियाँ और परस्पर कलहाग्नि भारत के कोनेकोने में थ्याप्त हो रही 
है। ईसाई शासकों, ईसाई प्रचारकों और ईसाई व्यापारियों ने इस देश में ऐसी ऐसी बीमारियाँ फला दी हैं कि इस देश 
का प्रलयपर्यत कल्याण नहीं दिखलाई पड़ता । ऐसी चेपी बीमारियों में से उपदंश की बीमारी इन्हीं की फैलाई हुई है । 
इनके झाने के पूर्वे तक इस देश में इसका कोई नाम भी नहों जानता था । पर पोदु गीजों के भ्राते ही यह भयद्भधूर रोग 
इस देश में फल गया -+। कहने का मतलब यह कि ईसाइयों के द्वारा इस देश की जो हानि हुई है, वह अकथनीय है। 


यहाँ तक हमने विदेशियों द्वारा नबीन सम्प्रदायों का प्रवतेन भ्रौर वेदिक साहित्य का विध्वंस दिखलाया । अंब 

हम यह समस्त कथा यहीं पर समाप्त करते हैं | इतने ही वर्णन से अनुमान करने के लिए मौका न छोड़ना चाहिये और 

तुरन्त ही यह बात ध्यान में ले लेना चाहिये कि जब दीधघंकाल के बाद भी आज साहित्यविध्व॑स्त का पता इतनी 

भ्रधिकता से लग सकता है, तो न जाने श्रगले जमाने में पता लगाने से कितना पता मिलता और किन किन विदेशियों 
+ 599॥॥]3 977६4४४ 0 03४8 ए6ट7 पट0ज७॥ |9 7048 |] [8 व 06 धह वीशल्व्यफा ता 
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हे 
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ने क्या क्या रचना की है जाना जाता । इसलिए यदि कोई हिन्दू धर्म की श्रव्यवस्था और ग्रार्यंजाति की दुर्गति का 
कारण जानना चाहे, तो चह इतने ही वर्णन से प्रच्छी प्रकार समझ सकता है। आज हिन्दुश्नों में जो नाना प्रकार 


के कुसंस्कार, श्रविद्या श्रौर अ्रनैक्यता दिखलाई पड़ती है और झाज जो आरर्यजाति पतित दशा में पहुँची है, उसका 
कोरण इस वर्णान पर से सहज ही दिखने लगता है। क्योंकि यह मानी हुई बात है कि, मनुष्यजाति का पतन श्रनैक्‍्य, 
भ्रविद्या श्रौर अ्ताचार से ही होता है। हमारे इस समस्त वर्णन से स्पष्ट हो रहा है कि, झ्रायों में विदेशियों के द्वारा 
अनेकों मतमतान्तरों, दार्शनिक विचारों और अनेकों सम्प्रदायों का प्रचार हुआ है और उसी से हममें अ्रनेक्यता उत्पन्न 
हुई है। इसी तरह विदेशियों के ही द्वारा धर्म के नाम से मद्य, मांस, व्यभिचार आ्रादि दुव्येसन झौर अनाचार भी क्ारयों 
में दाखिल हुए है, जिनसे हममें हर प्रकार की दुबंलता, तिरुत्साहं श्रौर अ्रपवित्रता समा गई है। इसी तरह विदेशियों 
की ही कृपा से हम में भ्रविद्या का प्रचार भी हुआ्ना है । जहाँ मद्य, मांस और व्यमिवार हो, जहाँ जंगली व्यवहार ही 
धर्म हों, जहाँ वंचक भौर प्रविवेकी मनुष्य गुरु बन जाँय और जहाँ इसी तरह के गुरुओं की बात पर विश्वास किया 
जाना धर्म हो, वहाँ विद्या का प्रचार कैसे हो सकता है ? विद्या तो इन सब उपद्रवों की शत्रु है। इसीलिए यहाँ गुरुपूजा , 
गुरुओं की सम्प्रदायपूजा और गुरुओं की वाक्यपूजा ही ने सब विद्यान्रों का स्थान ले लिया । वही जो कुछ कहें चह 
सत्य और सब भूठ हो गया । इन गुरुओं के भ्रादेश से देश की प्रधान जनसंख्या शुद्र हो गई और चह विद्या से प्रलग 
हुईं | बची हुई थोडीसी संख्या का आधा माग स्त्रियों का भो विद्या से अलग हुआ, तथा ब्राह्मण, क्षत्री और वैश्य 
सब विदेशी गुरुओं की श्राश्ा पालन करने झौर उनकी ही सेवा करने में लग गये । ऐसी स्थिति में विद्या कौन पढ़े ? 
इस तरह से सारी हिन्दू समाज में प्रनैक्‍्धता, अ्रनाचार और प्रविद्या का साम्राज्य हो गया और इन तीनों दुगु णों के 
कारण श्रायेजाति का हर प्रकार से पतन हो गया, जिसका चित्र सब के सामने विद्यमान है | 
इस इतिहास से यह निश्चय कर लेना सहज है कि अब हमें क्या करना चाहिये, भ्र्थात्‌ हमें धाभिक विश्वासों 
में किस प्रकार फेरफार करना चाहिये | हम कहते हैं कि सत्यासत्य के निर्णय के लिए भबर्थात्‌ चैदिक धर्म श्रौर आसुरी 
विश्वासों का निश्चय करने के लिए और दोनों का अन्तर जानने के लिए यही उत्तम कुंजी है कि, हम केवल वेदोंपर ही 
विश्वास करें, भ्रन्य ग्रन्थों पर नहीं। क्योंकि रावण से सायण तक भौर कबीर से एनी बीसेंट के द्वारा स्थापित द्रबि- 
डावतार तक समस्त विदेशी धर्मप्रचारकों के द्वारा झ्रार्यधर्म में आधे से अधिक आसुरी विश्वा्ों का मिश्रण किया गया 
है। इसलिए वेदों को स्वतःप्रमाण और अन्य ग्रत्थों को परतः:प्रमाण मानने का जो प्राचीन विश्वास चला आता है, उसी 
को मान्य समझकर प्रत्येक प्रायहिन्द्ू को चाहिये कि, वह वेदों का स्वाध्याय करके केवल संहिताों से ही अपने धर्म- 
कर्म की शिक्षा ग्रहरा करे । क्योंकि मनु महाराज स्पष्ट शब्दों में कह रहे हैं कि वेरों को छोड़कर भ्रन्य ग्रन्थों में श्रम 
करने से झार्यटव नहीं रह सकता । इसका कारण स्पष्ट है कि अन्य प्रस्यों में मनुष्यों की कपोलकल्पना का होना संभव 
है। किन्तु वेद ईश्वरप्रदत्त हैं, इसलिए उनके श्रादेश निर्नान्त हैं। थोड़े से विष के मिलने से जिस प्रकार पका हुआ 
प्रश्न का बहुत बड़ा भाग त्याज्य समझा जाता है, उसी तरह दृषित साहित्य के पढ़ने से मी वियतुल्य झासुरी भावों के 
चिपक जाने का अन्देशा रहता है । इसलिए अ्रपने धर्म को वेदानुकूल ही बनाना चाहिये । परन्तु दुःख से कहुना पड़ता है 
कि भासुरी भावों की उत्पत्ति, उनका विस्तार झौर आये विश्वासों में उनके मिश्रण का यह इतिहास स्पष्ट बता रहा है कि 
झाज तक वेदों की किस प्रकार उपेक्षा हुई है | भ्रनायों ने उनको नष्ट करने की प्रेरणा से उनकी महृत्ता की उपेक्षा की 
है और भायों ते उनकी निर्मल शिक्षा के प्राप्त करते और उस शिक्षा के ग्रहण करने में उपेक्षा की है| पर्थात्‌ हर प्रकार से 
बेदों की उपेक्षा हुई है। जो वेद ईश्वरीय ज्ञान हैं भौर जो मनुष्य की शिक्षा के लिए श्रादिसृष्टि में दिये हैं, उनकी उपेक्षा 
करके मनुष्यजाति कैसे सुखी हो सकती है? विशेष कर श्रार्यजाति कैसे श्रार्यत्व की रक्षा कर सकती है झोर कंसे पतन से बच 
सकती है ? आर्यों ने वेदों की उपेक्षा करके श्रासुरी सिद्धान्तों को ग्रहण किया, इसीलिए उनका पतन हुआ, जो इस समय 
सबके सामने है। अतः झ्रार्यों के इस पतन का कारण वेद नहीं हैं, प्रत्युत इस पतन का कारण तो वेदों की उपेक्षा ही है । 


वैदिक सम्पत्ति 


चतुर्थ खण्ड 


बेदों की शिक्षा 


इसके पूर्व तीन खण्डों में हमने वेदों की प्राचीनता, बेदों की श्रपोरुषेयता और वेदों की उपेक्षा पर प्रकाश 
डाला है| हमने यथाशक्ति यह दिखलाने का यत्न किया है कि, वेद अ्रपौरुषेय और ईश्वरप्रदत्त हैं, श्रतः जब तक श्रार्यों 
ने उनके अनुकूल अपनी रहत-सहन, शिक्षा-प्तभ्यता, धर्म-कर्म और नीति-झ्राचार कायम रक्‍्खा तब तक उनकी हर 
प्रकार से उन्नति रही, परन्तु जब से उनमें आलस आया, जब से उनमें विदेशियों का मिश्रण हुआ भर जबसे उन्होंने 
मिश्चित सिद्धान्तों पर विश्वास करके अपनी रहन-सहन शिक्षा-सभ्यता, घम-कर्म और नीति-झाचार को झासुरी बना 
लिया और वेदों की उपेक्षा कर दी, तब से उनमें अनैक्य, अनाचार और श्रविद्या ने घर कर लिया श्रौर उनका हर 
प्रकार से पतन हो गया । इसलिए यह निविवाद और निस्संशय है कि जब तक हम समस्त श्रार्ण हिन्दू संपूर्ण दृषित 
साहित्य को छोड़कर केवल वेदोंपर ही विश्वास करनेवाले न हो जाये, वेदों की शिक्षा के प्रनुसार ही भ्रपना भाचरण 
न बना लें भरोर वेदों के ही प्रनुकुल न हो जाये, तब तक हमारी अनेक्यता, हमारी कुरीतियाँ शौर हमारा भज्ञान दूर 
नहीं हो सकता। परन्तु बेदों के विषय में बड़े बड़े पण्डितों में भी भ्रनेक प्रकार के श्रसमञ्जस फैले हुए हैं । कुछ लोग 
समभते हैं कि वेद भर ब्राह्मण एक ही वस्तु हैं। कुछ लोगों का ख्याल है कि पहिले तीन ही वेद थे, भ्रथवंवेद बहुत 
दिन के बाद बना लिया गया है। कुछ लोग कहते हैं कि वेदों की बहुत सी शाखाएँ लुप्त हो गई हैं, इसलिए भव वेद पूरे 
पूरे प्राप्त नहीं होते । कई लोग विचार करते हैं कि इन बेढों में बहुत सा ब्राह्मणों का भाग मिल गया है । भनेकों का 
विश्वास है कि वेदों में बहुत सी पुनर्राक्त है। कुछ का ख्याल है कि वेदों में लिखे हुए ऋषि, देवता प्लौर छन्दों का मत- 
लब समझ में नहीं झाता । झनेकों का कहना है कि देदों में पशुहिसा भौर भ्रद्नीलता भरी हुई है भ्ौर बहुत से लोग 
समझते हैं कि केवल वेदों के ही पठनपाठल से भ्रथवा केवल वेदानुकूल ही भ्रपनी रहन सहन, दिक्षा-सम्पता धर्म-कर्म 
भौर नीति-भ्राचार बना लेने से काम नहीं चल सकता | इसलिए जब तक इन प्लाक्षेपों का समुचित उत्तर न दिया जाय, 
वैदिक शिक्षा की एक पर्यात् मन्त्रसूची सप्रमाण न उपस्थित की जाय झौर जब तक प्राचीन प्रार्यंसभ्यता का विस्तृत बर्णेन 
न किया जाय तब तक वेदों के झ्रपोरुषेय सिद्ध हो जाने पर और यह सिद्ध हो जाने पर भी कि हमारा पतन वेदों की 
उपेक्षा से ही हुआा है, वेदों का जैसा चाहिये वैसा महत्व समझ में नहीं भ्रा सकता । इसलिए हम यहां इन प्राक्षेपरों का 
यथामति उत्तर देते हुए, वेदमन्त्रों से ही वेदों की शिक्षा की एक विस्तृत सूची देते हैं भौर भाये सभ्यता का विस्तृत बरुन 
करते हैं, जिससे ज्ञात हो जायगा कि वेद कृत्सित भ्राक्षेपों से पाक हैं भोर उनकी शिक्षा पूर्णो, विशाल भौर उपयोगी है । 

हमारे इस वरणणेन के तीन विभाग होंगे। पहिले विभाग में वेदों की भ्राम्यन्तरीय परीक्षा होगी, ढूसरे में बैदिक 
मन्‍्त्रों से वेदों की शिक्षा दिखलाई जायगी झौर॑ तीसरे में भायंसभ्यता का विस्तृत वर्शेन किया जायगा। 


४३६ बेदिक सम्पत्ति 
बेदों की आभ्यन्तरीय परीक्षा 


ऊपर जितने आ्राक्षेप लिखे गये हैं, वे दो भागों में विभवत हैं एक विभाग वेदों की इयत्ता से सम्बन्ध रखता है श्रौर 
दूसरा उनकी अच्तरज्ज परीक्षा से ! पहिले विभाग में वेद और ब्राह्मणों की: एकता, अथर्व का वेदत्व, शाखाओं की 
गड़बड़, वेदों में प्रक्षेप और पुनरुक्ति आदि विषय हैं। इन विवादों के कारण यह नहीं सूचित होता है कि, वेदों का 
परिमाण कितना है। दूसरे विभाग में ऋषि, देवता, छ॑न्द और स्व॒रों का तात्पर्य तथा इतिहास, पशुहिसा और 
झ्रश्नीलता आदि विषय सम्मिलित हैं | ये विषय वेदों की अन्तरज़ परीक्षा से सम्बन्ध रखते हैं। इस तरह से ये दोनों 
विभाग विचारणीय हैं । हम यहां क्रम से इनकी आलोचना आरम्म करते हैं और दिखलाते हैं कि वेदों की इयत्ता 
और ग्रन्तरड्भपरीक्षा से क्या तथ्य उपलब्ध होता है । 


वेद ओर ब्राक्षण 


प्राचीन काल में वेद शब्द बड़े महत्व का समझा जाता था। जिस प्रकार श्ञास्त्र शब्द किसी समय श्रनेक 
विषयों के लिए प्रयुक्त होते लगा था और धर्ंशास्त्र, ज्योतिषशास्त्र आदि नामों से अनेकों विद्याएँ कही जाती थीं, 
जिस प्रकार किसी जमाने में सूत्रों का महत्व बढ़ा झौर धर्मंग्रन्थ, क्रियाग्रल्थ, व्याकरण और दशेन श्रादि समस्त ग्रन्थ सूत्रों 
में ही लिखे, पड़े जाने लगे, जिस प्रकार स्मृतिकाल में अनेकों ग्रन्थ स्मृति के नाम से, ब्राह्मण॒काल में भ्ननेकों ग्रन्थ ब्राह्मणों 
के नाम से, पुराणकराल में पुराण शब्द का महत्त्व होने से अनेकों ग्रन्थ पुराण शब्द से लिखे, पड़े जाने लगे, ठीक 
उसी तरह वैदिक काल में वेद शब्द की महत्ता के कारण झनेकों विद्याएँ अनेकों पुस्तकें बेद के ही नाम से कह्दी जाती 
थीं। यही कारण है कि 'मन्त्रन्नाह्मणयोवेंदनामभेयम्‌ प्र्थाव मन्त्र श्रौर ब्राह्मण दोनों का नाम वेद कहा जाने लगा। 
इतना ही नहीं वेद के नाम से अनेकों विद्याएँ प्रसिद्ध हो गई । गोपथ ब्राह्मण १ । १० में प्रसिद्ध चारों वेदों के 
प्रतिरिक्त पाँच प्रकार में भ्रन्य वेदों का वर्ण न है। यहां लिखा है कि 'ताध्य: प5चवेदार्िरभसियत | सर्पवेद पिशाचरेवस- 
घुरवेदमितिहासबेद पुराणवेदर्सिति' प्रर्थात्‌ उससे सपंवेद, पिशाचवेद, भ्रसुरवेद, इतिहासवेद झौर पुराणवेद निर्माण 
हुए । यहाँ इतिहास प्रौर पुराण भी वेद ही के नाम से कहे गये हैं। भरतक्ृत नाव्यशास्त्र में लिखा है कि 
सकूल्य भरावानेहूं सर्ववेदानमुस्मरत्‌ । माठ्यवेद ततश्क सतुर्धदाज़ सम्भवम्‌ ।। 
जग्राह पाठ्य ऋग्वेवात्समेष्यों गोतमेव व । यजुवदादभितयान्‌ रसातापर्दणादपि ।। (नाट्यशास्त्र) 


प्र्थात्‌ चारों वेदों से संकलत करके भगवान्‌ ने नाट्यवेद बनाया । ऋग्वेद से पाठ (287४) लिया, सामवेद से 
गीत लिया, यजुर्वेद से अभिनय लिया प्रौर भ्थर्ववेद से रसों का ग्रहण किया। यहाँ स्पष्ट ही नाट्यशास्त्र को ताट्यवेद 
कहा गया है। यही क्यों, चरक ओर सुश्रुत को प्रायुर्वेद, ना रदसंहिता को गान्धर्ववेद प्रौर एक प्रत्य पुस्तक को घजनुर्वेद 
सभी लोग कहते हैं प्रौर इन्हीं तामों से व्यवहार करते हैं। यहाँ तक कि महाभारत की भी पठुचम वेद के नाम से लिखा 
शया है भौर प्रल्लोपनिषद्‌ भी वेद ही के नाम से प्रसिद्ध है। हमने तो एक कवि को एक राजा के सम्मुख यह कहते हुए 
सुना है कि 'सूपति तिहारों गून बेदन में गायों है! । इसने प्रपनी इस कविता को भी वेद ही बना दिया है, इसलिए 
क्रेवल वेद दाब्द के द्वारा हम अपने श्रभोष्ट वेदों तक नहीं पहुँचा सकते श्ौर न श्रृति, भाम्ताय प्रादि विवादास्पद शब्दों 
से भी हमारा भ्रभिप्राय सिद्ध हो सकता है | झ्रतएव हम इस नाम के जाल से हटकर झ्रब यह जातना चाहते हैं कि 
वह कौन सी पुस्तक या वाक्यसमूह है, जो झ्रादिसृष्टि से श्राज तक ईश्वरप्रदत्त श्रपौरुषेय ज्ञान के ताम से प्रसिद्ध है। 
इस विचार के उपस्थित होते ही समस्त वेदिक साहित्य एक स्वर से कहता है कि-+- 


अरे अस्प महतो भूतस्य निश्वसितमेतद्‌ । 
यहरदेदों यजवबेंद: सामवेदोउथर्वाड्धि रस: ॥। (बृहुदारण्यक्र उपनिषद्‌) 


वेदों की आभ्यन्तरीय परीक्षा ४३७ 


त्रयो बेदा अजायन्त ऋन्‍वेद एवारनेरजायत । 

यजुर्वेदो बायो: साप्रवेद: आदित्यात्‌ ।। (ऐतरेय ब्राह्मण) 

श्रयो वेदा अजायन्त अस्नेऋग्वेद: । 

याधोयंत्रुबेंद: सुर्याव्‌ सामचेद: ॥ (शतपथ-ब्राह्मण) 

अरनेऋ" चो वायोयंज्‌ वि सामान्यावित्यात्‌ ।। (छान्दोग्य उपनिषद्‌) 
अग्निवायुर विश्यस्तु त्रय॑ ब्रह्म सनातनम्‌ । 

बुंबोह्‌ यज्ञसिध्यथंमृग्यजु:स्ामलक्षणम्‌ ।। (मनुस्मृति) 

तस्माध्चज्ञात्‌ स्वहुत ऋच:सामानि जत्षिरे । 

छन्दांति जज्ञिरे तस्माच्जुस्तस्मादजायत ।। (ऋग्वेद) 

यस्मिस्नच: सामयज्‌ थि यस्मिन्‌ प्रतिष्ठिता रथनाभाविवारा: ।। (यजुर्वेद ) 
यस्माहचों अपातक्षन्‌ यज॒यंस्मादपाकथन्‌ । 

साभानि बस्‍्य लोसान्यथर्वाड्धिरसो मुखभु ।। (ग्रथवंवेद) 


इन सभस्त प्रमाणों से सिद्ध होता है कि, अपौरुषेयता और ईश्वरदत्तता ऋः्यजुस्साम झ्ौर अथव को ही प्राप्त है, 
भ्नन्‍्य को नहीं । कुछ लोग कहते हैं कि बृहदारण्यक २।४।१० सें लिखा है कि इतिहास, पुराण, उपनिषद्‌, श्लोक, सूत्र, 
व्याख्या और अनुव्याख्या भी अ्रपौरुषेय ही हैं। परन्तु हम विगत पृष्ठों में उपनिषदों को मिश्रित सिद्ध करते हुए इस 
वाक्य के विषय में लिख आये हैं कि इसमें वशित सूत्रग्रन्थ बहुत ही आधुनिक हैं और वेदों में सूत्रों का पता भी नहीं 
है, इसलिए यह वाक्य प्रक्षित है । इतना ही क्यों ? प्रक्षित वचन तो लोगों ने यहाँ तक डाले हैं कि पुराणों को बेद 
के पहिले का बतला दिया है। मत्स्यपुराण ५३।३ में लिखा है कि-- 
पुराण सर्वशास्त्राणां प्रथमं ब्रह्मणा स्मृतम । 
अनन्तरं च वक्त भ्यो वेवात्य बिनिगंत: (मत्त्यपुराण) 
श्र्थाते ब्रह्मा ने सब शास्त्रों के पूर्व पइराण बनाये श्रौर पुराणों के बाद वेद बनाया । यहाँ पुराणों को वेद से 
भी पहिले का कह दिया है, इसलिए इस प्रकार के वाक्य विश्वासयोग्य नहीं हैं । कहने का मतलब यह कि अपौरुषेयता 
ऋग्यजुस्साम और अ्रथर्व को ही प्राप्त है, भ्रन्य को नहीं । इसलिए अ्रब देखना चाहिये कि, क्या कभी किसी ने 
ब्राह्मणों को ऋग्यजु श्रादि कहा है ? और क्या कभी ऋग्यजु आदि के अ्रतिरिक्त भी किसी अ्रस्य ग्रन्थ को अपौरुषेय 
कहा है ? उत्तर एक स्वर से यही झ्ाता है कि नहीं । इस विषय का बहुत ही ग्रच्छा निर्णय मीमांसाश्ास्त्र में किया 
गया है । यहाँ हम उत्त स्थल के समस्त सृत्र लिखते हैं-- 


चोदना लक्षणोडयों धरम: । विधिभस्त्रयोरेकाथ्य॑मे कशब्घ्यात्‌ 
तच्चोवकेयु सन्त्रास्या | शेथे ब्राह्मणशब्द: । अना म्नातेष्ब- 


भ्र्थात्‌ प्रेरणात्मक लक्षणवाला प्र्थ ही घम्मं है। विधि (प्रेरणा) और मस्त्र का एक ही श्रर्थ है, क्योंकि 
प्रेरणात्मकों को मन्त्र कहते हैं भरोर बाकी को ब्राह्मण कहते हैं। प्रनाम्नों (ब्राह्मणों) में अमन्त्रत्व है, अतः भ्राम्नयों 
(मन्त्रों) का विभाग करते हैं। उन (मन्त्रों) भें जिनकी अथंसहित पादव्यवस्था है, वे ऋक्‌ हैं, जो गाये जाते हैं वे 
साम हैं, बाकी के यजु हैं प्रौर सरलाथंवालों को चोथा---अथवे -- कहते हैं। इन सूत्रों में दो सूत्र बड़े महत्व के हैं। 


है ६. वैदिक सम्पत्ति 


विभाग करते हैं और जिसको मन्‍्त्रत्व प्राप्त नहीं है, उसको छोड़े देते हैं । इस प्रतिज्ञा के अनुसार ऋग्यजुःसाम आदि 
का ही विभाग किया है और ब्राह्मण को छोड़ दिया है। इससे ज्ञात हुआ कि ऋग्यजुस्सामादि को ही मन्त्रत्व प्राप्त 
है, ब्राह्मणों को नहीं । दूसरे सूत्र में स्पष्ट ही कह दिया है कि, 'तच्चोदकेषु मन्त्राख्य/ अर्थात्‌ प्रेरणात्मकों में ही 
मन्तत्व है। तात्पये यह कि, जो ईश्वरप्रदत्त हैं, वही मन्त्र हैं प्रौर उन्हीं मन्त्रों का ऋग्यजुस्सामादि में विभाग किया 
गया है। अतः मालूम हुआ कि ऋग्यजुस्सामादि ही ईइवरप्रदत्त हैं--अ्रपौरुषेय हैं, ब्राह्मण नहीं । क्योंकि ब्राह्मण शेष 
भाग हैं । कुछ लोग शेष शब्द पर कहते हैं कि मूल पदार्थ ही के बचे हुए भाग को शेष कहते हैं, इसलिए ब्राह्मण भी 
वेद ही का भाग हैं। हम भी स्वीकार करते हैं कि शेष का ञ्र्थ बाकी ही है, परन्तु यहाँ शेष शब्द पारिमाषिक है, 
बाकी का बोधक नहीं # । मीमांसा ३१२ में ही लिखा हुआ है कि-- 


अथात: शक्लक्षणम्‌ । शेष: पराथंत्वाद' । अर्थात्‌ श्र शेष का लक्षण करते हैं। दूसरे के अर्थ को शेष 
कहते हैं । यही बात मीमांसा की दूसरी पुस्तकों में भी लिखी हुई है। एक जगह लिखा है कि 'विधिस्तुतिकरं शेष 
ब्राह्मणं कथयन्ति हि! प्र्थात्‌ विधि (मन्त्र) की स्तुति करनेवाले को शेष ब्राह्मण कहते हैं | मतलब यह कि जो 
मन्त्रों की व्याख्या करे--विस्तार करे--वही ब्राह्मण है। इन सब प्रमाणों से ज्ञात हुआा कि ऋग्यजुस्सामादि 
ईश्वरप्रदत्त तथा अपौरुषेय हैं और उसके अर्थ--अ्ाष्य--प्रादि शेष हैं--ब्राह्मण हैं, इसलिए ब्राह्मणों को श्रपौरुषेयत्व 
प्राप्त नहीं है । ब्राह्मणग्रन्य तो वेदों का अर्थ प्रतिपादन करनेवाले, उनके अ्रिप्राय को विस्तृत करनेवाले भ्ौर 
समस्त वेदमल्त्रों को यज्ञों में विनियुक्त करनेवाले हैं । इस बात को प्राचीन, मध्यमकालीन और श्रर्वाचीन सभी विद्वानों 
मे स्वीकार किया है और माना है कि ब्राह्मराभाग मन्त्रों की व्याख्या हैं। आ्रापस्तम्ब ३६--३७ में लिखा है कि, 
'ग्राह्मणशेषोउध वाद : निम्दाप्रशंसापरक्ृति: पुराकल्पश्न । अर्थात्‌ ब्राह्मसग्रत्थों में प्र्थवाद, निन्‍दा, प्रशंसा, प्रकृति और 
पुराकल्प का ही वर्णन है। इसी तरह वैशेषिकदर्शन ५२१ में 'बुद्धिपूर्वा बाक्‌ प्रकृतियेंदे' लिखकर ब्राह्मण संज्ञा 
कर्मसिस्विलिज्म लिखा गया है, जिसका भर्थ होता है कि ब्राह्मणों में शब्दों की परिभाषा और शब्दों की सिद्धि के 
चिह्न पाये जाते हैं। यहाँ भी ब्राह्मण ग्रन्थ मन्त्रों के ही श्र्थों के बतलानेवाले कहे गये हैं | इसी तरह मीमांसादर्शन के 
/विधिशब्दाध्च' सूत्र पर शबर स्वामी कहते हैं कि “सन्त्रव्यास्यातरूपों जाह्मणगतः शब्दों विजिशब्दबत्‌ इत्युच्यते' 
श्र्थात्‌ ब्राह्मणों के शब्द मन्‍्त्रों के व्याख्यानरूप होने से विधि शब्दों की ही भांति हैं | छासदोग्य उपनिषद्‌ ७१४१ 
के भाष्य में स्वामी श्रीशंकराचार्य कहते हैं कि--- 

ऋगादीन्‍्मन्‍्त्रानधीतेडधीत्य च तदर्थम्‌ + जआाह्मरोभ्यों विधोश्र श्रुत्वा कर्माणि कुरुते !! 

अर्थात्‌ ऋग्वेदादि के मन्त्रों को पढ़कर और उनके अ्र्मों और विधियों को ब्राह्मणग्रन्थों से सुनकर कर्म करते है । 
यहाँ ब्राह्मणाग्रन्थों को मन्त्रों का अर्थ करनेवाला ही बदलाया है। इसी तरह तवैत्तिरीयसंहिता की भाष्यभूमिका में 
सायणाचार्य कहते हैं कि -- 

पद्यवि सम्त्रत्राह्मणात्मकों बेदः तथापि 
ब्राह्मणस्प मन्त्रव्याख्यानरूपत्वात्‌ मंत्रा एवादी समाम्नाता: ॥। 


भ्र्थात्‌ यद्यपि मन्त्र और ब्राह्मरा दोनों वेद कहलाते हैं, वथापि ब्राह्मसग्रन्‍्थ मन्त्रों के व्याब्यान ही हैं, भ्रत: मन्त्र 
ही आदि में प्रादुभू त हुए । जयपुर राज्य के राजपण्डित श्रीयुत १० मधुधूदन शर्मा ने भी अपने वेदधम्मब्याख्यानम्‌' 


तामी निबंध में सिद्ध किया है कि, ऋगादि मंत्र ही अ्रपौरुषेय हैं श्रौर ब्राह्मण मनुष्यक्त हैं। इसी तरह इंटावानिवासी 
पण्डित भी मसेन शर्माने गुजरानवाला में जैनियों के साम शास्त्रार्थ करते समय ब्राह्मणग्रस्थों का प्रमाण न मातते हुए लिखा 


कक भर लो 2 2 की आलम कक लकी पक टस मज टम लनटक आप जे र अल प्एभ जय 
# शेष शब्द बाकी का भी बोधक है। मौर्मासा में ही लिखा है, कि शेष यजु: शब्द: । परन्तु 'शेषे ब्राह्मरा- 
दब्द:' में श्राया हुआ क्षेव शब्द पारिभाषिक है, इसलिए उसका अर्थ परार्थ ही है । 


अथवेगेद ३६ 


था कि, पहले मूलवेद का कोई मंत्र लिखके उसके सीधे सीधे उत्तरार्थ लिखकर यह दिखाओ कि, मनुष्य को मारने, 
काटने और होममें चढ़ाने की आज्ञा कहाँ है ? मूलवेद ही में गौ को मारने काटने की श्राज्ञा दिखाओं | और जब तक 
यह न दिखा दो कि नरमेध, गौमेध (मनुष्य गो को मारना) मूलवेद में नहीं है, तब तक अन्य का प्रमाण नहीं माना 
जावेगा --। इस प्रकार से प्राचीन, मध्यमकालीन भर अ्र्वात्नीन विद्वानु एक स्वर से कहते हैं कि, ऋग्यजुस्सामादि 
मंत्र ही भ्रपौरुषेय हैं--ईश्वरप्रदत्त हैं भौर आह्मणत्रन्थ उनके व्याख्यान हैं श्नौर मनुष्यक्ृत हैं। यह बात भगवद्गीता 
में बहुत ही स्पष्ट रीति से लिखी हुई है! गीता में लिखा है कि, उपनिषद्‌ (जो ब्राह्मणों का ही भाग है) ऋषियों 
की रचना है) तात्पयं यह कि, ऋग्यजुस्सामादि ही अ्रपोरुषेय--वेद हैं, ब्राह्मण नहीं । क्योंकि ब्राह्मणग्रन्थों को 
ऋषियों ने वेदों के व्याख्यानों को विस्तार करने के लिए बनाया है। इसीलिए ब्राह्मणों में संकड़ों वेदमंत्रों का भ्र्थ 
लिखा हुथ्ना है। इतना ही नहीं प्रत्युत ब्राह्मणग्रन्थों में वेदों की शाखाश्रों भर वेदों के खैलिक भागों का भी वरुन 
है#। शाखाभेद और खैलिक (प्रक्षेप) भाग दोनों भाधुमिक हैं, इसलिए ये ब्राह्मणग्रन्थ अ्रपोरुषेय नहीं, प्रत्युत वेदों की 
भ्रपेक्षा बहुत ही नवीन हैं, भ्रतः उनसे ओर मूल मंत्रसंहिताओं से कुछ भी वास्ता नहीं है । 
अयव वेद 
बहुत से लोगों का ख्याल है कि, भ्रथवंवेद ऋगादि तीनों वेदों के बाद बना है। वे अपने इस विचार की 
पृष्टि में दो दलीलें पेश करते हैं । वे कहते हैं कि, एंक तो श्ननेकों जगह त्रयीविद्या का ही नाम श्राता है श्नौर ऋग्वेद, 
यजुवेंद, सामवेद ही के नाम कहे जाते हैं, दूसरे भ्रथवंवेद का नाम ग्रथवंवेद के सिवा अन्य तीनों वेदों में नहीं भ्राता, 
इसलिए अथर्वेबेद बाद का है। हम यहाँ इत दोनों दलीलों की आलोचना करके बतलाना चाहते हैं कि, ये दोनों 
दलीलें निस्सार हैं । जो लोग कहते हैं कि, त्रयीविद्या से श्रभिप्राय ऋक्‌, यजु भौर साम ही से है, वे गलती पर हैं । 
अ्रमीविद्या का यह मतलब ही नहीं है। त्रयीविद्या का अभिप्राय तो ज्ञान, कर्म और उपासना है। ज्ञान, कर्म, उपा- 
सना ही का वर्णन चारों वेदों में आता है, इसलिए चारों वेद त्रयीविद्या कहलाते हैं, तीन ही नहीं । महाभारत में 
लिखा है कि-- 
श्रयी विद्या मवेक्षेत वेदे सूक्मथाऊुत: । 
ऋष्सामवर्णाक्षरता यजुषोज्यवंणल्‍्तथ/ ॥ (महामारत शांति० १३५) 
अर्थात्‌ ऋग्यजुस्साम और अथवे में ही त्रयीविद्या है। यहां त्रयीविद्या के साथ चारों वेदों के नाम दिये गये 
हैं, जिससे ज्ञात होता है कि, त्रयीविद्या से ग्रभिप्राय चारों वेदों से ही है। दूसरी बात यह है कि चारों बेदों में तीन 
ही प्रकार के मंत्र हैं, इसलिए चारों वेदों का समावेश तीन में हो जाता है । सर्वानुक्रमणी में लिखा है कि-- 
विनियोक्तव्यरूपश् त्रिविध: सम्प्रदश्यंते ॥ ऋग्यजुःसामरूपेणमन्त्रो वेदचतुष्टये ।॥ 
अर्थात्‌ विनियोग किये जाने वाले मन्त्र चारों वेदों में तीन ही प्रकार के हैं। मीमांसा में इन तीनों प्रकार के मन्त्रों 
का वर्णन करते हुए लिखा गया है कि, जिन मन्त्रों के अर्थ के साथ पादव्यवस्था है वे ऋक्‌, जो गानेयोग्य हैं वे साम और 
जो इन दोनों के ग्रतिरिक्त हैं वे सब यजु हैं। इससे ज्ञात होता है कि चारों बेदों को तीन ही विभागों में विभक्त करने 
का कारण मंत्रों के तीन प्रकार और उन मन्त्रों में प्रतिषादित तीन (ज्ञान, कमें, उपासना) विषय ही हैं। रहा यह कि 
प्राचीन ग्रन्थों में तीन ही वेदों के नाम कहे गये हैं, यह गलत है। समस्त ब्राह्मण ग्रन्थों में तीनों वेदों के साथ अ्रथ वंवेद का 
- भीमज्ञानत्रिशिका का परिशिष्ट, पृष्ठ ३ । 
>( ऋषिभिवंहुधा गीत॑ छन्‍्दोभिविविधः पृथक्‌ । 


# ऐतरेय ब्रा० १४॥५ और २८।८, ऐतरेय झ्ा० ३५॥३ ॥। 
| तेषामृग्यत्रार्थथशेन पादव्यवस्था । गीतिषु सामाख्या । शेषे यजुः शब्द: । 


२४० तदक सभ्र्यात्त 


भो वर्सान है । बृट्दारण्यकः उपनिषद्‌ में लिसा है कि. अरे अस्य महतो भूतस्य विश्वेसितमेतद्‌ ऋग्वेदी यजुर्वेद: 
सामवेदो5यर्वाज्िरस: | यहां स्पष्ठ अथर्व का नाम आया है। इसी तरह ताण्छ्य महाब्राहरण १२६।१० में लिखा है कि 
मेष वा अथर्वणानि' अर्थात्‌ अथर्व में भ्रौपत्ि विद्या का वणंन है । इसके श्रतिरिक्त अक्षों में जो बहा होता है, वह 
ग्रथवे का ही विशेष ज्ञाता होता है। इसके लिए सर्वत्र ही लिखा हुआ है कि-- भथवर्जा वहूए आर्थात्‌ ब्रह्मा श्रथर् 
वेद वाला ही हो। इन प्रमाणशों से विदित होता है कि, तीनों वेदों के साथ श्रथर्व की गणागा समस्त प्राचीनतम 
साहित्य में है, इसलिए तयोदिजा अथवा कारणवश्ञ केवल ऋग्यजुः और प्ताम का ही तास भा जाने से यह न समझना 
चाहिये कि अ्थवंवेद तीनों वेदों के बाद बना है ; अ्रथर्ववेद उतना ही प्राचीन है जितने प्रतच्चीत ऋः॑।जु: और साम हैं। 

इस दलील के अतिरिक्त अधव॑बेद के नवीन होने में जो दूसरी दलील दी जाती है कि, जयदंबेद का नाम 
ऋणग्यजुः झौर माम में नहीं आता, वहू भी निस्सार ही है । हम लिख झाये हैं कि, अत्र्व भ॑ भी उस्ती जयीविद्या का 
वर्णात है और उसी प्रकार के मन्त्रों का ममावेश है, जिस प्रकार से ग्रन्य तीनों बेदों कन्तु अ्रथववेंद के मन्त्र कुछ 
सरलार्थवोधक हैं इमलिए अथर्व का पृथक्‌ ग्रस्तित्व स्थिर किया गया है | मीमासा में लिखा है कि 'निगदों या चतुर्थ 
स्पाउ्मंविशेष/त्‌' अर्थात्‌ विशेषदा के कारण ही निगद नामक चतुर्थ वेद का अस्तित्व है। अथर्व का लिगदत्व ही 
उसको तीनों से पृथक किए हुए है । बाकी सब बातें चारों की समान ही है । यही कारण है कि अथर्व न तो तीनों 
से अलग ही हो सकता है, न तीनों में समा ही राक्रता है और न ऋग्यजु: और साम की तरह उसका कोई स्थिर 
नाम ही रक्खा जा सकता है। 

वैदिक साहित्य में हमको अथर्ववेद के चार ताम--मिमद, ब्रह्म, अ्थर्व और छन्द मिलते हैं। ये चारों नाम 
इसके चार गुणों के कारण पड़े हैं।निगद नाम इसका इसकी सरलता के कारण पड़ा है, जैसा कि हमने ऊपर 
मीमांसा के प्रमाण से लिखा है। इसका दूसरा ताम ब्रह्म है। अथर्ववेद १५।७।८ ही में लिखा है कि, 'तमृचभ्य 
सामानि च यजू षि च ब्रह्म च यहां ऋगू, यजु: श्ौर साम के साथ ब्रह्म का भी ताम है । यही बात गोपथतन्राहाण में 
इस तरह लिखी है कि, 'चत्थारों वा हमे वेदा ऋग्वेदों झजुर्वेद: सामवेदों ब्रह्मबेद:” यहां स्पए तीनों वेदों के साथ 
ब्रह्मवेद का भी छुलासा कर दिया गया है । इसका यह ब्रह्मवेद नाम इसलिए पड़ा है कि, यज्ञ का अधिष्ठाता ब्रह्मा 
इसी वेद के साथ नियुक्त होता है। ब्राह्मणग्रन्‍्थों में लिखा हैं कि ऋग्वेदेन होता करोति, यजुबेदेनाध्वयु:, साम- 
बंदेनीगदबाता, अथवर्बा ब्रह्मा! अ्रधाति ऋग्वेद से होता, यजुर्वेद से अध्वय , सामबेद से उदगाता और अथर्ववेद से ब्रह्मा 
नियुक्त करे | अथर्ववेद से ज्रह्मा की नियुक्ति के लिए गोपथब्राह्मण में कहा गया है कि अथर्वाड्धि रो भिन्र हात्वम्‌ । 
अरथर्वाद्धिरोबिद बरह्माणम्‌' ग्र्थातु अथर्व से ब्रह्म होता है--अथरव॑ का जानने वाला ब्रह्मा है। इसका श्रश्निप्राय यही 
है कि चारों वेदों का जानने वाला अर्थात्‌ ऋग्वेद से लेकर अथवंवेद तक का जानने वाला ब्रह्मा होता है। इसीसे ब्रह्मा 
चार मुख वाला कहलाता है । तात्पर्य यह कि यज्ञ में ब्रह्मा की नियुक्ति अथर्व से ही होती ह, इसलिए अथव का 
नाम भी बह्मवेद रक्खा गया है | इसी तरह इसका तीसरा नाम अथव है। झ्रथर्ववेद में विराट का वर्णान करते हुए 
कहा गया है कि-- 

यस्माहनत्रो अपतक्षन्‌ यजुयस्माइपाकघन । 
सामानि यस्य लोमानि अथव गिरसो मुखस्‌ । (अ्रथर्ग० १०॥७।२०) 

इस मन्त्र में तीन वेदों से विराट के अर्य अन्य अद्भ बतलाये गये हैं, परत्तु अधर्व से विराट का मुख बतलाया 
गया है। विराट के मुख से ही भ्रग्नि की उत्पत्ति हुई है । यजुर्वेद में लिखा है कि 'मुखाइग्निरजायत' अर्थात्‌ विराट के मुख 
से अग्नि उत्पन्न हुई | मालम हुझ्ना कि अ्रथर्व भी अग्नि ही है । ऊपर के मन्त्र में स्पष्ट ही अथर्व के साथ अंगिरस शब्द 
थ्राया है । अंगिरस अंगारों को कहते हैं। इससे स्पष्ट हो गया कि, अ्रथवे ग्रग्नि दी हैं। जिस प्रकार यज्ञ में ब्रह्मा 
विशेष वस्तु है, उसी तरह यज्ञ में अग्नि भी प्रधान वस्तु हैं । अग्नि प्रधान होने से ही झ्रथवंवेद का यज्ञ में विशेष स्थान 


अथवदंबेद ४४१ 


है। वाल्मीकि रामायण में लिखा है कि राजा दशरथ ने भ्रथर्ववेद के ही अनुसार पुजेप्टि यज्ञ किया था --) ऋणेद में 
भी अथर्व को यज्ञप्रधान कहा गया है। वहाँ लिखा है कि 'यज्नैरथर्वा प्रथम: पथस्तते' श्रर्थात्‌ श्रथर्वा ने पहिने यज्ञ से 
घमंमार्ग कायम किया, 'अग्निर्जातो अयवंण:' अर्थात्‌ श्रथर्वा से अग्नि उत्पन्न हुई और '्वमरने पुष्करादष्यथर्वा 
निरमन्थत्‌' अर्थात्‌ हे श्रग्ति ! तुकको पुष्कर (आ्राकाश) में अ्रर्वा ने सथकर निकाला ! इन प्रमाणों से पाया जाता है 
कि अथर्व यज्ञ का भी वाचक है। अ्रग्ति और यज्ञ का वाचक होने से ही अथर्व नाम इस वेद के लिए भी प्रयुक्त हुआ है । 

अथर्ववेद का चौथा नाम छन्द भी है। अ्रयवेवेद १८।४)२४ में ही लिखा हुआ है कि ऋच: सामानि छन्दांसि 
पुराण यजुबा सह” । इस मन्त्र में ऋग, यजु:, साम के साथ श्रथर्व को छुन्दांसि कहा गया है। श्रत्य नामों को अपेक्षा 
इसका यहेँ नाम श्रथ्रिक युक्तिसद्भत है । यह नाम इसके प्रधान निगद गुणा के कारण पड़ा है। निगद सरलार्थ छन्दों 
को कहते हैं। इस वेद में हर प्रकार के छन्द हैं और सत्र सरलार्थद्योतक ही हैं, इसीलिए इसका नास छुन्दवेद है। इससे 
यह नाम जिस मन्त्र में आता है, वह मस्त्र चारों बेदों में आया है। यहाँ हम उस मन्त्र को उद्धृत करते हैं--- 

तस्पाश्ज्ञात्‌ सवंहुत ऋच: सामानि जज्ञिरे | छन्दांसि जज्षिरे तस्तायजुत्तस्मादजायत ।। 

यह मन्त्र पुरुषसूक्त का है श्ौर पुरुषसूक्त चारों वेदों में श्राता है, इसलिये यह मन्त्र चारों बेदों में आया हुआ 
समभंता चाहिए झ्रौर मानना चाहिए कि चारों वेदों में भ्रथर्व को छन्द कहा गया है । कुछ लोग इस छन्द दब्द से वेदों 
में श्राये हुए अनेक छन्दों का ग्रहण करते हैं, पर यह उनकी भूल है। क्योंकि जब चारों वेद ही छन्‍्दों में हैं | तब वेदों 
का नाम श्राने से ही छन्दों का नाम भ्रा गया और अलग छन्द कहने की कोई आ्रावश्यकता न रही, प्रत्युत सब छन्दवाले 
वेदों के साथ--ऋक, यजु:, साम के साथ--छलन्द का नाम पाने से यही सिद्ध होता है कि, यहाँ यह छन्द शब्द अ्रथर्व 
के ही लिए झ्ाया है। यह वात हमारी कल्पना नहीं है। अ्रथवंवेद का गोपथब्राह्मणा स्वयं श्रथवेवेद क्रो छन्दवेद कहने 
का कारण बतलाता है। गोपथब्राह्मण में लिखा है कि 'अथर्व णां चन्द्रपा दैवत॑ तवेव ज्योति: सर्वागि छुम्दांसि आप- 
स्पानम्‌ प्र्थात्‌ भ्रथवंवेद का चन्द्रमा देवता है, वही ज्योति है, सभी प्रकार के छम्द हैं श्रौर जबस्थान है। यहाँ सभी 
प्रकार के छन्‍्द कहकर बतला दिया गया है कि, प्रथर्ववेद में सज प्रक्रार के सरला्थंबोधक छुन्द हैं । इसीलिए बृहृदा रण्यक 
उपनिषद्‌ १।२।४ में लिखा है कि 'यदियं किचर्चा पज वि सामानि छन्‍्दाएसि' । यहाँ ऋगू, यजुट, साम के साथ 
छन्दवेद का वर्णन किया गया है। यही नहीं, किन्तु ऋग्वेद ६११३६ में स्पष्ट कर दिया गया कि, 'यत्र ब्रह्मा पवमाल- 
छन्वस्थां बाय बदन! प्र्थात्‌ जहाँ यज्ञ में ब्रह्मा छन्दवाणी बोलता है । यज्ञ में ब्रह्मा प्रथवंवेद से ही मियुक्त होता है । 
वही बात हस ऋचा में कह दी गई है। ऋचा कहती है कि, बहा छन्‍्दवाखी बोलता है। इसका सतलब यही है कि, 
ब्रह्मा प्रपने प्रथवेवेद को पढ़ता है। इस तरह से स्पष्ट हो गया कि, छान्‍्द अ्रथर्ववेद ही है। पुराणों में तो यह बात 
बहुत ही प्रच्छी तरह स्पष्ट कर दी गई है । हरिवंशपुराण में लिखा है कि-- 

ऋचो यजूंवि सामान छत्दांस्याथबंणानि च । 
घत्वारस्त्वत्विला बेदा: सरहसत्यास्सविस्तरा: ।! (हरिवंशपुराण) 

यहाँ ऋगू, यजुः, साम के साथ 'छरदांसि अथईणानि! कहा गया है, जिससे भ्रब निविवाद हो गया कि भ्रथर्ववेद 
का ही नाम छुन्दवेद है। इस छन्दवेद का वर्णन चारों वेदों, ब्राह्मणों, उपनिषद्रों और पुराणों में एक स्वर से 
प्रथववेद के ही लिए किया गया है, इससे कहू सकते है कि अ्रथवंवेद का वर्शान चारों वेदों में आता है । यही नहीं, 


किन्तु पारसी धर्म के प्राचीन धर्मग्रन्थ ग्राथा में भी प्रथर्ववेद को छन्द ही कहा गया है । 


; हजजात.3न्‍ैै न +नते++कआछ७००कक७० 
-+ इष्टितेइहं करिष्याप्रि पुत्रा यां पुत्रकारणात्‌ । 


अथवंशिरसि प्रोक्त मंन्‍्त्रे: सिद्धां विधानत: । (वाल्मीकि बाल० ५।६ ) 
ई तीनों बेद छन्‍्दों में ही हैं। यजुर्वेद की कण्डिकाएं भी किसी न किसी छुन्द के दही नाम से लिखी हैं । 
५६ । 
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हम बचपन से यह सुनते झ्राते हैं कि मुसलमानी यहूदी श्रौर पारसी आदि धर्म अ्रथर्ववेद से ही निकले हैं । 

परन्तु भ्रथवेवेद के पन्ने उलटने पलटने पर कहीं भी हमको अल्ला बिस्मिल्ला का पता न मिला । हमने समझा कि 
सम्भव है यह बात सत्य न हो, किन्तु पारसी घ॒र्म की पुस्तकों और उन पुस्तकों के पढ़ने से जिनको योरोपीय विद्वानों 
ने ढूंढ तलाश के साथ लिखा है, यह बात खुल गई कि इसलाम आदि धर्मों का स्रोत श्रथवेवेद ही से बहा है । भ्ररबी 
भाषा के प्रसिद्ध पण्डित श्रौर कुरानशरीफ के ज्ञाता सेल साहब भ्रपनी कुरान की भूमिका में लिखते हैं कि हजरत 
भुहम्मद ने प्रपने विश्वास यहूदियों से लिए हैं श्र यहुदियों ने पारसियों से -- । पारसियों के विश्वासों के सम्बन्ध में 
मार्टिन हॉग कहते हैं कि 'पारसियों के पुराने साहित्य गाथा में महात्मा जरदुस्त एक पुराने ईश्वरीय शान को स्वीकार 
करते हैं, श्रथर्वा की प्रशंसा करते हैं और उसी भ्ज्िरा की प्रद्यंसा करते हैं, जिसका वेदों में वर्णन है. ».। गाथा के 
जिस श्लोक में अ्रज्जि रा का वर्णन आता है, वह यह है-- 

स्पेन्तेम अतथ्वा मज्दा में गही अहुरा 

हात मा वोहु पहरि-जसत्‌ मनंगहा 

दक्षत्‌ उष्या तुध्ता मइतिश बहिश्ता 

नोइत्‌ ना पोउरुश्‌ द्वेगृबतो खुयातु चिक्ष्नुषो 

अतु तो वीस्पेंग अंग्रेंग अधाउना आदरे । ( गाथा, य० १५।१२ ) 


प्र्थात हे अरहुरमज्द ! मैंने तुके आबादी करनेवाला जाना । जब तेरा संदेश लानेवाला अ्रज्िरा मेरे पास झ्ाया, 
तो उसने जाहिर किया कि सन्तोष सबसे अच्छी चीज है। एक पूर्ण मनुष्य कभी भी पापी को राजी नहीं रख सकता । 
बयोंकि वह सत्य ही का पक्ष करता है। इस छ्लोक में अंग्रेंग शब्द अज्िरा के लिए आया है। अरज्िरा अथर्व का ही 
वाचक है | क्योंकि भ्रथवेवेद में लिखा है कि 'अथर्वाद्धिरसो मुखभ्‌ श्रर्थात्‌ अथर्व-अ्रद्धि रा विराट्‌ का मुख है । इस वाक्य 
में भ्रथर्वे और भ्रज्भिरा एक ही वस्तु बतलाये गये हैं इसलिए जरदुस्त देव जिस अज्िरा के द्वारा परमात्मा का संदेश 
भपने पास भाना बतलाते हैं, वह भ्रथवंवेद ही है। श्रथवंवेद छन्दवेद कहलाता है, इसीलिए पारसी-धर्म का उपदेश जिस 
साहित्य के द्वारा हुआ है, वह भी जन्द अ्रथवा जन्दावस्था कहलाता है। जन्द और जन्दावस्था छुन्द श्र छुन्दावस्था 
का ही रूपान्तर है। प्रो० मैक्समूलर कहते हैं कि मैं विश्वासपूर्वक कहता हूँ कि जन्द शब्द संस्कृत के छन्द शब्द का ही 
प्रपश्र' दा है, जिसे पाणिनि श्रौर प्रन्य विद्वानों ने वैदिक भाषा के लिए कहा है' # | छन्द शब्द बैदिक भाषा में वेदों के लिए 
इसी कारण प्रयुक्त हुआ है कि, वेदों का चतुर्थ भाग प्रथर्व छन्दवेद ही कहलाता है। पारसियों का अ्रथवेवेद ही से 
झ्रधिक सम्बन्ध है, इसलिए उनके साहित्य का छन्‍्द नाम प्रथवंवेद ही के कारण पड़ा है। भ्रतएव अ्रथर्ववेद के छुन्दवेद 
होने में भ्रम कुछ भी सन्देह नहीं है। इस प्रकार से हमने यहाँ तक देखा कि भ्रथ्वेवेद श्रयी विद्या के भ्रन्तगंत है. भौर 
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देदों की शाखाएँ डढड॑दे 


प्रथर्ववेद का नाम समस्त प्राचीन साहित्य तथा ऋग्यजु: झौर सामवेद में उसी तरह भाता है, जिस तरह दूसरों का, 
इसलिए अथवेवेद भी उसी तरह श्रपौरुषेय है, जिस तरह ऋग्यजु: और साम, तथा झ्थर्ववेद को भी उसी तरह वेदत्व 
प्राप्त है, जिस प्रकार ऋग्यजु: भर साम को । 
वेदों की शाखाएँ 

यह स्पष्ट हो जाने पर कि ब्राह्मश ग्रन्थों को प्रपौरुषेयत्व प्राप्त नहीं है--वे सहिंताओं के व्याख्यान ही हैं--भऔर 
यह भी स्पष्ट हो जाने पर कि अथवंवेद भी अ्रपौरुषेय है, वेदों की इयत्ता निर्धारित हो जाती है शौर ज्ञात हो जाता 
है कि अ्रपोरुषेय वेद चार हैं और उनके नाम ऋग, यजुः, साम झौर भ्रथव हैं। परन्तु जब देखते हैं कि प्राचीन काल 
में ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद भर अथवंवेद की सैकड़ों शाखाएँ थीं प्रौर श्रव भी झाठ दश शाखाएँ उपलब्ध हैं, तब वेदों 
की इयत्ता का प्रश्न पहिले से भी अधिक जटिल हो जाता है। क्या वेदों की शाखाएँ वृक्ष की शाखाओं की भाँति किसी 
अन्य स्तम्भ (मूल) से सम्बन्ध रखती हैं, क्या वेदों की अनेकों शाखाओ्रों के लुप्त हो जाने से वेदों का बहुत सा भाग 
नष्ट हो गया और व्या प्राप्त शाखाशों में परस्पर कोई भ्रन्तर नहीं है--सब एक ही प्रकार की हैं? इत्यादि अनेकों 
प्रश्न उपस्थित हो जाते हैं, जिनका समाधान किये बिना बेदों की इयत्ता निर्धारित करना कठिन प्रतीत होता है । 
इसलिए हम यहाँ शाखाओं का तत्व, उनका इतिहास, प्राप्त शाखाओं का रहस्य और इयत्ता आदि विषयों को संक्षेप से 
लिखते हैं और दिखलाते हैं कि, वेदों का शाखाप्रकरण कितना विचारणीय है । 


शाखातत्व पर बिचार करनेबाले देशी विद्वानों में तीन ही विद्वान्‌ उल्लेखनीय हैं। सबसे पहिले स्वनामघन्य पंडित 
सत्यत्रत सामश्रमी हैं। झापने 'ऐतरेयालोचन' नामी ग्रन्थ में शाखाओं पर ग्रच्छा प्रकाश डाला है । श्रापके बाद स्वामी 
हरिप्रसाद ने 'वेदसवंस्व' नामी ग्रन्थ में शाखाञ्ों का विस्तृत वर्णन किया है झ्लोर इनके बाद रिसर्च स्कालर पण्डित 
भगवद्दत्त बी० ए० ने भी शाखाझों पर लिखा है। इन दिद्वानों ने शाखाएँ बया हैं, झादि में कितनी शाखाएँ थीं और 
अब कितनी प्राप्त हैं, प्राप्त शाखाओं का विवरण क्या है भौर उनमें कितना अन्तर है झादि विषयों पर प्रकाश डाला 
है । इसके वर्णनों को पढ़कर शाखाविषय में प्रवेश हो जाता है भौर भ्ननायास ही यह प्रश्न सामने भ्रा जाता है कि इन 
सब प्राप्त शासओं में ज्येहत्व किनको है और कौन कौनसी शाखाएँ आदि हैं भौर भ्पौरुषेय हैं । इसलिए हम चाहते 
हैं कि यहाँ शाखाओं से सम्बन्ध रखनेवाली सभी बातों को संक्षेपरूप से लिखकर यह बतलाने का यत्न करें कि किन 
शाखाओं को ज्येह्ठत्व है भ्रौर कौनसी शाखाएँ भ्रपौरुषेय हैं । 

वैदिक काल में जिस समय केवल वेदों का ही पठनपाठन होता था, वैदिक विद्वावु एक, दो, तीन भ्रथवा चारों 
वेदों को पढ़ते थे और पठनपाठन की योग्यता के अनुसार ऋणग्वेदी, यजुर्वेदी और सामवेदी झ्रथवा त्रिवेदी, चतुर्वेदी प्रादि 
कहलाते थे, उस समय केवल चार वेदों का ही पठनपाठन होता था और इन चारों वेदों का स्वरूप ऋक्‌, यजु:, साम 
और अथर्ब ही था । शर्थाद्‌ भ्रथंवश पादव्यवस्थावाले मंत्र ऋग्वेद, गाये जानेवाले साम, सरलार्थ छन्दोंवा ले प्रथवे और 
बाकी बचे हुए गद्याकृति छन्दोंवाले यजुः कहलाते थे -+ । इन्हीं चारों भेदों के ज्ञाता ऋग्वेदी, यजुर्वेदी भ्रथवा द्विवेदी 
जिवेदी थे, परन्तु जब इस प्रकार की योग्यतावाले और इन इन उपाधियोंवाले ब्राह्मण बहुत हो गये भ्रौर प्राचीन 
मौलिक वेदों के पठनपाठन का प्रचार पुराना हो गया तथा वेदों में सन्देह होने लगा तब नवीन नवीन प्रकार की 
संहिताओं की सृष्टि होने लगी । झादिम भूल संहिताओं का स्वरूप संहिता ही था । 


बे 


-- प्रायः लोग समभते हैं कि चार वेदों का विभाग व्यास ने किया है, परन्तु यह भ्रम है। व्यास के पूर्व तो 
उपनिषद्‌ और ब्राह्मण ही उपस्थित थे, जिनमें वेदों की शाखाओ्रों और उन शाखाओं में प्रक्षेपों तक का वर्णन है । 
शाखाविभागों के पूर्व भी चार प्रकार के मन्‍्त्रों की अलग झलग योजना थी भौर चारों ऋक्‌, यजु, साम भर पर्व 
के नामों से अलग झलग प्रसिद्ध थे । 


हड४ धेदिक सम्पत्ति 


संहिता नाम ज्यों के त्यों मंत्रों का है| संहिता का श्रर्थ करते हुए पारिनि मुनि भ्रष्टाध्याथी १/४।१०६ में कहते 
हैं मिः नर: सन्निकर्ष: संहिता! अर्थात्‌ 'पदास्तास्पदादिभि: सम्वधाति यत्सा! भ्रर्थात्‌ पदों के भ्रन्त को ग्रन्य पदों के 
भ्रादि के साथ सन्धिनियम से बाँधने का नाम संहिता है । ऋक्प्रातिशाख्य में लिखा है कि 'पदगप्रक्ृतिः संहिता अर्थात्‌ 
पदों की प्रकृति का--असली हालत का--नाम संहिता है। प्रादिमकालीन संहिताएँ, संहिता ही थीं। उनमें मन्त्रों के 
+4 भ्लख भलग न थे। सब मन्त्र संधियुक्त ही थे। परन्तु कुछ दिन के बाद वेदार्थ करने में तकरार होने लगी । कोई 
# तसया को नतरय' कहने लगा और कोई “न तस्य' ही। ऐसी दशा में प्रावर्यकता हुई कि पदों का विच्छेद पाठ 
भी जारी किया जाय । अतः वैदिक आ्राचायों ने अलग प्रलग करके एक एक संहिता की दो दो संहिताएँ कर लीं । 


यहीं से शाखाप्रों का श्रारम्भ हुआ | यह श्रारम्भ काल बहुत प्राचीन है। यह काल ब्राह्मणकाल के बहुत पूर्व का 
है । क्योंकि शाखा-प्रारम्भकाल के ब हुत दिन बाद संहिताओं में खैलिक भाग-अश्रक्षिप भाग-जोड़े गये हैं और खैलिक भागों 
का वर्णन ब्राह्मणों में है, इससे प्रतीत होता है कि शाखाओं का आरम्भ बहुत ही पुराकाल में हुआ था। इसके अति- 
रिक्त शाखाओं के ही कारण गोज्नों का प्रचार भी हुआ है। शाखाप्रचारक ही प्रायः गोतप्रवतेक भी देखे जाते हैं । इन 
गोत्रप्रवर्तक ऋषियों का समय बहुत ही प्राचीन है, इससे भी पाया जाता है कि शःखाझ्नों का झारम्भ अत्यन्त पुरा काल में 
ही हुआ है। उपर्युक्त प्रकृतिसंहिता और पदसंहिता का लक्षण करते हुए ऐतरेय आरण्यक ३।१३ में लिखा है कि--- 


'यद्धि सन्धि विवर्तंयति तन्निभृजस्थ रूपं अय यच्छुद्धे अक्षरे अभिव्याहरति तत्यतृष्णस्य' 


श्र्थात्‌ जिसमें सन्धि ज्यों की त्यों बनी रहती है, वह निर्भुजसंहिता है श्र जिसमें सन्धि के विना केवल पदों का 

उच्चारण होता है, वह भ्रतृण्णमंहिता है। उदाह रण के लिए जिसमें 'अग्निमोत्ठे पुरोहितम्! इस प्रकार का पाठ है, 
वह निर्भुजसंहिता है और जिसमें इस प्रकृतिपाठ का अग्निम्र्‌ ईक पुर: हितसृ! करके पदपाठ कर दिया गया है, वह 
प्रतृष्ण संहिता है। इन दोनों प्रकार की संहिताओं में न पाठभेद होता है और न पाठ न्यूनाधिक ही होता है। इन दोनों 
में सब मंत्र ज्यों के त्यों बने रहते हैं। प्राचीनकाल में इसी प्रकार की शाखाएं थीं, परन्तु कुछ दिन के बाद इससे भी 
संतोष न हुआ । वेदों को शुद्ध रखने के लिए मंत्रों के पाठ करने की अनेक विधियों का आयोजन हुआ और प्रत्येक विधि 
भी अलग अलग एक एक शाखा बन गई | ऐतरेय आरण्यक ३।१३ भें लिखा है कि अग्र उ एवं भयमन्तरेणो भयव्याप्त॑ 
भवति' भ्र्थात्‌ आगे चलकर प्रतृष्णसंहिता उक्त दोनों के थोग और घन--जटा माला भादि भेदों से विकृृत रूप हो 
जाती है और क्रमसंहिता कहलाती है। इसका भी मतलब यह है कि जिसमें मूल मंत्र हों, उनके पद भी अ्रलग अलग 
हों और इन पदों की विकृृति भी हो, वह क्रमसंहिता है। क्रमसंहिता के इस विकृत प्रकरण को लेकर व्यास मुनि ने 
एक विकृतबल्ली नाम का ग्रन्थ ही बना डाला है । उस ग्रन्थ में लिखा है कि--- 

जटा मात्रा शिला लेखा ध्वजो दण्डो रथो घन: ! 

अष्टो विकृतयः प्रोक्ता: ऋमपुर्या मनीधिभि: ॥ (विक्रृतवल्ली १५ ) 


प्र्धातु जटा, माला, शिला, लेखा, ध्वज, दण्ड / रथ और घन आदि श्राठ भेद हैं। इन भेदों के कारण |पहिली शाखाशों 
के आठ भेद हो गये शर उनकी संख्या दश बारह हो गई । परन्तु इतने पर भी संतोष न हुआ | गोत्रप्रवर्ततन और शाखा- 
सम्प्रदाय से प्रेरित होकर वेदिक आचार्यों ने शाखाओं के भेदों में और भी भ्रधिक वृद्धि की । बृहददेवता ११४ में लिखा 
है कि 'देवता्पाथदन्देश्यों वैविध्यं तस्य जायते' भ्र्थात्‌ देवता, ऋषि, अर्थ और छन्दभेद से यूक्तों के अनेक भेद हो 
गये। सभी जानते हैं कि प्रत्येक मंत्र का देवता, ऋषि, छुन्द और श्रर्थ होता है। झ्रतः इस सुक्तक्रम से भी संहिताएँ 

2 केद का पढ़ानेवाला भी पिता है। मनुस्मृति में गरीयान्मन्त्रदा पिता' लिखा है। यह शाखाप्रचारक 
म्न्त्रदा पिता ही नाती पोते--शिष्य प्रशिष्य--का गोत्र हो जाता था । 








बेदों की शालाएँ ॥ 8 4.4 


बनीं । भमुक देवतावाले सूक्तों के बाद भ्रमुक देवतावाले सूक्तों को रखकर जो संहिता बनाई गई, वह देवत शाखा 
कहलाई । इसी तरह अमुक ऋषिवाले यूक्तों के बाद प्रमुक ऋषिवाले सूक्तों को रखकर जो संहिता बनाई गई, यह 
झ्राषंशाखा कहलाई। इसी तरह भ्रमुक श्रथंवाले यूक्तों के बाद अ्मुक श्र्थवाले सूक्तों के क्रमवाली संहिता भ्रथंशाखा श्रौर 
भ्रमुक छन्दवाले युक्तों के बाद भ्रमुक छन्दवाले सूक्तों के क्रवाली संहिता छानन्‍्दशाखा कहलाई । यद्यपि मन्त्रों का इतना 
अभधिक उलट फेर हुमा, परन्तु श्रब तक मन्त्रों में पाठभेद अथवा न्यूनाधिक्यता नहीं हुई । .उपयु क्त समस्त शाखाविभागों 
की संख्या चौदह पंद्रह तक पहुँची--प्रत्येक संहिता इतने इतने प्रकारों की हो गई--किन्तु मंत्रों में गड़बड़ नहीं हुई । 
गोत्रप्रवतंक वैदिक ऋषियों का शाखाभेद इतने ही दर्जे का था । वे मानते थे कि पठनपाठनशैली में तो भेद हो, 
परन्तु मूल मन्त्रों में भेद न पड़ने पावे । मीमांसादशन १।१।३० में शाखातत्व का निर्वेचन करते हुए जैमिनि मुनि ने 
लिखा है कि 'आरूुपाप्रवचमात्‌' भर्थात्‌ प्रवचन के कारण ही शाखा नाम हुआ है | जो ऋषि मूल रन्‍्त्रों को जित्न क्रम 
से पढ़ाते थे, केवल वह क्रम ही भ्रमुक शाखा के नाम से प्रसिद्ध हो जाता था। शाखा का मतलब यह कभी नहीं रहा 
कि वेदों का अमुक भाग शाखा है। भाग, अंश, चरण झ्रादि भाव शाखा के नहीं हैं, प्रत्युत शाखां का मतलब पठन- 
पाठन का क्रम ही है--शैली ही है--महाभाष्य की कारिका (प्रष्टा० ४।१।६३) में लिखा है कि 'गोन्नं च चरण: सह 
अर्थात्‌ चरण के साथ गोत्र | यहाँ चरण शब्द शाखा के ही लिए झाया है श्रौर चरण-:श्राचरस--पठन--प्रध्ययन 
भ्रादि ही श्रर्थ रखता है | परन्तु बहुतों ने चरण शब्द का मतलब बेदों का एक देश--एक भाग --समझा है। उनको 
चरण शब्द का भ्राचरण--तरीका--पअरथ ग्रहयय करने की नहीं सूकी | पर महाभाष्य की इस कारिका का अर्थ स्पष्ट 
करते हुए प्रसिद्ध वैयाकरण कैयट महोदय लिखते हैं कि 'चरणशब्दाइध्ययनवचन:' श्र्थात्‌ चरण शब्द भ्रध्ययन का 
बाचक है। कहने का मतलब यह कि चरण शभौर शाखा झादि शब्द वेदों के पठतपाठन की शैली--तरीका--के ही 
वाचक हैं, वेदों के विभाग के बोधक नहीं । उस शाखातत्व पर विचार करते हुए वैदिक साहित्य के प्रसिद्ध म्मेश 
पण्डित सत्यत्रत सामश्रमी ऐतरेयालोचन' में लिखते हैं कि 'तस्वतों नहि वेदशाल्षा वृक्षशलिव नापि नदीशाखेव प्रस्यु- 
ताध्येत॒भेदात्‌ सम्प्रदायमेदअन्याध्ययनविशेषरूप॑व” श्र्थात्‌ वास्तव में वेद की शाखाएँ न तो वृक्षों की शाखाओ्रों की 
भाँति हैं भौर न नदी की शाखा्रों की. भाँति हैं, प्रत्युत वे पठन पाठनभेद से संप्रदायजन्य भ्रध्ययन का ही विशेष रूप हैं । 
इस निष्पसि से जाना गया कि वेद की शालाएँ वेद का अंश या भाग नहीं हैं प्रत्युत पठन पाठन का भिन्न भिन्न प्रकार हैं । 
यह बात हम उन शब्दों से भी जान सकते हैं, जो शाखाओं के लिए प्रयुक्त हुए हैं। झनेक ग्रस्थी में लिखा है कि-- 


एकशतमध्वयुं शाखा सहस्त्रवर्त्मा सामबेद: । 

एकविशतिधा बाह्गच्यं ननधाधइयवंणो वेद: ॥॥ (महाभाष्य) 

एक विशतिभेदेन ऋग्वेद कृतवान्‌ पुरा। 

शाखानां तु शतं नाथ पजुर्वेदसथाकरोल्‌ | 

सासपेद सहरूण शाखानां थे विभेदत: । 

आधर्वाणमथों बेद॑ विभेद नवकेन तु ॥ (क्ूर्मपुराण) 

पंचेते शाकला शिष्पा शाखाभेदप्रवर्तका: ; (विकृृतवल्‍ली ) 

शाखासु त्रिबिधा भूपष शाकलयास्कमाण्डुका; ॥ (देवीपुराण) 

सामवेदस्य किल सहस्भेदा आसन्‌ । 

यजुवेंदस्थ घडशीतिभेंदा भवन्ति अथर्ववेदस्थ नवभेदा भवन्ति ।। (चरणव्यूह) 


यहाँ जितने वाक्य उद्धृत हुए हैं, सबमें शाखाश्रों के लिए भेद, विधि, वर्त्मा, धा झ्रादि शब्द प्रयुक्त हुए हैं । ये 
सभी शब्द प्रकार, तरीका ओर ढंग श्रादि के ही वाचक हैं, खण्ड, भाग, प्रक रण, देश और अंश झ्ादि के नहीं। इससे 


डंडद्‌ बेदिक सम्पत्ति 


अच्छी तरह स्पष्ट हो जाता है कि शाखाएं वेदों के भाग नहीं, प्रत्युत भेद ही हैं। भेद में घटाव बढ़ाव की गुञज्जायश 
नहीं रहती, केवल अ्रदला बदली ही हो सकती है। यही कारण है कि दैवत, ग्राषं श्रादि विभागों तक मन्‍्त्रों की 
भ्रदलाबदली ही हुई है। श्रब तक इस प्रकार की भ्रदलाबदलीबाली झाखाएँ बनती रहीं तब तक वेदों के स्वरूप में 
भन्तर नहीं पड़ा--उनमें घटाव बढ़ाब नहीं हुआ--किन्तु कृष्णयजुर्वेद के भ्रवदार घारण करते ही वैदिक शाखाश्रों 
में उथलापथल शुरू हुआ | रावणादिक्ृत साहित्य के सम्मिश्रण में झाखाओं में गड़बड़ मचा और संहिताओं में 
जाह्मणभाग तथा ब्राह्मणेतर भाग भी मिला मिलाकर अथवा भूल मन्त्रों को ही घटा घटाकर और पाठभेद कर करके 
प्नेक शाखाओं को जन्म दिया गया । पुराने भ्रन्थों में शाखाओं की जो संख्या लिश्ी हुई है, वह हजारों तक पहुँची है 
श्रौर सबमें मतभेद है। महाभाष्यकार चारों बेदों की शाखाएँ ११३१ बतलाते हैं। सर्वातुक़मणी में ११३७ लिखी 
हैं। कूमंपुराणा के अनुसार ११३० हैं और चरणव्यूह में ११६ ही लिखी हुई हैं। इसी तरह अन्य ग्रन्थों में भी मन- 
मानी संख्याएँ पाई जाती हैं। इन अनिश्चित संख्याम्रों में झा अनाये सभी शझाखाएँगिन ली गई हैं। इसलिए हम 
झावद्यक झ्मभते हैं कि मूल आर्य शाखाशों का पता लगावें। 


जिस समय गोत्र श्रौर शाखाप्रचार की धुम हो रही थी, उस समय एक एक वेद की श्ननेकों शाखाएँ हो गई 
थीं। मूल मन्त्रों की ज्यों की त्यों रक्षा करते हुए केवल मन्त्रों के उलट फेर से जितनी शाखाएँ हो सकती थीं, उतनी 
हुईं । हम उन शाखाओं को आायंशाखा कहते हैं । परन्तु रावरासंप्रदाय के कारण जितनी शाखाएँ बनीं, उनमें झार्ये 
शाखाओं की अपेक्षा दो बातें भ्रधिक हुईं । एक बात तो यह हुई कि मन्त्रों में पाठभेद किया गया और उनके साथ 
आसुरी साहित्य, ब्राह्मरामाग और मनःकल्पित बाह्य संस्कृत का मिश्रा करके शाखाएँ बनाई गई और इूसरी बात 
यह हुई कि मन्त्रों का बहुत सा भाग निकाल डाला गया और मन्त्रों का रूप विकृत करके छोटे छोटे वेदांशों का नाम 
भी शाखा रक्‍्खा गया। इन दोनों प्रकारों से बनी हुई शाखाशों को हम श्रनाय॑ शाखाएँ कहते हैं। श्राये शाखाश्रों 
का उत्तम तमूता शाकल और बाष्कल ग्रादि शाखाएं हैं श्रौर श्रनाय॑ शाखाओं का नमूना तैत्तिरीय और काठक आदि 
हैं। भ्राय॑ शाखाओं में उलट फेर के अतिरिक्त न्यूनाधिक्यता नहीं है, पर अनार्यंशाखात्रों में दोनों बातें विद्यमान हैं । 


ऋग्वेद की मूल भ्रायंशाखा के अतिरिक्त भश्रब तक किसी अनार्यशाखा का पता नहीं मिला। कहते हैं कि 
ऋग्वेद की इवकीस शाखाएँ थीं, परन्तु इस समय ऋग्वेद की शाऊल और बाष्कल दो हो झाखाएँ एक में मिली हुई 
मिलती हैं। ऋक्‌ प्रातिशझाख्य में लिखा है कि -- 


ऋचां समूह ऋग्व दस्तमभ्यस्य प्रयत्तत: । पढितः शाहलेनावौ चतुभिस्तदनन्तरम्‌ ॥। 


अर्थात्‌ ऋग्वेद की समस्त ऋचाओं का स्वाध्याय करके बड़े यत्व से उनको आदि में पहिले पहिल झाकल ऋषि 
ने शाखा का रूप दिया और शाकल के बाद भ्रन्य चार शाखाकारों ने अन्य श्रन्य शाखाओं का प्रवचन किया । इस 
प्रमाण से पाया जाता है कि सबसे प्रथम शाकल ऋषि ने ही शाकल शाखा का प्रवचन किया है। शांकल ऋषि अत्यंत 
प्राचीन हैं और उनकी प्रामाण्णिकता सर्वमान्य है। क्योंकि शाकलसंहिता के विषय में ऐतरेय ब्राह्मण में लिखा है कि-- 


यदस्य पुर्वेभपरं यदस्य यहस्य परं तहस्य पूर्वमु । 
अहेरिव सपंणं शाकल्लस्थ न विजानन्ति यतरत्‌ परस्तात्‌ ॥ (ऐतरेय ब्रा० १४५) 


अर्थात्‌ शाकलसंहिता का जैसा आदि है वैसा ही अन्त है भौर जैसा अन्त है वैसा ही ग्रादि है। जिस तरह सर्प की 
चाल ग्रादि से श्रन्त तक एक समान होती है, इसी तरह शाकलसंहिता का भी क्रम एक ही सभान है, उसकी गति में 
कोई भेद नहीं कर सकता । इस प्रमाण में शाकल की प्राचीनता श्रौर उसकी शाखा की एकरसता स्पष्ट दिखलाई पड़ रही है । 
उपयु क्त स्लोक ऐतरेय के गाथाभाग का ही है भ्रौर ब्राह्मणों कां गाथा भाग ब्राह्मणों के पूर्व साहित्य का निविवाद [भाग] 


बंदों की शाखाएँ ४४७ 


है, इसलिए इसकी प्राचीनता आदिम काल तक पहुँचती है । इस आदिमकालीन प्रमाण में शाक॒लशाखा की पूर्णता 
भर एकरसता का स्पष्ट वर्णन है, इसलिए शाकलसंहिता ही श्रादिम संहिता है, इसमें संदेह नहीं । अनुवाकानुक्रमणी 
में लिखा है कि-- 

ऋग्वेदे शैशिरीयायां संहितायां यथाक्रमम्‌ । प्रमाणमनुकाकानां युक्त: शूणत शाकलाः ॥ 

अर्थात्‌ मण्डल, अनुवाक और सूक्तों में शाकल ने अपनी शाखा का प्रवचत किया । मालूम हुआ कि जिस शाखा 

में मण्डल, अनुवाक और सूक्त हों, वह शाकलसंहिता है। वर्तमान शाकलसंहिता में ये लक्षण पाये जाते हैं, अ्रतः 

शाकलसंहिता ही अटि है । क्योंकि लिखा हुआ है कि 'पढठित: शाकलेनादौ' अर्थात्‌ उसका सबसे पहिले शाकल ने ही 

प्रवचन किया । इससे ज्ञात इआआा कि बाकी शाखाएँ शाकल के बाद ही बनीं । विज्वतवत्ली की टीक़! में लिखा है कि-- 
शिशिरो दाष्कल: श'द्भो बातश्व॑वाश्वलाथत: । पञ्चेते शाहला: श्षिष्या: शाखामेदप्रवर्त का: ।। 


अर्थात्‌ शाकल ऋषि की शिष्यपरम्परा में पाँच ही श्राचार्य-- शिशिर, ब्राष्कल, शह्भु, वात और ग्राश्वलायन- 
शाखाभेद के प्रचारक हुए हैं। इन पाँचों में बाष्कल बहुत प्राचीन हैं! इसी ने ऋग्वेद को अष्ठक, अध्याय और वर्गों 
में सद्भूलित किया है । इस तरह से ये दोनों शाकल झौौर बाष्कल शाखाएँ अत्यन्त प्राचीन अर्थात्‌ आदिमकालीन हैं । 
कोई कोई महानुभाव शाकल को शाकल्य भी मानते हैं श्रोर कहते हैं कि शाकल शाखा का पदपाठ करनेवाला शाकल्य 
ही है श्रौर शाकल्य के कारण ही उसका शाक्रल शाखा नाम पड़ा है, परन्तु हमको इस विवाद से मतलब नहीं है । 
शाकलसंहिता चाहे शाकल के नाम से प्रसिद्ध हुई हो चाहे शाकल्य के, देखना तो यह है कि जब ऋतक प्रातिशास्य में 
स्पष्ट रीति से कह दिया गया है कि 'पढितः शाकलेसादो' अर्थात्‌ सबसे पहिले आदि में शाक्रल ने ही इसका प्रवचन 
किया तब इस बात के लिए स्थान ही नहीं रह जाता कि इसके पहिले भी कोई और शाखा थी | शाकल्य अथवा 
शाकल ने ही सबसे पहिले प्राचीन प्रकृति और पदपाव्युक्त संहिता को दश मण्डलों और एक सहस्त्र पृक्तों में विभक्त 
किया है। इसीलिए यह संहिता दाशतयी अर्थात्‌ दशवाली कहलाती है । इस शाखा के पश्चात्‌ थोड़े ही दिनोंमें इनके 
प्रधान शिष्य बाष्कल ने उसी शाखा को अ्रष्टक, वर्ग और अध्यायों में भी विभाजित कर दिया । पर इ विभाजन 
के कारण भन्त्रों के केवल संख्या अ्रद्धू ही फिरे भौर किसी प्रकार का फेरफार नहीं हुआ । इसीलिए वैदिकों ने दोनों 
को एक ही मानकर एक में मिला दिया। अब तक दोनों शाखाएँ एक ही में मिली हुई मिलती हैं और केवल 
इतिहासस्मरणार्थ दोनों प्रकार के पते वततमान ऋग्वेद के पृष्ठों में लिखे रहते हैं। यह क्रम आदि काल ही से चला आा 
रहा है। इस प्रकार से यह्‌ आदि प्रवचनकर्ता की स्थिर की हुई ऋग्वेदशाखा प्राप्त है और इसमें अब तक आरम्भिक संहिता 
के प्रकृत मन्त्र और पदपाठ दोनों एक ही में छपते हैं। बतंमात ऋग्वेदसंहिता के सायणाचार्य और स्वामी दयानन्द के 
भाष्यों में मन्त्र और पदपाठ तथा मण्डल, सुक्त और अष्टक, वर्ग आदि चारों आरम्भिक और प्राथमिक चिह्न आज तक 
लिखे हुए मिलते हैं, इसलिए आदिम अपौरुषेय ऋणग्वेदसंहिता पूर्ण रूप से प्राप्त है इसमें जरा भी संदेह नहीं । 

शाकल और बाष्कल शाखाओरों के संयुक्त रूप के अतिरिक्त अब ऋग्वेद की कोई दूसरी शाखा नहीं मिलती । 
कहते हैं कि कवकत्ते की एशियाटिक सोसायटी के पुस्तकालय में ऋग्वेद से सम्बन्ध रखनेवाली शांख्यायनी शाखा मिलती है, 
पर उसका स्वरूप अस्तव्यस्त है। अस्तव्यस्तता के अतिरिक्त वह शाकल के शिष्यों की प्रवचन की हुई है, इसलिए शाकल 
की अपेक्षा उसको ज्येहत्व-श्रपौरुषेयत्व-प्राप्त न हीं हो सकता । ऋग्वेद से सम्बन्ध रखनेवाला शाखाभेद इतना ही है। 


यजुर्वेद की शाखाएँ किसी समय एक सौ तक पहुँची थीं, किन्तु इस समय केवल पाँच ही मिलती हैं। इन 
पाँच में तीन शाखाएँ कृष्णवेद से सम्बन्ध रखनेवाली हैं। कृष्णत्रेद का विस्तृत वर्णन हम तृतीय खण्ड में कर चुके हैं। 
हमने वहाँ अ्रच्छी तरह दिखला दिया है कि कृष्णवेद रावशकाल से प्रारम्भ होकर द्रविड़काल तक बनता रहा है। उसमें 
असल मजुर्वेद का भाग तो थोड़ा है, पर रावराक्ृत प्राचीन वेदमाष्य का, ब्राह्मण श्रन्थों का और भ्रन्थान्य स्थलों का ही 


डडद वैदिक संम्पंत्ति 


बहुत बड़ा भाग मिश्रित है ! इस कृष्णयजुर्वेद से सम्बन्ब रखनेवाली इन तीनों शाखाओं में एक तैत्तिरीयों की और दी 
चरकों की हैं । तैत्तिरीयों की तैत्तिरीय और चरकों की कठ झौर मंत्रायणी कहलाती हैं। हम लिख आये हैं कि चरकों 
का सम्बन्ध तैत्तिरीयों से ही है। तैत्तिरीय शाखावाले ही चरक नामी यज्ञ करानेवाले का वरण करते हैं, इसलिए ये 
तीनों शाखाएँ झ्रार्यसम्प्रदाय में मान्य नहीं हो सकतीं और न श्रपौरुषेय मूल यजुर्वेद की शाखाएँ हो सकती हैं । हमने 
बतला दिया है कि अवैदिक शाखाओं में दो ऐब हैं। इन तीनों की रचनाओं में वही पूर्वोक्त दोनों ऐब पाये जाते हैं । 
शाखाश्रों का प्रधान ऐब मिश्रण है, भ्र्थात्‌ बाह्य सामग्री को लेकर मूलसंहिताशों की वृद्धि है और दूसरा ऐब मूल 
संहिता के मन्त्रों को घटाकर छोटा कर डालना है श्रौर पाठभेद कर देना है। हम देखते हैं कि तैत्तिरीय शाखा में 
मिश्रण हुआ है-बाह्य सामग्री से उसकी वृद्धि की गई है और कठ तथा मैत्रायणी शाखाएँ घटाई गई हैं--उनसे श्रसल 
मन्त्र निकाल डाले गये हैं श्रौर कहीं कहीं पाठभेद किया गया है । जहाँ तैत्तिरीय की मन्त्रसंख्या बढ़ाकर १०,००० 
कर दी गई है, # वहाँ कठ शाखा में घटाकर २६४ और मैत्रायशी में घटाकर ६५४ ही मन्त्र रक्त गये हैं । इतने पर 
भी पाठभेद इतना किया गया है कि उनको यजुर्वेद कहने में भी संकोच होता है। इस ह्वासविकास से भी उक्त शाखाएँ 
विश्वासयोग्य नहीं रहीं श्ौर न उनकी गणना मूल यजुर्वेद में हो सकती है -+ | 


यजुर्वेद की पाँच शाखाओं में श्रब केवल दो ही शाखाएँ रह जाती हैं। ये दोनों शाखाएँ बाजसनेयी कहलाती 
हैं। इनके नाम माध्यन्दिनीय और काण्व हैं। माध्यन्दिनीय शाखा यही है, जिस पर उवट, महीधर शौर स्वामी दयानन्‍्द 
ने भाष्य किया है। काण्वशासखा भी भाष्यसहित अलग मिलती है । जम॑नीवालों ने तो माध्यन्दिनीय के साथ काण्व- 
शाखा के पाठभेद को भी अलग करके छाप दिया है । यद्यपि श्रन्तर बहुत कम है, तथापि अपीरुषेय वेद में एक मात्रा 
का भी अन्तर सहनेयोग्य नहीं हो सकता, इसलिए इस बात का निर्णय हो जाना श्रत्यन्त श्रावश्यक है कि इन दोनों में 
से ज्येप्ठत्व किसको है--कौन मूल श्रौर कौन परिवर्तित है । हमको अभ्रब तक जितने प्रमाण मिले हैं, उनके देखने से यही 
प्रतीत होता है कि माध्यन्दिनीय शाखा ही असल है, काण्व शाखा नहीं । 


हमने तृतीय खण्ड में उपनिषदों में मिश्रण सिद्ध करते हुए लिखा है कि काण्वशाखा में बृहदा रण्यक का भाग 
मिश्वित है और यह मिश्रण द्रविड़देश में तैत्तिरीय शाखाग्रों के हाथ से हुआ है । काण्वऋषि का तैत्तिरीय शाखावालों 
से कुछ न कुछ सम्बन्ध अवश्य रहा है। उपनिषदों के संग्रह करनेवाले और उनमें आसुरी भावों के भरनेवाले द्रविड़ 
ही हैं । जब उन्होंने ईशोपनिषद्‌ को काण्वशाखा और बृहदारण्यक उपनिषदु से ही सजाया है तब स्पष्ट है कि द्वबिड़ों में 
काण्वसंहिता का ही मान रहा है, माध्यन्दिनीय का नहीं । स्वामी हरिप्रसांद वेदसर्वस्व पृष्ठ १५४ में लिखते हैं कि 
शंकराचार्य के प्रधान शिष्य सुरेश्वराचार्य इस काण्वयजु:संहिता के ही मुख्य श्रध्यांपक थे” । इसका कारण स्पष्ट है कि 
काण्वऋषि का सम्बन्ध द्रविड़ देश से रहा है। द्रविड़ ही देश से नहीं, किन्तु जिस प्रकार कृष्णयजुर्वेद के चरक लोग 
मद्रदेश से भी सम्बन्ध रखते थे, उसो तरह कषण्वऋषि भी न केवल मद्रासप्रांत तक प्रत्युत मिश्रदेश तक घावा लगाते 
थे | घावा ही न लगाते थे, उन्होंने मिश्रदेश से दश हजार मिश्रियों को लाकर भारतीय भ्रार्यों में मिश्चित भी कर दिया था, 
जिसका इतिहास पुराणों में लिखा हुआ मिलता है »( । इससे सिद्ध है कि प्रार्यों में मिश्रियों के मिलाने के कारण झौर 
द्रविड़ों के साथ सम्बन्ध रखने के कारण काण्वऋषि को अपने विचारों में कुछ फेरफार अवश्य ही करना पड़ा होगा । 





& 'अष्टादश यजुःसहुस्रमधीत्प शाखापारों भवति (चरणव्यूह)' शर्थात्‌ तैत्तिरीय यजुवेंद में श्रतरह्‌ 
हजार मन्त्र हैं । 

+ 'ह सहस्न श्ं न्यूनं मन्त्रे वाजसनेयके' ग्र्थात्‌ मूल यजुर्वेद में एक सौ कम दो हजार मन्त्र हैं। 

» सरस्वत्या सह यो कण्वों मिश्चदेशमुपाययों । स्लेच्छान्‌ संस्कृत्य चाभाष्य तदा दश सहखकान्‌ ।!| 


बैदों की शाखाएं' डडह 


हमारा अनुमान है कि माध्यन्दिनीय में ग्राये हुए मन्त्रों के प्रतिरिक्त काण्वशाखा में जो फेरफार हुआ है--पाठभैद 
भौर न्यूनाधिकता हुई है--उसका कारण काण्वऋषि का विचारपरिवर्तन ही है। विचारपरिवतंनों से ही सम्प्रदायों की 
सृष्टि होती है | ग्रतएव काण्वऋषि ने भी अपना एक अलग शाखासम्प्रदाय प्रचलित किया और सनातन यजुरेंद में 
यत्किज्चित्‌ पाठभेद करके पश्रपनी झलग एक शाखा बना दी। काण्वक्षि के इस धालमेल का वशॉत महाभारत में 
सारांशरूप से लिखा हुआ्ना है । महाभारत में काण्व कुलपति का विस्तृत वर्णन है। शकुन्तला इन्हीं काण्व के आश्रम में 
रहती थी । वहाँ श्रनेक विद्यार्थी वेदाष्ययन करते थे । इस ग्रध्ययन-ग्रध्यापन में वेदों की शाखाओं का उलट फेर होता 
था, एक शाल्ला में दूसरी और दूसरी में तीसरी का मिश्रण किया जाता था। 'महाभारत-मभीमांसा पृष्ठ २११ में श्रीयुत 
चिन्तामणि विनायक वैद्य लिखते हैं कि काण्वकुलपति के प्राश्रम में अनेक ऋषि ऋग्वेद के मन्त्र पढ़ते थे । ब्रतस्थ ऋषि 
सामवेद का गात करते थे । साम और पथर्व के मनन्‍्त्रों का पदक्रमसहित उच्चारण सुनाई दे रहा था। वहाँ पर एक ही 
शाखा में भ्रनेक शाखाओं का समाहार करनेवाले और प्ननेक शाखाओं की गुणविधियों का समवाय एक ही शाखा में 
करनेवाले ऋषियों की घूम थी/--। इस वर्ण से पाया जाता है कि काण्वऋषि के आश्रम में वेदों की शाल्ाभों का 
जोरों से उलट फेर होता था । काण्वऋषि से सम्बन्ध रखनेवाले महाभारत के श्लोक भ्रभी फुटनोट में दिये गये हैं, उनमें-- 


अयवंबेदप्रवरा: पृगयशिर्तासगा: । संहितामीरयन्ति सम पदकमयुतां तु ते' ।। 


यह छ्लोक विशेष महत्व का है | इसका अर्थ है कि श्रथ्ववेद के जाननेवाले अनेक शाखाओं को एक में और 
एक को अनेक में मिलाने वाले, यज्ञकर्म के जाननेवाले भ्रौर सामवेद के गाने वाले ऋषि पदक्रम के सहित संहिता को 
मिला रहे थे। यहाँ पूण शब्द बड़ा ही मनोरंजक है। प्रद्टाष्यायी ५२ |२ में भौर ५॥३।११२ में पाणिति ने 
बहुपृगगण- संधस्य तिबुक्‌ । पुगाडुझयो5ग्रा मणोपूर्वाद! लिखा है। ग्रन्तिम सूत्र की वृत्ति में भट्टोजी दीक्षित लिखते हैं 
कि 'नानाजातीया अनियतवृत्तयोथ्थ कामग्रधाना: संघाः पूणा:,' भर्थात्‌ भ्रनेक जाति भौर झनियतवृत्त तथा श्र काम 
प्रधानवाले गोल का नाम पूय है। श्र्थात्‌ जिसमें प्रनियमित रीति से श्रनेक प्रकार की भिन्नभिन्न वस्तुओं का संग्रह हो 
वह ध्रग कहलाता है। उपयुक्त काष्व के आ्राश्म में भी भ्रनियमित रीति से अ्रनेक शाखाओं का धालमेल एक में होता 
था, इसीलिए उस घालमेल को पूण कहा गया है। पुराने जमाने में अनेक वर्ण के साधु जब एक जगह मिलते थे, तो 
उनके संथ को पूण कहते थे । बौद्ध भिश्षु भी प्रायः अनेक जाति के व्यक्तियों से भ्रपना संघ बनाते थे, इसलिए वे भी पूग 
कहलाते थे । इसीलिए बरमा में बोद्धमिक्षु धूगी कहलाते हैं। कहने का मतलब यह कि काण्व के प्राश्रम में यजुर्वेद में 
पूण भ्र्थात्‌ घालमेल होता था। -.ही का रण है कि काण्वशाखा में उलटफेर भौर घालमेल मोजूद है । इस घालमेल, 
उलटफेर और न्यूनाधिकता के ही कारण बैदिकों में उसका उतना झादर नहीं रहा जितना माध्यन्दिनीय का है। लोग 
कहते हैं कि माध्यन्दिनीय और काण्वशाखा को लेकर भी ब्राह्मण बने हैं, परन्तु इससे काण्वशाखा को वह महत्त्व प्रात 
नहीं हो सकता, जो माध्यन्दिनीय को प्राप्त है | ब्राह्मणकाल में तो समी शाखाझ्रों पर भ्रलग ग्रल॑ग ब्राह्मण थे, ग्रतएव 
ब्राह्मणों के कारण झाखाझों की ज्येष्ठता और कनि. ता में भ्रन्तर नहीं पड़ सकता । शाखाओं की ज्येष्ठता तो उनकी शुद्धता 
पर भवलम्बित है। काण्वशास की अपेक्षा माध्यन्दिनीय शाखा की शुद्धता सर्वमान्य है। यही कारण है कि माघवाचार्य, 
उवट, महीधर और स्वामी दयानन्द आदि ने माध्यन्दिनीय शाखा पर ही भाष्य किया है । माध्यन्दिनीय शाखा की ज्येष्ठता 
का सबसे प्रबल भर ऐतिहासिक प्रमाण यह है कि जितने शुक्ल यजुवेदीय ब्राह्मण हैं, सब माध्यन्दिनीय शाखा के ही हैँ, 

+ ऋथो बहतूव मुल्यंश्र प्रेयंगाणा: पदक्॒ले: । शुभ्राव मनुजब्याप्रो विततेव्विह कसंसु । 

यज्विद्यांग विज श्र ऋषिभिनियतब्ते: । भारण्डसामगीताभिरथवं शिरसोद्गत॑: ॥ 
यतात्मन्रि: सुनियते। शुशुभ त तद।अमः । अथरवव वेद प्रथरा: पृश्यजशियसासया: ॥ 

५७ संहितामीरयम्ति सम पदक्रमयुतां तु ते । (महाभारत) 


४५० बेदिक सम्पत्ति 


कापण्वशाखा के नहीं । इसलिए माध्यन्दिनीय शाखा ही भ्रादि, मूल झ्र प्रपौरुषेय है, इसमें सन्देह नहीं । यही 
यजुर्वेद की शाखाओ्नों का खुलासा है। 

सामवेद की किसी जमाने भें एक हजार तक शाखाएँ हो गई थीं, परन्तु इस समय उत्तका कहीं पता नहीं है। 
चरराव्यूह की टीका भें महीदास ने लिखा है कि श्रासां पोडशशाखानां सध्ये तिख: शाखा विद्यस्ते गशु्जरदेशे 
कौथुमी प्रसिद्धा, कर्नादके जैमिनीया प्रसिद्धा, महाराष्ट्र तु राणायसीया' अर्थात्‌ इसकी सोलह शासाझं में अब 
केवल तीन ही जावा विद्यमान हैं। इनमें कौथरमी शाखा गुजरात में, जैमिनीय शाखा कर्ताटक में और राणायनी शाखा 
महाराष्ट्र में प्रसिद्ध है। परस्तु स्वामी हरिप्रसाद वेदसर्व॑स्व के प्रृष्ठ १७४ में कहते हैं कि, सम्भव है महीदास के समय 
में गुर्जर झ्ादि देशों में उक्त तीनों शाखाओ्रों की प्रसिद्धि हो, पर इस प्मय तो वे नहीं पाई जातीं''"'”' मुद्रणालयों में 
तौ ब्रब तक जितनी संहिता मुद्रित हुई हैं, वे सब कौथ्रंमी याखा संहिता ही हैं । तात्पये यह कि झब केवल एक को युमी 
शाखा ही पाई जाती है और वह ऋग्वेद और शुक्ल यजुर्वेद के साथ ही सनातन से पठनपाठन में खली झा रही 
हैं। मद्रास श्रौर महाराष्ट्र देश में सामवेदी ब्राह्मण शायद ही कहीं हूँ इ़ने से निकल झञावें, किन्तु गुर्जर प्रान्त के उदीच्यों 
में सामवेदियों की प्रधिकता है । उदीच्य निस्‍्सन्देह उत्ररीय ब्राह्मणों से धनिष्ट संबंध रखते हैं म्लौर उत्तरीयों में 
सामवेदियों की संख्या बहुत प्रधिक है, इसलिए उत्तर भारत से सबंध रखनेवाली और गुर्जर तक फैली हुई कौधुुमी शाखा 
ही आार्यशाखा है और प्रा्यशाखा ही मौलिक है, अतएव कौबुमी शाखा के आदिम ब्र्थाए्‌ झ्रपौष्षेय होने भें कुछ 
भी संदेह नहीं है । 

किसी समय प्रथर्व की भी नौ शाखाएँ थी, किन्तु इस समय पेप्पल/द झौर शौतक दो ही शाखाएँ मिलती हैं । इन 
दोनों झाखाप्रों में देखना है कि कौन झसल श्रौर कौन मकल है।इस समय ग्रथव से संबंध रखने बाला केवल 
गोपथब्राह्मण ही मिलता है ! गोपथ ब्राह्मए में झथवं संहिता के बीस काण्ड लिखे हैँ, किन्तु पैप्पलादसंहिता में उन्नीस 
ही काण्ड हैं। इससे भालूम होता है कि यह शाखा अपने ब्राह्मण के प्रनुसार नहीं है । स्वामी हरिप्रसाद कहते हैं कि 
अ्थववेद के केवल दश ही काण्ड हैं, बीस नहीं । वेदसवेस्व प्रृष्ठ १०८ में झाप कहते हैं कि 'प्रथर्वसंहिता का झारम्भ 
स्तुबानमरने! (अथर्व १ । ७। १) मन्त्र से झौर उपसंहार बशां देवा' (अथर्व १०११०।३४) मन्त्र पर होता है, शेष 
दश काण्ड अज़्िरोवेद परशिष्ट हैं । परन्तु हम भ्रथर्ववेद के दशवें काण्ड ही में देखते हैं कि उसमें 'यस्माहचो 
अवातक्षन्‌''““अथर्वा ज़िरसो मुखम्‌' लिखा हुआ है। यह प्रथर्ववेद के दशवें काण्ड के सातवें सूक्त का बीसवां मन्त्र है । 
इसके आगे दश्वें काण्ड में प्रभी साढ़े तीन सूक्त और हैं, जिनमें २२६ मन्त्र हैं। इतने मन्त्रों के पहिले ही झौर दशव्वें 
काण्डमें ही 'अथर्याज्धि रसो मुखम्‌' कह दिया गया है, जिससे सिद्ध होता है कि ग्रयर्वब को झज़िरा का साभा स्वीकार 
है । जब दशबें काण्ड में ही स्वयं प्रथववेद ही अज़िरोवेद को स्वीकार कर रहा है तब आपको, गोपथब्राह्मणा को अथवा 
श्रौर किसी थो क्या अधिकार है कि वह अथवे को बीस काण्ड के स्थान में दश ही काण्ड का कहे ? अ्रथर्ववेद बीस काण्ड 
का सर्वमास्य है, इसलिए उनके प्रधान अज्भ को जुदा नहीं किया जा सकता | किन्तु हम देखते हैं कि पैप्पलाद संहिता 
में गोपथन्नाह्मण के विरुद्ध बीस काण्ड के स्थान में उन्‍्तीस ही काण्ड हैं, इसलिए यह शाखा झायंशाखा नहीं है । 

हमारा यह श्रनुमान झ्लौर भी हृढ़ हो जाता है, जब हम देखते हैं कि पैप्पलादसंहिता का सम्बन्ध झ्रार्यों से विरोध 
करने वाले पारसियों से रह चुका है। हम प्रथर्ववेद का वेदत्व सिद्ध करते हुए लिख आये हैं कि पारसी धरम ग्रथवंवेद 
से ही निकला है। इस बात को जब और अधिक बारीकी से देखते हैं तो ज्ञात होता है कि पारसीधर्म ग्रथवंवेद को 
पैप्पलाद शाखा से ही निकला है । पैप्पलादसंहिता का श्रारम्भ 'शन्‍्नों देवीरभिष्टय आपो भवन्तु पीते! मंत्र से होता 
है । गोपथब्राह्मरा १।१६ में लिखा है कि 'शस्नो देदी रभिष्टय इस्पेवसादि छृत्वा अथर्ववेद पमधी यते' प्रर्थात्‌ शन्‍्नो देवी 
मन्त्र से आरम्भ करके अ्रथर्ववेद पढ़ना चाहिये । यहा बात हम पारसीधम की प्राचीनतम पुस्तक में भी पाते हैं। यहाँ 
भरी अथवंवेद का इशा रह झन्‍्नोदेवी मन्त्र से ही किया गया है । होमयस्त १२४ में लिखा है कि-++ 


बेदों की शाखाएं ४५१ 


हओमो तेम चित्‌ थिम्‌ केरेसानीम्‌ अप-क्षश्रे भू निषाथयत, बोरओस्ते क्षश्रों काम्य यो दवत्‌ 
नोइत में अपाम्‌ आधभ्रव जइविशतिश वेरेध्ये दंत्रदृव चर।तु; होवीस्‍्पे वरेघनासुवनातु, 
नी बोस्पे वरेघनाम्‌ जनात्‌ । होमयस्त १। २४ । 


श्र्थात्‌ जो केरेसेती बादशाही के कारण वड़ा ही मग़रूर हो गया था और बोलता था कि मेरे राज्य में तमाम 
वृद्धि के नाश करनेवाले अथर्वा के अइविशतिश अपामु' का फैलाव न फैले उसको होम ने बादशाही से दूर करके 
नीचे बैठा दिया इस # श्लोक में आये हुए 'अइविशतिशभ्रपाश' पद अथर्वेसंहिता का 'अभिष्टय आपो' ही है | । 
परन्तु स्मरण रघना चाहिए कि 'शन्नों देखी रभिष्टय आपो! मन्त्र से, जैसा कि हम गोपथब्राह्मण के प्रमाण से लिख 
चुके हैं, पैप्पलादसंहिता ही का आारम्म होता है, शौनकसहिता का नहीं । इसलिए पैप्पलादसंहिता का सम्बन्ध विदेशियों 
से--आर्येविरोधियों से--रहा है, इसमें सन्देह करने की झ्रावश्यकता नहीं है। वर्तमान पैप्पलादसंहिता में गोपथ के 
विरुद्ध बीस काण्ड के स्थान में उन्‍्तीस ही काण्ड रह गये हैं। इसके फेरफार में ईरान देश के पारसियों का हाथ 
रहा है, इसलिए उसका भ्रव शुद्ध रूप नहीं रह गया | पं० जयदेव विद्यालद्धार अपने श्रथवेवेदभाष्य की भूमिका में 
कहते है कि 'पैप्पलादसंहिता के बहुत से स्थल इतने विक्षत और व्याकररा के नियमों के विपरीत हैं कि उनको मूल 
वेद मानना ही असम्भव है' । इसलिए पैप्पलादशाखा मूल संहिता का स्थान नहीं प्राप्त कर सकती । मूब झारय और 
अपौरुषेय संहिता तो शौनकसंहिता ही है। वही ऋग्वेद, यजुर्वेद और सामवेद के साथ सनातन से पठन पाठन में 
चली आ रही है, उसीपर भाष्यकारों ने भाष्य किया है और उसी में वेद के सब लक्षण पाये जाते हैं, इसलिए 
शौनकसंहिता ही सनातन ईश्वरप्रदत्त है, इसमें सन्देह नहीं । 
इन चारों ईश्वरप्रदत्त शुद्ध संहिताशं में न तो एक श्रक्षर को ,कमी हुई है श्रौर न अ्रधिकता । इनमें शाखाप्रचा रकों 
की ओर से जो परिवतंन हुआ्ना है, वह इतना ही है कि प्रकरणों की सुविधा के लिए भब्रादिम शाखाप्रचारकों ने मण्डल, 
अ्र॒.्टक, काण्ड, अध्याय और सूक्तों की रचना करके मत्त्रों का ग्रन्थन' कर दिया है और यज्ञों में सुविधा उत्पत्न करने के 
लिए इस वेद के मन्त्र उस वेद में, इस अध्याय या यूक्त के मंत्र उस प्रध्याय या युक्त में तथा ऋग्वेद के कुछ सूक्तों 
को छोड़कर शेष समस्त काण्डों, श्राचिकों, अ्रध्यायों और यूक्तों में मन्‍्त्रों को भागे पीछे रख दिया है। बस, इसके सिवा 
उन्होंने श्रौर कुछ नहीं किया । यह सब कुछ भी उन्होंने अपनी मर्जी से केवल सुविधा के लिए ही किया है। इसलिए 
यह शाखासम्पादन पौरुषेय ही है । किन्तु इस सम्पादन से न तो किसी मंत्र में एक मात्रा की न्यूनता हुई है न अधिकता, 
प्रत्युत समस्त मंत्रसमूह श्रादिम काल से लेकर आजपर्यत विना किसी भूल के ज्यों का त्यों चारों संहिताओं में सुरक्षित 
है। इस प्रकार से हमने यहाँ तक चारों वेदों के शाखाप्रकरण की श्रालोचना करके देखा तो मालुम हुआ कि वेद के 
किसी भी भाग, अंश या भ्रक्षर की कमी नहीं हुई »< । हाँ, उनमें फेरफार हुआ है-मन्त्रों की उलट पलट हुई है। इसीलिए 
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डर दंदिक सम्पत्ति 


महाभाष्यकार कहते हैं कि वेदों के छन्द और भ्रर्थ नित्य हैं, परन्तु उनमें जो बर्णों की आनुपूर्वीयता है, वह शाखाभेद 
के कारण अनित्य है #। किन्तु इस उलट पलट से बेदों में कुछ भी कमी नहीं झ्राई । वे ज्यों के त्यों उतने ही भव भी 
प्रस्तुत हैं, जितने सृष्टि की आदि में थे । पर स्वामी हरिप्रसाद ने लिखा है कि वर्तमान संहिताओं में बहुत सा भाग 
प्रक्षित है और बहुत सा भाग युनरुक्त है, इसलिए हग यहाँ इन दोनों विषयों की भी आलोचना करके देखते हैं कि 
इस आरोप में कहाँ तक सत्यांश है ? 


प्रज्ञिप और पुनरुक्क 


जहाँ तक हमको ज्ञात है, अब तक एक भी प्रमाण इस प्रकार का नहीं उपस्थित किया गया कि अभुक स्थल 
प्रक्षित्त है और इसको आज तक कोई नहीं ज/नता था । जिन स्थानों को प्रक्षिप्त वतलाया जाता है, वे बहुत दिन से-- 
ब्राह्मणकाल से--सबको ज्ञात हैं | वे प्रक्षिप्त नहीं हैं, किन्तु एक प्रकार के परिशिष्ट हैं, जो लेखकों और प्रेसवालों की 
प्रसावधानीसे मूल में घुस कर मूल जैसे मालुम होते हैं । वालखिल्य यूक्त ऋग्वेद में, खिल श्रर्थात ब्राह्मणभाग यजुरवेंद 
में, भारण्यक भोौर महानाम्ती सूक्त सामवेद में और कुन्तापसुक्त अ्रथर्ववेद में मिल हुए हैं । इनको सब लोग जानते हैं 
श्रौर सबके विषय में विस्तृत प्रमाण उपलब्ध हैं। इनके अतिरिक्त कुछ स्थल यजुर्वेद और श्रथववेद में और हैं जिनकी 
सूचना उन्हीं वाक्‍्यों से हो जाती हैं कि वे प्रक्षिप्त हैं। कहने का मतवल बड़ कि जिस प्रकार शाखाओं का गड़बड़ सबको 
ज्ञात है और शुद्ध वैदिक शाखाएँ उपलब्ध हैं, उप्ती तरह प्रक्षिम भाग का भी ज्ञान सबको है और उसको हटाकर शुद्ध 
संहिताओं के रूप को सब्र जानते हैं । ऋग्वे४ध के वालखिल्य सूक्तों के लिए ऐतरेय ब्रा० २८।८ में लिखा है कि 'बद्धण 
बालखिल्याभिर्वा व: कूटेव! । इसके भाष्य में सायाणाचार्य कहते हैं कि 'वालखित्यनामका: केध्वन महर्षयः तेषां 
सम्बन्धीन्यप्टो सूक्तानि विद्य ते तानि बालखित्यताभके ग्रथे समाम्नायन्ते! अर्थात्‌ वालखिल्य नाम के कोई महषि 
थे। उनसे सम्बन्ध रखनेवाले आठ सुक्त हैं। वे खिल्य नाम के ग्रस्थ में लिखे गये हैं। इस वर्णात से मालूम हुआ कि 
वालखिल्य सूक्तों की अलग पुस्तक थी । वही पुस्तक ऋग्वेद के परिशिष्ट ने झा गई है और अब तक 'अथ वालखिल्य' 
श्रौर 'इति वालखिल्य' के साथ ऋग्वेद में ही सम्मिलित है । इसके अतिरिक्त श्रनुवाकानुक्रमणी भें स्पष्ट लिखा हुआ है 
कि 'सहसमेतत्सुक्ताना निश्चित खेलिक्नविना' अर्थात्‌ खिल भाग को छोड़कर ऋग्वेद के एक सहस्र सूक्त निश्चित हैं । 
यहाँ वालखिल्यों को ऋग्वेद की गिनती में नहीं गिना गया । इस तरह से ऋग्वेद का खिल सबको ज्ञात है । 


इसी तरह यजुर्वेद का मिश्रण भी प्रसिद्ध है। सर्वानुक्रमणी में लिखा हैं कि 'साध्यन्दिनीये वाजसनेयके 
यजुर्वेदाम्नाये सर्वे सखिले सशुक्रिय ऋषिदेवतछरदा १५स्पानुऋषिष्याम:' भ्र्थात्‌ ऋचा, खिल और जुक्रिय मंत्रोंके 
सहित माध्यन्दिनी यजुर्वेद के ऋषि, देवता और छन्दों की श्रतुकमणी बनाता हूँ । यहाँ खिल भाग का प्रत्यक्ष इशारा है। 
इसके आगे झनुक्रमणी में ही लिखा हुआ है कि, दिवा यज्ञ ब्राह्मगानुदाकोविशतिरतुष्टुभ: सोमसम्पत्‌' श्रर्थात्‌ 
यजुर्वेद १७ । १४ के देवा यज्ञमतन्वत' मन्त्र से लेकर बीस अनुष्टुम छन्दर ब्राह्मगभाग हैं और 'अश्वस्तुपरी 
ब्राह्मणाध्याय: शादंवस्द्स्त्वचान्तश्वा भ्र्थात यजुबवेद वा चौबीसवाँ अ्रध्याय सबका सब और २४ वें श्रध्याय के आरम्भ 
के शा से लेकर त्वचा तक नौ मनन ब्राह्मण हैं श्ौर ब्राह्मण ब्राह्मगमिति दे काण्डिके तपसे अतुवाफकश्च ब्राह्मणम्‌' 
"र्थात्‌ गपुकेंद भ्रध्याय ३० के 'ब्राह्मशे ब्राह्मण! भश्ौर शेष सारा भ्रध्याय ब्राह्मण है । परन्तु हम देखते हैं कि वाजसनेयी 

* कई ४7 के उस#0! १६०० ही है, जिसमें शुक्षिय के भी मन्त्र मिले हुए हैं। क्योंकि लिखा है क्रि-- 

6 स स््र शर्त न्यून मन्त्र बाजसनेयके | हत्युक्त परिसंख्यातमेतत्सत्र' सशुक्रियम्‌ ॥| 


०५५ अन्‍क»-«--»-»»ल ज्जनन- ब>+>+ 


# ननु चाक्त वह छत्दांसि क़ियन्ते नित्यानि छन्दांसीति | यद्या्र्थों नित्य: यत्त्वसौ वरणनुपूर्वी साइनित्या । 
तदुभेदार वेत हूबात काठक, कालापक, मौदफं, पैप्पलादकमिति । ( महाभाष्य ) 





प्रक्षेष और पुनरक्ति ४५३ 


भ्र्थात्‌ सौ कम दो हजार मन्त्र वाजसनेय के हैं और इसी में शुक्रिय के भी सम्मिलित हैं। जब यह वाजसनेयी 
संहिता है, तब इसमें सब भन्‍्त्र वाजसनेय के ही होने चाहिये, शुक्रिय के नहीं । किन्तु हम देखते हैं कि वर्तमान वाजस- 
नेयी संहिता की मन्त्रसंस्या १९७५ है, इससे स्पष्ट हो जाता है कि शुक्रिय के मन्त्र तो १९०० में ही घुसे हैं और शेष 
७५ मन्त्र कहीं बाहर से लाकर जोड़े गये हैं। हमको ब्राह्मणमाग के प्रक्षेप का पता मिल रहा है, इससे ज्ञात होता है 
कि थजुर्वेद का प्रक्षेप भी सब पर प्रकट है और प्रसिद्ध है । 


इसी तरह सामवेद का भी खिल-भाग अर्थात्‌ परिशिष्ट भाग प्रसिद्ध है। सभी जानते हैं कि सामवेद की महा- 
नाम्ती ऋचाएँ और भारण्यक भाग परिशिष्ठ हैं। महानाम्नी ऋचाओं के विषय में ऐतरेय ब्राह्मण २२१२ में लिखा है 
कि “ ता ऊर्ध्वा सीम्पेड्ध्यसुजत । यदूर्ष्वा सीम्नौषभ्यसूजत तत्‌ सिम अभवन्‌ तत्सिसानां सिमात्वभु' अर्थात्‌ 
इन महाननी ऋचाश्रों को प्रजापति ने वेद की सीमा के बाहर बनाया है। बाहर होने के कारण ही इनका नाम 
सिमा है। यहाँ महानाम्नी ऋचाएँ स्पष्ट रीति से ऋग्वेद की सीमा के बाहर बतलाई गई हैं। ये श्रव तक पूर्वांचिक 
के भ्रन्त में लिखी जाती हैं। इसी तरह आ्रारण्यकभाग भी परिशिष्टठ ही है। यह बात सामवेदसंहिता के देखने मात्र से 
स्पष्ट हो जाती है। सामवेदसंहिता के दो विभाग हैं। एक का नाम पूर्वाचिक है और दूसरे का उत्तराचिक । पूर्वाचिक 
में छे प्रपाठक हैं औ्रौर प्रत्येक प्रपाठक के पूर्वा उत्तराध दो दो विभाग हैं। यह क्रम पाँच प्रपाठकों में एक ही समान 
है, परन्तु छठे प्रपाठक में जहाँ यह ग्रारण्यकखण्ड जुड़ा हुआ है, उसमें तीन विभाग छपे हुए हैं । यह तीसरा विभाग 
ही आरण्यक है । इसको साथणाचार्य ने भी परिशिष्ट ही कहा है भौर क्रम के देखने से भी परिशिष्ठ ही ज्ञात होता है, 
इसलिये इसके खिल होने में सन्देह नहीं है । 


जिस प्रकार इन तीनों वेदों का खैलिक भाग प्रसिद्ध है, उसी तरह अथर्ववेद का कुन्ताप सृक्त भी खिल के ही 
नाम से प्रसिद्ध है। भ्रजमेर की छपी हुई संहिता में जिस प्रकार ऋग्वेद का खिलभाग, 'भ्रथ वालखिल्य' भौर इति 
वालखिल्य” लिखकर छापा गया है, उसी तरह अजमेर की छपी हुई अथर्वसंहिता के काण्ड २० सुक्त १२६ के श्रागे 
भ्रथ कुन्तापसूक्तानि' झौर यूक्त १३७ के पहले 'इति कुन्तापसूक्तानि समाप्तानि' भी छपा हुआ है, जिससे प्रकट हो जाता 
है कि इतना भाग परिशिष्ट ही है। स्वामी हरिप्रसाद 'वेदसवंस्व' पृष्ठ ६७ में लिखते हैं कि “जैसे ऋग्वेदसंहिता में 
वालखिल्य यूक्त मिलाये जा रहे हैं, वैसे प्रथवंसंहिता के प्रन्त में श्राजकल कुन्तापसूक्त मिलाये जा रहे हैं! । इस विव- 
रण से पाया जाता है कि कुन्तापसूक्त भी परिशिष्ट ही हैं श्रौर शुरू से ही सबको ज्ञात हैं । 


इन प्रसिद्ध और सर्वेमान्य परिशिष्टों के अतिरिक्त भी चारों संहिताओं में कहीं कह्टीं प्रक्षिप्त भाग है, जो उसी 
स्थल की सूचना से स्पष्ट हो जाता है। उदाहररार्थ यजुर्वेद का निम्न मन्त्र देखने थोग्य है-- 


न तस्व प्रतिमा अस्ति यस्थ नाम महुण्शः | 
हिरण्पगर्भ इत्येषा मा भा हि($सीदित्येषा थस्मान्न जात इत्येष: (यजुर्वेद ३२३) 


इस मंत्र में प्राधा भाग तो मन्त्र का है- परन्तु आधा भाग तीत भिन्न भिन्न प्थलों में झाये हुए मन्त्रों की प्रतीकों 
का बतलानेवाला बाह्य वाक्य है। 'हिरण्यगर्भ! ऋग्वेद ८।७।६ में, मा मा हिसी' यजुर्वेद १२१७२ में और 'यस्मान्न 
जात यजुर्वेद 5।१६ में श्राए हुए मन्त्रों के आरम्भिक शब्द हैं। इसलिए मूल मतन्‍्त्रों की प्रतीकों का बतलानेवांला यह 
भाग मूल मन्त्र का नहीं हो सकता । यह तो उक्त तीनों मन्त्रों का पता बतानेवाला संस्क्ृतवाक्‍्य है । क्योंकि सर्वानु- 
क्रमणी ३।१५ में लिखा है कि 'एता: प्रतीकचोदिता ब्रह्मयज्ञ ध्येया' श्रर्थात्‌ यह प्रतीकवाला मन्त्र ब्रह्मयज्ञ का है। 
प्रतीक कहने से ही यह बाहर का सूचित होता है। इसी तरह और भी बहुत से छोटे छोटे टुकड़े अनेक मन्‍्त्रों में मिले 
हैं, जिनकी सूचना उवट झौर महीघर आदि ने यजु के नाम से कर दी है। इसका उत्तम नमूना यजु १०२० के भाष्य 


५४ वैदिक सम्पत्ति 


में दिखलाई पड़ता है। इसी प्रकार की ब्राह्म संस्कृत का नमूना अथर्ववेद में भी देखा जाता है। अ्रथवे काण्ड १६, 
सृक्त २२ और २३ में लिखा है कि--- 
प्रद्धिरसानामाधौ: पठ्चानुवाके: स्वाहा । आधर्बणानां चतु ऋचेभ्व: स्वाहा । 

श्र्थात्‌ अ्ज्धिरस वेद के पाँच अनुवाकों से स्वाहा भ्ौर अ्रध्ववेद वी चार ऋचाश्नों से स्वाहा । इन वाकक्‍्यों से 
प्रतीत होता है कि ये वावग कहीं बाहर के हैं। ऐसे वाक्य स्वयं प्रक्षिप्त होने की सूचना दे रहे हैं। कहने का मतलब 
यह है कि मूल वैदिकसंहिताशं में जो कुछ परिशिष्ट, खेलिक और प्रद्धिप्त भाग है, वह श्रादिमकाल से श्राज तक सब 
को ज्ञात है। ऐसा नहीं है कि प्रक्षितर भाग वेदपाठियों रो छिपा हो । यदि छिपा होता, तो महाभारत में बेदों को अशुद्ध 
लिखकर बेचनेवाले वेददूपकों का वर्शन न होता # । अशुद्ध लिखनेवाले मूर्ख लेखकों के कारण ही गोपथब्राह्मण १॥२६ 
भें आज तक पे त्वोजें त्वां' के स्थान में 'इखे त्वोजें त्वा' छप रहा है । कहने का मतलव यह कि जिस प्रकार शाखाश्रों 
के विस्तार से मूलसंहिताश्रों की एक मात्रा का भी लोप नहीं हुआ उसी तरह समस्त मूलसंहिताों में एक मात्रा का 
बाहर से प्रक्षेप भी नहीं हुआ और जिस प्रकार अनायैशाखाश्रों की न्यूनाधिक्यता सवड्ो प्रकट है, उसी तरह आये- 
शाखाओं का प्रशेप भी सबको प्रकट है। अर्थात्‌ आरदिसृष्टि से लेकर आज तक चारों मूलवेद बिना किसी न्यूचाधिक्यता 
के ज्यों के त्यों प्राप्त हैं। गत पृष्ठ में हम लिख आये हैं कि शाकल ऋग्वेदसंहिता जो इस समय प्राप्त है वह अ्रदिमकालीन 
है । उसके साथ रहनेवाली एक सेट में श्राबद्ध यजु्वेद, सामवेद और अरथर्ववेद की माध्यल्दिनीय, कौथ्रुमी और शौनक 
श्रादि भ्रार्यशासाएँ भी आदिमकालीन ही हैं और यही ईश्वरप्रदत्त, अ्रपौरुषेय हैं । 

अब रही बात पुनरुक्ति की । पुनर्रुक्ति दो.प्रकार की है--एक भाषा की दूसरी अर्थ की । वार बार कहे हुए मंत्रों 
को भाषापुनरुक्ति और बार बार एक ही भावके कहे हुए मंत्रों को अर्थपुनरक्ति कहते हैं। भाषापुनरुक्ति दो प्रकार की है- 
एक में ज्यों के त्यों पूरे मंत्र बार बार आते हैं और दूसरी में जो मंत्र आ्राते हैं, उनमें कहीं कहीं पाठभेद होता है। जो 
मंत्र पूरे पुनरुक्त होते हैं, उनके पुनरुक्त होने के दो कारण हैं । पहिला कारण तो यह है कि प्रायः मंत्रों के दो दो तीन 
तीन भिन्न भिन्न अर्थ होते हैं, इसलिए यद्यपि देखने में वही मंत्र बार बार आया हुम्रा प्रतीत होता है, किन्तु वह अपने 
निराले अर्थ के साथ ही ग्राता है। इसका उत्तम नमूना चत्वारि शज्धा० और दवा सुपर्णा ०” आ्रादि मंत्र हैं । चत्वारि 
खृद्भावाल मंत्रों को निरुक्तकारों ने यज्ञप्रकरण में भ्रौर वैयाकरणों ते व्याक रणप्रकरण में लगाया है। दोनों प्रकार का श्रर्थ 
करनेवाले कोई साधारण मनुष्य नहीं हैं, प्रत्युत यास्क और पतञ्जलि जैसे ऋषि हैं! जिनकी प्रामारिणकता में किसी को भी 
सन्‍्देह नहीं हो सकता । इसी तरह द्वासुपर्णावाले मन्त्र का कोई विद्वानू जीव, ब्रह्म और प्रकृति श्र्थ करते हैं और 
कोई कोई किरण, जल और सूर्य का अर्थ सूचित करते हैं »(। इस प्रकार के नमुने निरक्त में दिये हुये हैं ॥ निरुक्तकार 
अनेक मन्त्रों का श्राध्यात्मिक, आधिदेविक और प्राधिभौतिक--तीन प्रकार का अर्थ--करते हैं। इसलिए वेदों में जो 
अनेक मन्त्र अनेक बार झाते हैं, उसका कारण प्रायः अर्थ की भिन्नता ही है। इस प्रकार की पुनरुक्ति आंदिमकालीन 
ही है। पर पुनरुक्ति का दूसरा कारण, विषयप्रतिपादन और यज्ञों की सुविधा है। इस प्रकार की पुनरुक्ति के तीन 
भेद हैं। पहिला भेद मनन्‍्त्रों की पुनरुक्ति का है। इसमें एक ही मन्त्र भिन्न भिन्न स्थानों में ज्यों का त्यों आता है । 
दूसरा भेद यूक्तपुनर्कक्ति का है। इसमें पूरे सूक्त के सूक्त भिन्न भिन्न स्थानों में झाते हैं। तीसरा भेद वेदपुनरुक्ति का 
है । इसमें एक वेद के भन्त्र और यूक्त ज्यों के त्यों दूसरे वेद में आते हैं। ये पुनरुक्तियाँ प्रादिम शाखा"वतेकों की की 
हुई हैं श्र याशिक विषयों में सुविधा के लिए की गई हैं । 

यह मानी हुई बात है कि संसार के समस्त विषय एक दूसरे से सम्बन्ध रखते हैं। गणित और रसायनशास्त्र यद्यपि 
देखने में परस्पर कुछ भी सम्बन्ध नहीं रखते, परन्तु रसायनशास्त्री जानता है कि उसका काम बिना गरितत के नहीं चल 








# वेदविक्रयिणइचैव वेदानां चैव दूषकाः । वेदानां लेख काइ्चैव ते वे निरयगामितः । (महा० अनु ० ६३॥२८) 
» निघण्टरु में सुपर्णा को किरण और पिप्पल को जल भी कहा गया है, तथा निरक्त में सूर्य को वृक्ष भी कहा है । 
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सकता । इमारत और गणित का भी कोई प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं है, परन्तु बिना गणित के उसका भी काम नहीं चलता । 
कहने का मतलब यह कि ऐसी एक भी विद्या नहीं है, जिसमें गणित की आ्रावश्यकता न होती हो । इसी तरह ब्रह्मचर्य 
का विषय है। मनुष्यजी वन की एक भी सार्थक्ता सिद्ध नहीं हो सकती, जब तक ब्रह्मचर्य का सम्मिश्रण न हो। जो हाल 
इन विषयों का है वही हाल राजनीति का भी है | झासन के बिना भी मनुष्यसमाज का काम नहीं चल सकता । इन सबसे 
बढ़कर आहार है। उसके विना तो कुछ हो ही नहीं सकता । कहने का मतलब यह कि संसार का प्रत्येक पदार्थ और संसार 
का प्रत्येक ज्ञान एक दूसरे से इस्त प्रकार जुड़ा हुआ है कि विना एक के दूसरे का काम ही नहीं चल सकता । 

ग्राप किसी भी विषय का वर्णन करें, उससे सम्बन्ध रखनेवाले कई विषयों का दिग्दर्शन ग्राप से आप ही हो 
जायगा | आप जितना ही अपने विषय को समझाने की कोशिश करेंगे, आपके व्याख्यान का रूप उतना ही शभ्रधिक 
विस्तृत होता जायगा और अनेकों विषयों का दिग्दशशन करना पड़ेगा । जो हाल एक भ्रच्छे विषयप्रतिपादक का हो 
सकता है, वही हाल ग्रादिम झ्ाखाप्रवर्तिक्ों का हुआ है। उन्होंने याज्ञिक धिषयों में सुविधा उत्पन्न करने के लिए जिस- 
जिस विषय के जो जो भन्‍्त्र औरयूक्त जिस जिस वेद के जिस जिस स्थल में रखना उचित समझा है, उस उस विषय के वे वे 
भन्‍्त्र और सूक्त उस उस वेद के उस उस स्थल में रक्‍्से हैं । जिस प्रकार पाणिमि मुनि ने अष्टाध्यायी में बहुलं छन्दसि सूत्र 
को श्रावश्यकतानुसार अमेक स्थानों में रक्खा है, उसी तरह वेदों में भी ग्रावश्यकतानुसा र ही पुनरुक्तियाँ रक्खी गई हैं । 
इस बात को सन्ध्या के नमूने से अच्छी प्रकार समझाया जा सकता है। सन्ध्या में तीन बार झाचमन करने की 
आवश्यकता होती है । इसलिए आरचमत करते समय पढ़ा जानेबाला मन्त्र सन्ध्या जैसी छोटी पुस्तक में तीन बार 
आया है। पुस्तक पढ़ते समय तो घह मन्त्र पुनरक्त प्रतीत होता है, पर सन्ध्या के करते समय नहीं । 

इसी तरह जिन लोगों ने वेदों का केवल पाठ ही किया है, उनकी दृष्टि में तो वेदों में पुनरुक्तियाँ दिखती हैं, 
परन्तु जो लोग वेदों को शिक्षा पुस्तक समभते हैं, जिनकी दृष्टि में देद केवल पाठ करने की वस्तु नहीं प्रत्युत एक 
समाज श्रोर राष्ट्र चलाने का कानून है, वे जानते हैं कि, वैदिक विद्याएँ, वैदिक समाज और बैदिक राष्ट्र यज्ञों में 
श्रोतप्रोत हैं, इसलिए उनमें प्रकरणवश एक बात--एक विषय--भनेक स्थलों में झ्राना ही चाहिये। वेदों के उक्त तीनों 
पुनरुक्त विभाग इसी प्रकार की श्रावश्यकताग्रों के लिए आये हैं । इस बात को यजुर्वेंद के भाष्य में स्वामी दयानन्द 
सरस्वती ने कई जगह स्वीकार किया है। यजुर्बेद ३३ । २१ के भाष्य की टिप्पणी में श्राप कहते हैं कि 'तं प्रत्मथा, अं 
वैन:” यह दो प्रतीकें, पूर्व कहे श्रध्याय ७, मन्त्र १२-१६ की, यहाँ किसी कर्मेकाण्ड विशेष में बोलने के प्रथे रक्‍्खी हैं । 
कहने का मतलब यह कि, वेदों में जो मन्त्र और सूक्त एक वेद में या एक से दुसरे में पुनरक्त हुए हैं, वे प्रतिपादित 
विषय को स्पष्ट करने-पज्ञों में सुबिधा उत्पन्न करने-के लिए पुनरक्त हुए हैं, बेमतलब नहीं । वेदसर्वेस्घ पृष्ठ १५१ में 
स्वामी हरिप्रसाद भी कहते हैं कि 'इसमें सन्देह नहीं कि ऋचा मन्‍्त्रों के उद्ध,त करने से यज्ञकर्म के करनेवालों को बहुत 
कुछ सुविधा हुई है' । यज्ञों में सुविधा उत्पन्न करने के लिए ही तो वेदों का प्रादुर्भाव हुआ है, परन्तु जब से यज्ञयाग 
मुचण्डों के द्वारा होहल्ला के अखाड़े बन गये तब से वेदों का सद्भुलन अस्तव्यस्त भासित होने लगा। कहने का मतलब 
यह कि वेदों में इस प्रकार की पुतरुक्ति अनर्गल नहीं है, किन्तु जान बुककर काम के लिए की गई है । 

वेदों में मन्‍्त्रांशों का पाठभेद भी पुनरुक्त कहा जाता है। एक ही प्रकार के मन्‍्त्रों को जिनके एक दो शब्दों 
में पाठभेद दिखलाई पड़ता है, उनको भी लोग पुनरुक्त कहते हैं, किन्तु वे मन्त्र अपना विशेष श्रर्थ रखने के कारण 
पुनरुक्त नहीं कहला सकते | यह सभी जानते हैं कि, सृष्टिउत्पत्ति का विषय बहुत ही भ्रच्छी तरह पुरुषयूक्त में 
समभाया गया है, इसीलिए वह प्रकरणवश आवश्यकतानुसार चारों वेदों में आया है। उसके कई मन्त्रों में पाठभेद 
है। नमूने के लिए हम यहाँ दो पाठभेद उपस्थित करते हैं-- 


१ | सहस्रशोर्षा पुरुष: । ऋग्वेद 
सहस्रयाहु: पुरुष: | अ्रथवेवेद 
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( ऊरू तदस्य यह्व॑ श्यः । यजुर्वेद 
( भेध्यं तदस्य यह श्य: । अ्रथर्वेवेद 
जहाँ ऋग्वेद में क्षीष॑ शब्द है, वहाँ अ्रथवेवेदमें बाहु शब्द है और जहाँ यजुर्वेद में ऊरू शब्द है, वहाँ अभ्रथवंवेद 

में मध्यं शब्द है। पहिला ऋग्वेद और अ्रथरवंवेद का पाठभेद है। ऋग्वेद एक पुरुष का वर्शान करता है और कहता 
है कि 'सहख्शीर्षा पुरुष: सहुजाक्ष: सहर्रपात्‌' अर्थात्‌ एक पुरुष है, जिसके हजारों शिर हैं, हजारों आ्राँखें हैं और 
हजारों पेर हैं। इसमें शिर से पैर तक सारे शरीर का ढाँचा बतलाया है और आँखों का भी वर्णन कर दिया है । 
प्रब आप इस प्रकार का एक पुतला बनावें, जिसमें शिर हों, आँखें हों और पैर भी लगे हों और गौर से देखें कि 
इसमें किस बात की कमी है। आपको मालूम हो जायग्रा कि इसके हाथ नहीं हैं अर्थात्‌ ज्ञानप्रथान शिर है परन्तु 
कर्मप्रधान हाथ नहीं हैं। भ्रथवेवेद का मन्त्र इसी कमी को पूरा करता है। अथर्ववेद कहता है कि 'सहस्नरबाहुः पुरुष: 
सहलस्राक्ष: सहस्रपात्‌' भ्रर्थात्‌ एक पुरुष है, जिसके हजारों हाथ हैं, हजारों आँखें हैं और हजारों पर हैं। आप इसका 
भी एक पुतला बनावें और देखें कि इस पुतले के पास उस पुतले की एक चीज नहीं है और एक चीज अधिक है-शिर 
नहीं है और हाथ हैं, अर्थात्‌ झिर नहीं है, परन्तु कर्मग्रधान हाथ हैं, श्रतः जब तक दोनों एक में न मिले पूर्णता नहीं 
हो सकती । क्योंकि अकेला ऋग्वेद विना श्रथव के--श्रकेला ज्ञान बिना कर्म के-अपूर्णा है । इस साहित्यिक छायावाद 
काव्य के द्वारा वेदों ने कंसी अ्रच्छी शिक्षा दी है। यदि इन दोनों मन्त्रों में से एक को भी पुनरुक्त मान लिया जाय, तो 
जो कमी रहेगी उसकी पूर्ति कैसे हो सकेगी ? इसलिये इन में से कोई भी पुनरुक्त नहीं है, किन्तु परमात्मा की ओर 
से पाठभेद करके किन्हीं विशेष भावों को सूचित कराने के लिए दोनों मन्त्रों का प्रकाश किया गया है। 

इसी तरह का एक गंभीर, सामाजिक और वैज्ञानिक प्रकाश दूसरे नम्बर के पाठभेद में डाला गया है । यजुर्वेद 
में है कि 'ऊछू तदस्य यह श्य:” अर्थात्‌ उसकी ऊरू वैद्य है। वैद्य दो काम करता है---एक तो इधर उधर आता जाता 
है, दूसरे पदार्थों को यथायोग्य आवश्यकतानुसार पहुँचाता है। यदि वैश्य केवल इधर उधर दौड़ता ही है और पदार्थों 
को साथ नहीं ले जाता, तो उसका दौड़ना व्यर्थ है। ऊपर जो यजुर्वेद का पाठ दिया गया है, उसमें वैश्य के लिये 
ऊरू पद आया है। ऊरू शब्द जाँघों का वाचक है। जाँघों के ही बल से मनुष्य इधर का उधर जाता है। परन्तु 
श्रावश्यकतानुसा र कुछ लेकर ही इधर उधर जाता है, यह बात केवल जाँघों से सूचित नहीं होती । क्योंकि जांघों में 
यथायोग्य ले जानेवाले भाव का दिखानेवाला कोई पदार्थ नहीं है । दूसरी दिक्कत इस उपमा में यह है कि शूद्र के लिए 
भी पदुभ्याछ्लैशुद्रो अज्ञायत' कहा गया है। जंधा और पाद एक ही अंग के दो भाग हैं। परन्तु वैश्य और शुद्र एक 
ही वर्ण के दो भाग नहीं हैं, इसलिए वैश्यवर्णों का पूरा बोध ऊरू पद से नहीं होता । इसी कमी को पूरा करने के 
लिए पअथर्ववेद में 'मध्यं तदस्य यह श्य:' कहा गया है | शरीर का मध्य पेट है। पेट में आवश्यकतानुसार यथायोग्य 
पदार्थ पहुँचाने की योग्यता है । वही शरीर में ययायोग्य पोषण पहुँचाता है । इसलिए यजुर्वेद ऊरू के द्वारा वैश्य 
का ग्रमनागमन बतलाता है और अ्रथवेवेद मध्यं शब्द के द्वारा आवश्यकतानुसार यथायोग्य पदार्थों को पहुँचाना 
बतलाता है । इसके साथ ही साथ मध्यभाग कहकर शुद्ववर्ण से जुदा भी करता है। 


परन्तु स्मरण रखना चाहिए कि विना जाँघों की सहायता के भी पदार्थ पहुँचाये नहीं जा सकते । जाँचें 

पैरों से मिली हुई हैं। इसलिए विना शूद्रों की मदद के, विना 'मजदूर दल को साथ लिए, व्यापार भी नहीं हो 

सकता । जब तक मनुष्य यजुर्वेद और श्रथ्ववेद की संयुक्त शिक्षा का पालन न करें-जब तक वैश्यवर्णो पेट से लेटकर 

जाँघों तक के गुणों को अख्तियार न करे--तब तक कल्याण नहीं हो सकता । इस प्रकार से इन दोनों उदाहरणों 

के द्वारा स्पष्ट हो गया कि जिन मन्त्रों में पाठभेद पाया जाता है, उस भेद का कारण अर्थ की विशेषता ही है । क्योंकि 

प्रत्येक शब्द श्रपना कुछ अलग श्र्थ रखता है और पाठभेद में शब्दभेद होता ही है, इसलिए पाठभेदवाले मन्त्र पुनरुक्त 
हीं हैं, प्रत्युत वे विशेष श्रावरयक उपदेश के लिए ही कहे गये हैं । 
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यहाँ तक भाषापुनरुक्ति का वर्णन हुआ, भब अर्थपुलरुक्ति पर विचार करते हैं। अर्थपुनरुक्ति का तात्यर्य इतना ही 
है कि मदि छा«्द दूसरे हों अर्थात्‌ मंत्र दूसरे हों और उनका श्रर्थं एक ही हो तो वह भी पुनरुक्ति ही है! यद्यपि ऊपर 
के देखने से यह बात सत्य मालुम होती हें, परन्तु वास्तव में पाठभेद के समान ही यह शह्भा भी कुछ मूल्य नहीं 
रखती । क्योंकि जितने मंत्र एक ही प्रकार का भाव व्यक्त करने के लिए पते हैं, उनमें शब्दों का भेद होता ही है 
भौर शब्द श्रपना घातुज श्रर्थ रखते ही हैं, इसलिए एक ही प्रकार के श्रथ॑ में भी भावान्तर हो जाता हूँ । इस भावान्तर 
का एक नमूना यहाँ उद्धृत करते हैं-- 
प्रियं मा छुणु देवेषु प्रियं राजसु भा कृणु । 
प्रियं सब स्थ पश्यत उत शुत्र उतायें ॥ ( अ्थर्ववेद १९।६२॥१ ) 
रुच नो घेहि आह्यारोवु रुच राजसु नसकृधि । 
रुच विश्येषु शुद्रेषु मयि धेहि रुचा रुचम्‌ ।। ( यजुर्वेद १८।४८ ) 
भ्र्थात्‌ हे परमेश्वर ! मुभको ब्राह्मणों में प्रिय कीजिये, क्षत्रियों में प्रिय कीजिये श्रौर बैश्य तथा शूद्र भ्रादि सबमें 
प्रिय कीजिये । हे परमेश्वर ! हमारी ब्राह्मणों में रुचि हो, क्षत्रियों में रुचि हो भ्रौर वैश्यों तथा शृद्रादि सब में रुचि हो । 
इन दोनों मन्त्रों में एक ही भाव है । पहिले में सब लोगों में प्रिय होने की प्रार्थना है और दूसरे में सब लोगों में रुचि 
रखने की प्रार्थना है। दोनों में ऊपरी दृष्टि से भावों की समानता पाई जाती है और दोनों में एक दूसरे के प्रति प्रेम गौर रुचि 
रखने की प्रार्थना है, परन्तु दोनों विना एक दूसरे के अघ्रुरे हैं । भ्रथवंवेद का मन्त्र कहता है कि भुभको सबमें प्रिय 
कीजिये । सबमें प्रिय वही हो सकता है, जो सबको प्रिम समभता हो, परल्तु मंत्र में यह भाव नहीं है। मंत्र में इतना 
ही है कि मेरा सब प्यार करें, किन्तु यह नहीं है कि मैं सबका प्यार करूँ शौर सब मेरा प्यार करें | जब तक परस्पर 
एक दूसरे के प्यार करने की विधि न हो तब तक प्यार की विधि पूर्ण नहीं हो सकती । पर बेद पूर्ण शिक्षा देंते हैं, 
इसलिए यजुर्वेद में कहा गया है कि मेरी रुचि सबमें हो । दोनों मन्त्रों का यह भाव हुमा कि सबमें मेरी रुचि हो भौर 
सब मेरा प्यार करें । इस तरह से एक ही भाव के मन्त्रों में भी शब्दभेद के कारण मावान्तर विद्यमान है भौर यह 
भावान्तर बहुत बड़ी कमी को पूरा कर रहा है। 
यहाँ तक हमने चार प्रकार की पुनरुक्तिमों का विस्तृत वर्णन करके दिखलाया कि ये पुनरुक्तियाँ ययाधर्थ में 
पुनरुक्तियाँ नहीं हैं, प्रत्युत उसी तरह श्रावश्यक हैं, जिस प्रकार पांणिनि के 'बहुलं छन्दसि' और सन्ध्या के प्राचमन के 
मंत्र हैं। भिन्‍न भिन्न भ्रथों के कारण भिन्‍न भिन्‍ने भाव प्रकट करने लिए जो मंत्र बार बार आते हैं, वे पुनरकत नहीं 
हैं। वे झ्राध्यात्मिक, श्राधिदेविक और आधिमौतिक अथथोके कारण ही भिन्न भिन्न स्थानों में भिन्न भिन्‍न अर्थ रखते 
हैं । इसी तरह वे भी पुनरुकत नहीं हैं, जो पाठउभेद के कारण बार बार आते हैं अथवा एक ही प्रर्थ में भिन्‍्त भाव 
की सूचना देते हैं । किन्तु पुनरुक्त वही हैं, जो मंत्र के मंत्र, यूक्त के सूक्त और प्रध्याय के भ्रध्याय बार बार एक ही वेद के . 
कई स्थानों में या एक वेद से दूसरे वेदों में विषयप्रतिपादन की सुविधा और यज्ञयाग में प्रनुफूलता उत्पन्त करते के 
लिए छाखाप्रचारकों की ओर से डाले गये हैं। इसके भ्रतिरिक्त और किसी प्रकार की पुनर्कक्ति नहीं है। कहने का 
मतलब यह कि चारों वेदों में खैलिक, परिशिष्ट भौर प्रक्षित भाग को छोड़कर भौर किसी किस्म की अ्रधिकता नहीं 
है। बेदों में जिस प्रकार न्यूनता नहीं है, उसी प्रकार भ्रधिकता भी नहीं है। परन्तु हस्तलिखित प्रतियों भौर छपी हुई 
संहिताभों तथा वैदिक साहित्य से प्रकट हो रहा है कि वेदों को मंत्रसंख्याप्रों में प्रन्तर है। किसी प्रति की मंत्रसंख्या 
कुछ है भोर किसी की कुछ । किन्तु इसका मी कारण वेदों की न्यूनाधिकता नहीं है प्रत्युत कुपढ़ लेखकों की भ्रसावधानी 
ही है । छन्दशान के न होने से ही ऐसा हुआ है । किसी ने मन्त्र के भ्रधेभाग पर ही भद्ध लगा दिये हैं भौर किसी ने 
ब मंत्र पर प्रदूू लगाये हैं। इसीलिये संख्याश्रों में न्यूनाधिक्य दिखलाई पड़ता है, परन्तु वास्तव में ल्यूनाधिक्य नहीं 
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है। पदि न्यूनाघिकता होती, तो पाठ में अन्तर होता--एक वात एक प्रति में होती और वही बात दूसरी प्रति में 
का होती, किन्तु ऐसा नहीं है। इसी लिए संख्यासूचक श्र छू की न्यूनाधिकता से भी वेदों में व्यूनाधिकता सिद्ध नहीं होती । 
तात्पय यह कि अ्रपौरुषेय वेद आ्रादि सृष्टि से लेकर आज पर्यन्त ज्यों के त्यों पूर्ण सुप्राप्य हैं और उनकी इयत्ता इस 
समस्त शाखाभेद के वर्णन से स्पष्ट हो रही है । 
ऋषि, देवता, छन्‍्द ओर स्व॒र 
बेदों की डयत्ता निर्धारित हो जाने के वाद ऋषि, देवता आदि की परीक्षा होनी चाहिए । वेदों की पुस्तकों के 
खौलते ही सबसे प्रथम प्रत्येक सूक्त या ग्रध्याय के सिरे पर लिखे हुए ऋषि, देवता, छत्द और स्वर मिलते हैं। ऋषि 
आर देवता आ्रादि के देखने से यह प्रश्न सहज ही उपस्थित हो जाता है कि ये क्या हैं ? इनका क्या मंतलब है और ये 
क्यों लिके-जाते हैं ? हम प्रथम खण्ड के अन्त में इन ऋषियों के विषय में कुछ लिख पाये हैं । वहाँ हमने बतलाया है 
कि यद्यपि पाश्चात्य विद्वान्‌ इन ऋषियों को मन्त्रों के बनानेवाले कहते हैं, परन्तु यह सप्रमारा सिद्ध हो चुका है कि इन 
वर्तमान ऋषियों के पूर्व इन्हीं सूक्तों के दूसरे ऋषि उसी तरह प्रसिद्ध थे, जिस तहर ये हैं । इसलिए ऋषि मंत्रों के कर्ता 
नहीं हो सकते । वैदिक साहित्य में ये मंत्रद्रट्टा कहे गये हैं और मंत्रद्रष्टा का अ्भिप्राय मंत्रों का आशय देखनेवाला है । 
मंत्रों के अनेक आशय होते हैं । इसलिए जब किसी ऋषि ने कोई आशय प्रकट किया है और वह झाशय वेद की प्रद्मस्त 
शिक्षा के अनुकूल होता हुआ विशेषार्थ का द्योतक समझा गया है, तो उस आशय का वह ऋषि द्रष्टा समझा गया है 
ग्रौर उस मंत्र का वही ऋषि हो गया है | यही कारण है कि समय समय पर सूक्तों के अनेक आशयों के देखनेवाले 
अनेक ऋषि हो गये हैं और भी होंगे । इन्हीं भूत, भविष्य और वर्तमान मंत्रद्रष्ठा ऋषियों के लिए वेद में कहा गया 
है कि उन्हीं की वात मानने योग्य है, औरों की नहीं । समय समय पर होतेवाले ऐसे मंत्रद्रष्टा ऋषियों के नाम तीन 
प्रकार के आते हैं । कुछ ऋषि ऐसे हैं जिनका कुछ नाम है प्रौर श्रमुक सूक्त के ऋषि कहलाते हैं, पर कुछ ऐसे भी हैं, 
जिनका ताम वेद के उसी सूक्त में भी आता है, जिसके वे ऋषि हैं । इसके अतिरिक्त बहुत से ऋषियों के नाम उन्हीं 
सूक्तों में आए हुए देवता के नाम से प्रसिद्ध किये गये हैं, जिन सूक्तों के वे ऋषि हैं । 
इन तीन प्रकार के ऋषियों के दो भेद हैं->साधारण और उत्कृष्ट । जिन ऋषियों के नाम न तो मंत्र में हैं 
भ्ौर न उस मंत्र के देवता के नाम ही से मिलते हैं, वे साधारण ऋषि हैं । उनके विषय में कुछ विशेष कहने की 
प्रावर्यकता नहीं है, परन्तु जिनके नाम मंत्रमें आते हैं झथवा किसी यूक्त या मंत्र के देवता के ही के नाम के साथ मिलते 
हैं, वे उत्कृष्ट हैं, अत: उनकी चरचा करते को आवश्यकता है । हमारा अनुमान है कि ऐसे नामों की ख्याति किसी 
विशेष उत्कृष्ठ श्र्थाविष्कार के ही कारण हुई है--किसी गूढ़ विषय के व्यक्त करने के ही कारण हुई है । जब किसी 
ऋषि ने किसी शब्द का या किसी देवतावाले सूक्त के भाव का विशेष रूप से दर्शन किया है, तेब उस ऋषि का अभ्रसल 
नाम लुप्त हो गय है श्र वह शब्द अथवा वह देवता ही उसका नाम हो गया है। जिस प्रकार गिरि, पुरी, भरप्य 
आ्रादि में प्रचार करने से अनेक संन्यासी उसी नाम से गिरी, पुरी, भारती, वन, श्ररण्य ग्रादि नाम के हो गये हैं, 
उसी प्रकार अभुक प्रकार मंत्रार्थदष्टि की ख्याति से अनेक ऋषियों का भी वही नाम हो गया है । इस प्रकार के नामों 
का पता नीचे लिखे स्थलों के देखने से मिलता है ! 
ऋणग्वेद १०१७३ का ऋषि ध्र,व है और देवता राज्ञः स्तुति है। इस यूक्त में छै मंत्र हैं। छहों में ध्रुव का वर्णन 
ध्राया है भौर छहों मंत्र राजा की स्तुति के हैं । इसी तरह ऋग्वेद १० सूक्त १७० ऋषि विश्राट्‌ सूर्य है श्रौर देवता सूर्यो 
देवता है। इस युक्त में ४ मंत्र हैं। चारों में विश्राट्‌ शब्द आता है। मंत्रों में आये हुए शब्दों के कारण ऋषियों के 
मामकरण के ये नमूने हैं। इनके अतिरिक्त ऋग्वेद १० सूक्त १६१ का ऋषि यक्ष्मनाशनः प्राजापत्यः है श्रौर देवता 
राजयक्ष्मघ्मम्‌ है। इसमें ५ मंत्र हैं। इनमें दीर्घ जीवन और आरोग्य के लिए प्रार्थनाएँ हैं। इसी तरह ऋ० १० सूक्त 
१४६ का ऋषि शची पौलोमी है श्रौर देवता भी शची पौलोमी है। ऋ० १० सूक्त १४० ऋषि प्रग्नि: पावकः है भौर 
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देवता भी भर्निर्देववा ही है। ऋ० १०१२३ का ऋषि वेन है और देवता भी वेन ही है । ऋग्वेद १०।४८ और ४६ 
का ऋषि इन्द्रो बेकुण्ठ: है और देवता भी इन्द्रो वैकुण्ठः है श्र ऋग्वेद १०१५ का ऋषि वागाम्भूणी और देवता भी 
वागाम्भूणी है। युक्तों के देवता के कारण ऋषियों के नामकरण के ये नमूने हैं। दोनों प्रकार के ये नमूने उत्कृष्ट 
ऋषियों के ही हैं और किसी बड़े भ्राविष्कार के ही कारण वे अपने विषय के नाम से प्रसिद्ध हो गये हैं। श्र्थात्‌ ऋषि 
झ्ौर देवता का घनिष्ठ सम्बन्ध होने से हौ--विशेष॑ और विशेषज्ञ की ऐक्यता होने से हौ--ये नाम रक्‍्खे गये हैं । ये 
ऋषि समय समय पर बदलते रहे हैं श्रौर नवीन नवीन भावों का प्रचार करने के कारश पुराने ऋषियों के स्थान में 
नवीन ऋषियों के नाम प्रयुक्त हुए हैं। सर्वानुक्रमणी १२ में लिखा है कि-- 
इपेत्वादि ख॑ ब्रह्मान्तं विवस्वानपश्यत तत्त: प्रतिकर्म विभागेत ब्राह्मययानुसारेण ऋषयों वेदितव्या: । 
परमेष्ठी प्राजापत्यो दर्शपूर्णमासमन्त्राणां ऋषिवेबा दा प्राजापत्या: ।। 

भ्र्थात्‌ इपेत्वादि से लेकर खं ब्रह्म पर्यत समस्त यजुबेंद को आ्ादि में विवस्वात्‌ ही ने देखा । इसके बाद ब्राह्मणा- 
प्रन्‍्थों के अनुसार कमंविभाग के कारण दर्शापूर्णमास मन्त्रों का परमेष्टी प्राजापत्य ऋषि माता गया । यहाँ स्पष्ट हो 
गया कि विवस्वान्‌ को हटाकर कर्म में सुविध! बतानेवालों के नाम ऋषि के स्थान में रख दिये गये हैं। प्रतएब ऋषि 
कोई स्थिर वस्तु नहीं है। हाँ, ऐतिहासिक दृष्टि से उनका बहुत बड़ा महत्त्व है। इसीलिए बे युक्तों श्रौर मन्त्रों के 
श्रादि में स्मरण किए जाते हैं। यही थोड़ा सा ऋषि विषय का परिचय है। 

ऋषि के प्रागे देवता हैं | देवता के विषय में सर्वानुक्रमणी में लिखा है कि 'या तेनोच्यते सा देवता श्र्थात्‌ मंत्र 
में जिस विषय का वर्सान हो, वही विषय उस मंत्र का देवता है। यदि किसी मन्त्र का देवता अग्नि हो, तो समझता 
चाहिये कि इस मन्त्र में श्रग्नि का ही वर्शान है । परन्तु श्रग्ति शब्द के कई श्रर्थ होते हैं' इसलिए श्रग्नि के विशेषणों 
तथा मन्त्र की पभ्नन्‍्य परिस्थितियों से जान लेना चाहिये कि यहाँ श्रश्नि किस विशेष विषय को दर्शाता है । इसी प्रकार की 
विश्वेष प्र्थात्‌ बारीक खूबियों को दूँढ़ निकालना ही ऋषि का काम होता है। श्रतएव ऋषि श्रौर देवता प्रायः प्राधार- 
शभ्राघेय सम्बन्ध रखते हैं श्रौर इसीलिए इन दोनों के नाम भी प्रायः एक ही शब्द से रख लिए जाते हैं। निरुक्त में लिखा 
है कि 'यत्कामऋषियस्यां देवतामायार्थपरय मिच्छन्‌ स्तुति प्रयुड्कते देद्देडत: स सम्त्रो भव ति! भ्र्थात्‌ ऋषि लोग जिस 
झर्थ के प्रकाश करने की कामना करते हुए, जिस देवता का वर्णन करते हैं, वही उस मन्त्र का देवता होता है। इस 
उत्ति से स्पष्ट हो रहा है कि किसी मन्त्र का कोई देवता निश्चित नहीं है। एक ही मन्त्र से एक, दो श्रथवा कई एक 
भाव निकाले जा सकते हैं और वे सभी भाव उस मन्त्र के देवता हो सकते हैं। ऐसे ही नवीन गूढ़ भाव निकालने के 
का रण कभी कभी किसी किसी ऋषि का वही नाम भी पड़ जाता है, जो नाम किसी शब्द से उस मन्त्र के देवता का 
स्थिर होता है । परन्तु जब से देवताविषयक ज्ञान में त्रुटि हुई तब से वैदिक साहित्य में बहुत बड़ी गड़बड़ मच गई हैं । 
सर्वानुक़्मणी १३७ में लिखा है कि क्षत्रस्य चतुर्गो ताप्यपाण्डबाधिबासोष्णीषाणि!' भ्रर्घात्‌ यजुर्वेद श्र० १० के मन्त्र 
के 'क्षत्रस्य जराग्बसिः मंत्र का देवता पाण्डव है। मन्त्र में क्षत्र शब्द के भ्राने से ही किसी बुभकझड़ ने पाण्डवों का नाम 
देवता में लिख दिया है। राजा के लिखने के स्थान में पाण्डव राजा नाम हो गया है। हम देखते हैं कि बहुत से देवता 
ऋषियों के ही नाम से पाये जाते हैं। उनमें भ्रधिकांश इसी प्रकार के अम से रक्‍्ले गये हों तो ताज्जुब नहीं । बात 
तो झसल में यह है कि भन्‍्त्र का देवता पहिचानना ही वेदशता है। यह विद्या बिना योगसाधन के नहीं झ्ाती । इसी- 
लिए योगशास्त्र में लिखा है कि 'स्वाध्यायादिष्टदेवतासम्प्रयोग:' पर्थात्‌ स्वाध्याय से ही इष्ट देवता की प्राप्ति होती 
है । वेदों का जो जितना ही बड़ा स्वाध्यायी है, वह देवता का उतना ही ठीक ठीक निर्णय कर सकता है। देवता 
विषय का यही थोड़ासा निर्णय है । 

छुन्द की रचना स्वयं एक काव्य है। छन्द दब्दशुद्धि और संगीत का प्राण है। छन्द के सिकंजे में जब शब्द कस 
दिया जाता है, तब वह इधरउधर बहुक नहा सकता। उसका उच्चारण ज्यों का त्यों बना रहता है और छुन्दताल में जकड़े 


ड६० बेंदिक शम्वत्ति 


रहने के काररा नृत्य का प्रधान भज़ हो जाता है भ्रौर संगीतशास्त्र में भ्पता विशेष स्थान प्राप्त कर लेता है। इसके 
झत्तिरिक्त छन्दोबद्ध विषयों की स्थिति स्मरणा में बहुत शीघ्र और देर तक रहनेवाली होती है। परमेइ्बर को वेदों की 
हब्दशुद्धि संगीत और विषयस्मृति को कायम रखना मंजुर है, इसीलिए शायद कुछ भाग को छोड़कर शेष चारों वेद 
छन्दोबद्ध ही हैं। परन्तु वैदिक छन्दों का ज्ञान लोगों को बिलकुल ही नहीं है । छल्दों का ठीक ठीक ज्ञान न होने से ही 
मन्त्रों की संख्या में गोलमाल हुआ है । यजुर्बेद का पहिला मन्त्र एक ही कहलाता है, परन्तु उसमें दो मन्त्र भिन्न भिन्न 
छन्दों के मिले हुए हैं। स्मरण रखने के लिए दोनों छुन्दों के नाम लिखे हुए हैं भर दोनों को पृथक करने के लिए बीच 
में 'र' अक्षर लिखा हुआ है। हमारा भनुमान है कि भौर भी बहुत से मन्त्रों में ऐसा ही गोलमाल है! 


वेदों के छंद बड़े विचित्र हैं । प्रायः ऋग्वेद के मन्त्र जब पदपाठ श्र्थात्‌ सन्धिविच्छेद से पड़े जाते हैं, तो शुद्ध 
प्रतीत होते हैं, पर जब ज्यों के त्यों संधि सहित पढ़े जाते हैं, तो घट बढ़ जाते हैं । इसी तरह यजुर्वेद श्रध्याय ४० के स 
पयंगाच्छुक्र ० वाले मन्त्र का अन्तिम चरणा बढ़ा हुआ दिखता है, पर वह जिस छन्द का है, उस छन्द के हिसाब से 
ठीक है । यजुवेंद के छन्द छोटे बड़े हर प्रकार के हैं। सबसे छोटा छंद २२ श्रक्षर का है, जिसको विराट्गायत्री कहते हैं श्ौर 
सबसे बड़ा छुंद स्वराड्कृति: है जो १०६ भ्रक्षर का है | मध्यम दर्जे के अनेकों छंद हैं, जो क्रम से चार चार श्रक्षर बढ़ाते 
हुए २२ से १०६ तक पहुंचते हैं। सर्बानुक़्मणीकार ने झारम्भ में ही कहा है कि 'यजुबामनियताक्ष रत्वादेतेषां छस्दों न 
दिश्वते' अर्थात्‌ यजुमंत्रों के अक्षर नियत न होने से उनमें छन्दत्व नहीं है, परन्तु जब हम चार चार अक्षरों की वृद्धि का 
क्रम देखते हैं, तब्र यही प्रतीत होता है कि दीर् वृत्तों की बनावट भी मर्यादित ही है। यह वात अलग है कि फारसी की 
बहरतवीलों की तरह हम दीर्ष वृत्तों को गाने में प्रयुक्त न कर सकें, पर उनको भ्रमर्यादित नहीं कह सकते। कहने का 
मतलब यह कि वेदों के छन्दों की रचना के झनेकों विशेष नियम हैं। उन नियमों में एक यह नियम बड़ा प्रसिद्ध है कि 
बेद के छुंद मात्रिक नहीं हैं। उनकी गिनती श्रक्षरों से ही की जाती है । इसलिए वें एक नियम लाइन के श्रगल बगल 
चलते हैं । छंद की छागा दिखती है, रूप नहीं | पाठ से छाया और गीत से रूप दिखता है । इस प्रकार से वैदिक छुन्द 
स्वर्य एक उत्कृष्ट काव्य की तरह रचे गये हैं। यही छुन्दों का थोड़ा सा विवरण है। 


छन्दों के आगे स्वर हैं। स्वरों का वर्णन यज्ञ के प्रकरण में हो चुका है | वहां श्रच्छी तरह दिखला दिया 
गया है कि स्वर अपने कौशल से किस प्रकार भ्रर्थ को पुष्ट करते हैं। यहाँ फिर भी प्रक रणावश उसी को दोहराये 
देते हैं। याज्ञवल्क्यशिक्षा में लिखा है कि-- 

उच्च निवादगांधारों नोचेऋ"घभधैवतों । शेषास्तु स्वरिता शे या: घड़जमध्यमप्ड्य मा: । 


श्र्थात्‌ गांधार श्लौर निषाद को उदात्त,ऋष मम भौर घैवत को भनुदात्त भ्ौर षड्ज, मध्यम झोर पंचम को 
स्वरित कहते हैं। इन स्वरों के विषय में लिखा है कि--- 
सम्त्रो होन: स्व॒रतों वर्रातों वा सिध्या प्रयुक्तो तमथ॑ माह । 
स बाग्यज्ञों यजमानं हिनत्ति यथ्रेखशशत्रु; स्व॒स्तो5पराणात्‌ ।। 


प्र्थात्‌ जो मन्त्र यज्ञ में स्वर और वर्णंहीन मिथ्या उच्चरित होते हैं, उनका अ्रथ ज्ञात नहीं होता और श्रधुद् 

उच्चारण शनर्थ होकर यजमान के नाश का कारण होता है, जैसे स्वर की भून से इन्द्रशत्रु: का भाव इन्द्रस्य शबत्रु: हो जाता 
है। इस विषय को इस प्रकार समझना चाहिए कि एक ही समय में एक शख्स के पास एक भिखारी भ्रौर एक महाजन 
प्राया। दोनों को उस भादमी से माँगना है । एक को भीख मांगना है भौर दूसरे को तकाजे के तौर पर कर्ज वसूल करना 
है । दोनों ही एक ही शब्द द्वारा मांगते हैं। वह शब्द है दीजिये। भिखारी इस शब्द को प्रार्थना के स्व॒रों में लपेटकर बोल 
रहा है भ्ौर महाजन उसी झब्द को दर के स्वरों में लपेटकर बोल रहा है। कानों में एक शब्द से करुणा प्रकट हो रही 
, टूँसरे से हपे श्रौर क्रोध का संचार हो रहा है । यद्मपि दोनों के बोलने में तीन ही भक्षर (दीजिए) उच्चरित हो रहे हैं, 


मण्डल; अध्याय और सृक्त आदि ४६१ 


पर स्वरों का फेर भ्र्य को इतना बदले हुए है कि जमीन ग्रासमान का प्रन्तर हुझा जाता है । दोनों के स्वरों में कंसे 
फर्क हुआ ? यदि यह जानना हो तो सरज्ी में भिखारी की याचता के स्वर झौर महाजन के तकाजेवाले स्वरों को 
निकालिए, तुरन्त मालूम हो जायेगा कि दोनों का सरिगम अलग भ्रलग है। इस नमूने से स्वरों की खुबी समझ में झा 
जाती है। यह खूबी सिवा वेदों के शोर दुनिया की किसी लिपि में नहीं है। कोई नाटककार जब किसी राजा से 
द्वारपाल के लिए हुकूमत के शब्दों में हुनम दिलवाता है, तो लिखता है कि राजा ने द्वारपाल से कहा द्वारपाल ! (जरा 
कड़ी झ्रावाज से) । यहाँ नाटककार को कोहक में 'जरा कड़ी आवाजसे' इतना बढ़ाकर लिखाना पड़ता है पर यदि वह 
स्वर लिपि के साथ ही साथ लिखता, तो कोष्ठक़ की इबारत लिखने की आवश्यकता नःहोती । झ्राजकल सज्भीतलिपि 
जिसको प्रेंगरेजी में नोटेशन कहते हैं, प्रचलित हो रही है । जिन्होंने उस पर ध्यान दिया है, वे सहज ही स्वरलिपि 
और स्वर भ्र्थ का रहस्य समभ सकते हैं । वेदों के स्वर इसी तरह अपने शब्द का श्र निश्चित रखते हैं । 


इस प्रकार हमने यहाँ तक ऋषि, देवता, छन्द श्रौर स्वरों का थोड़ा सा बन करके दिखलाया, जिससे स्पष्ट हो 
रहा है कि उक्त चार चीजों में ऋषि, देवता भोर स्वर भस्थिर हैं प्लौर छन्द स्थिर हैं। भ्र्थात्‌ ऋषि, देवता झौर 
स्वर आ्रावश्यकता पड़ने पर बदले जा सकते हैं--भनेकों बार बदले जा चुके हैं भ्ोर छन्द ज्यों के त्यों बने हैं । इसलिए 
इन चारों चीजों में केवल छन्द ही स्थिर हैं। शेष ऋषि, देवता भ्ौर स्वर श्रर्थानुसार प्रायः बदलते रहते हैं, इसलिए 
वे अस्थिर हैं। परन्तु स्मरण रखना चाहिये कि वेदों का स्वाध्याय करनेवालों के लिए ऋषि देवता, छन्‍्द झौर स्वरों 
का ज्ञान अत्यन्त श्रावश्यक है। 

मएडल, अध्याय और घक़ भादि 

ऋषि, देवता श्रादि के भ्रागे बढ़ते ही मन्त्रों पर दृष्टि पड़ती है श्रोर दिखलाई पडता है कि थोड़े थोड़े मन्त्र एक एक 
यूक्त अथवा श्रध्याय में श्रौर झनेक सूक्त अनेक मण्डलों में ग्रथित हैं । हम शाखाप्रकरण में लिख भ्राये हैं कि यह काम 
श्रादिशाखा प्रचारकों ने ही किया है । इसी सम्पादित समूह को मूलसंहिता कहा गया है। इस सम्पादन में कुछ भ्रपोरुषेयता 
है भर कुछ पोरुषेयता सम्मिलित है। सम्पादनक्रम का ज्ञान परमेश्वर ने ही दिया है, इसलिए श्रनेक सूक्त ऐसे हैं जो 
बनेबनाये आदि से ही चले भ्रा रहे हैं। ऋग्वेद मण्डल एक के वजन जी रदानुम्‌! श्रन्तवाले, मण्डल दो के 'विवेथु 
सुवोर[:” अ्न्तवले, मण्डल तीन के 'सड्जितं धनानाश्‌ श्रन्तवाले और मण्डल चार के “रथ्य: सदासा' अन्तवाले 
सूक्‍तों का क्रम किसी ऋषि का दिया हुआ नहीं है । इन संकड़ों सूक्तों के ्रन्त का मन्त्र एक ही एक वाक्य से समाप्त 
होता है, इससे ज्ञात होता है कि जिसने इन भन्‍्त्रों की रचना की है, उसी ने उन सूक्‍तों की भी रचना की है, जिनके 
श्रन्त में एक ही समान वाक्य भाते हैं । इसी प्रकार मण्डल दस का ५८ वाँ सूकत है । इस सूकत के प्रत्येक भन्त्र में 
धसनो जगाम दूरकम! भौर 'क्षयाय जीवसे' पद आते हैं । इसी तरह 'इंद्रस्पेन्डरे परित्रद” झौर 'स जतास इस: 
वाले सूक्त भी आदि से ही बने हुए चले आ रहे हैं! समस्त सूक्तों को किसी शाख्ता बनानेवाले ने नहीं बनाया, प्रत्युत 
ये सृक्त आ्रादि काल ही से एक में सुबद्ध चले झा रहे हैं । हाँ, शाखाप्रचारक ने इनको भ्रपनी मरजी से अमुक मण्डल के 
अमुक स्थान में रक्‍्खा है । परल्तु दूसरी प्रकार के सूकतों को शाखाकार ने ही भ्रपनी मरजी से मन्त्रों को सूक्‍्तरूप में 
झौर सूक्‍तों को मण्डलरूप में ग्रथित किया है। इस बात का सुन्दर नमूना “कस्मे देवाय हृविषा विधेस सूक्‍त में 
दिखलाई पड़ता है। यह सूक्त ऋग्वेद १०११२१ में है। इस सूक्‍त में १० मन्त्र थे। परन्तु इस समय € ही 
पाये जाते हैं। श्रन्त का दशर्वाँ प्रजापते न त्वदेता०” रखदिया गया है। यह मन्त्र इस सूबत का नहीं है, क्योंकि 
इसके भ्रन्त में हविया विधेम नहीं है । इस सूकत का १० वाँ मन्त्र श्रथर्व ४४२८ में चला गया है, जिसमें 'हविषा 
विधेम! मौजूद है # । जिस प्रकार ऋग्वेद के सुक्‍तों की रचना हुई है, उसी प्रकार यजु, साम भौर झ्थवे की मी समझना 


# आपो बरस जनयंतोगंर्स भग्ने समेरयन्‌ । तस्थोत जायमानस्य 
उल्ब आसीद्विरण्यय: कस्से देबाय हविया विधेम ।। ( झथवें० ४।२८ ) 


४६२ बेदिक सम्पत्ति 


चाहिये । चारों वेदों में आये हुए सृक्‍तों, मण्डलों अ्रध्यायों और आधिकों में सब मन्त्र इसी तरह ग्रथित हैं । इस 
ग्रन्थन में पौरषेय और अपौरुषेय दोनों हाथ समान रूप से विद्यामान हैं । इसलिए सम्भव है कि पौरुषेय सम्पादन में 
त्रुटि हो--मन्त्र और सूक्‍त उचित स्थान में न हों--परल्तु शेष रचना सुसम्बद्ध है । इसमें सन्देह नहीं । 


वेद मन्त्रों के अर्थ, भाष्य और टीकाएँ 

ऋषि, देवता और छुन्दादि तथा सूक्‍त, अध्याय श्र मण्डल आदि की ग्रालोचना के बाद अ्रव वेदों के श्रथों 
कौ--भाष्यों की--बात सामने ग्राती है। क्योंकि श्रथों श्र्थात्‌ भाष्यों के ही द्वारा जाना जाता है कि वेदों में किन 
किन विषयों का वशॉन है। परन्तु श्रब॒ तक जितने बेदों के भाष्य हुए हैं, उन सब में मतभेद है, इसलिए किसी एक 
भाध्य को प्रामाणिक और दूसरे को भ्रप्राभारिक नहीं कहा जा सकता । हाँ, प्राचीन शैली--आये शैली--श्रौर वैदिक 
शली के अनुसार इतना ग्रवश्य कहा जा सकता है कि सम्पूर्ण वेदों का भाष्य करना उचित नहीं है। पुराकाल में कभी 
चारों वेदों का सम्पूर्ण भाष्य नहीं किया गया था । इसका कारण यह नहीं है कि लोगों को भाष्य करना नहीं झ्राता 
था श्रथवा सब लोग वेदों के ज्ञाता ही थे, इसलिए भाष्य करने की झावश्यफ नहीं समभते थे । प्रत्युत भाष्य न करने 
का कारण यह था कि वे ज्ञानभण्डार वेद के ज्ञान की इयता एक ही मस्तिष्क द्वारा निर्धारित करना वेद का अपमान 
समभते थे । जिस प्रकार वेद के स्वरूप की इयत्ता निर्धारित है, उसी प्रकार वेद के ज्ञान की इयत्ता निर्धारित नहीं है। 
यह ठीक भो है । मनुष्य के शिर की इयत्ता हो सकती है कि वह कितना लम्बाचौड़ा है. पर उसके अन्दर जो विचा रशक्ति 
है, उसकी लम्बाईचौड़ाई की इयत्ता निर्धारित नहीं हो सकती । यही हाल वेदों का भी है । इसीलिए अगले जमाने में 
बेदों का सम्पूर्ण भाष्य नहीं किया गया। किन्तु पठनतपाठन के लिए श्रर्थ करने की परियाटी बताने के लिए और मन्त्रों 
में श्रम करने के लिए निरक्त जैसे ग्रन्थ बना लिए गये थे श्रथवा ब्राह्मणाग्रस्थों में आये हुए वेदार्थसूचक प्रकरणों की 
भांति छोटे छोटे पुस्तक रच लिए गये थे, जिनके द्वारा वेदाथे का ज्ञान और भाष्य की शैली ज्ञात रहती थी । 

वेदभाष्य करने का सबसे प्रथम ग्रारम्भ रादरणा ने किया। उसे वेदों का अर्थ और भाव पलटना था, इसलिए उसे 
ऐसा करता पड़ा । तभी से माष्य करने का रिवाज हो गया। सायणाचार्ये, उबट, महीवर और स्वामी दयाननन्‍्द 
सरस्वती तथा योरप के अनेक विद्वानों ने वेदों का भाष्य कर डाला है किन्तु वेद का पठसपाठत करनेवालों को अबतक 
इन भाष्यों से तसलली नहीं हुई श्रब भी---इस समय भी--पअ्रनेकों भाष्य हो रहे हैं और आगे भी होंगे, कियु कभी भी 
सतोष न होगा । इसका कारण यही है कि वेदों के ज्ञान की इयत्ता नहीं हो सकती । वेदों में अनेक प्रकार का ज्ञान 
है। उस ज्ञान की अनेकों छोटी बड़ी शाखाएँ हैं और उन शाखाओं में अनेक भात हैं, इसलिए एक या दो श्रादमी 
समग्र वेद के ज्ञानसमुद्र की थाह नहीं लगा सकते । पुराने जमाने में तो एकएकर, दो दो अथवा दसबीस मंत्रों का श्रर्थ 
विचार करने ही में बड़े बड़े मंत्रद्रष्टा ऋषि अपनी जिन्दगी बिता देते थे। प्रभी हम जिन ऋषियों और देवताश्रों का 
वर्णन कर आगे हैं, उस वर्णन से स्पष्ट हो गया है--कि एक एक सूक्‍त का ही उत्कृष्ट भाव निकालने में ऋषियों 
का नाम उक्त सूकतों के ही नाम से रख दिया गया था, जो ग्रबतक कायम है और श्रम्र है। ऐसी दशा में एक दो 
व्यक्तियों का किया हुआ संपूर्ण वेदभाष्य कैसे पूर्ण समभा जा सकता है ? और कैसे वह सर्वसानन्‍्य हो सकता है ? अगले 
समयों सें लोग मनोयोग के द्वारा मंत्रार्थ का विचार करते थे । योगशास्र में लिखा है कि 'स्वाध्यायादिष्टदेवतासंप्रपोग:” 
अर्थात्‌ स्वाध्याय से इष्ट देवता का संप्रयोग होता है । वेदों के पठनपाठन का ही नाम स्वाध्याय है और वेद के विषयों 
को ही देवता कहते हैं भ्रमुक देवतावाले मंत्रों का दीघंकाल तक स्वाध्याय-विच!र करने से ही उनका श्रच्छी तरह प्रयोग 
हो सकता है| कहने का मतलब यह कि यथार्थ बेदार्थ क्रमा--भाष्य करमता-- सरल नहीं है और न वह एक दो 
आदमी से हो सकता है । 

वेद ईश्वरीय ज्ञान है। ईश्वरीय ज्ञान मनुष्यों को शिक्षा देने के लिए है| वेदों की सभी शिक्षा उपयोगी है। 
इसलिए वेदों का थोड़ा सा चाहे जो अंश लेक र और उसका सरलाथे करके लोगों में प्रचार किया जा सकता हैं। परल्तु 


वेद मन्‍्त्रों के अं, भाष्य और टोकाएं ४६३ 


स्मरण रखना चाहिये कि वह भश्र्थ चार परीक्षाओं से परीक्षित हो । क्योंकि वेदा्थ की चारों परीक्षाएं बड़े-बड़े प्राचीन 
वेदज्ञ ऋषिमुनियों की स्थापित की हुई हैं। सबसे पहिली परीक्षा यह है कि वेद का जो भ्र्थ किया जाय, वह यज्ञ में 
कहीं न कहीं काम देता हो । क्योंकि ऋग्वेद में खुद ही लिखा हुआ है कि 'यज्लेन वाच: पदवीवमायन्‌' अर्थात्‌ समस्त 
वेदवाणी यज्ञ के द्वारा ही स्थान पाती है । दूसरी परीक्षा यह है कि वह अर्थ बुद्धि के विपरीत न हो, किन्तु बुद्धि के 
प्रभुकूल हो | क्योंकि कशादमुलि वैशेषिक दर्शन में कहते हैं कि 'बुद्धियूर्वा बाक्‌ प्रकृतिवेंदे' श्र्थात्‌ वेदव।|णी की प्रकृति 
बुद्धियुवेंक है । तीसरी परीक्षा यह है कि वह वेदार्थ तक से सिद्ध किया गया हो । क्‍योंकि निरुक्तकार कहते हैं कि 
मनुष्यों के प्रश्न करनेपर देवताश्रों ने कहा कि तर्क ही ऋषि है, श्रतः जो तक से गवेषणा करके भ्रर्थ निश्चित करेगा, 
वही वेदार्थ का ऋषि होगा -- । चौथी परीक्षा यह है कि वह भ्र्थ धातुज हो, भ्र्थात्‌ वह भ्रर्थ प्रत्येक शब्द की घातु 
से निष्पन्न होता हो । क्योंकि पतञ्जलिमुनि महाभाष्य में कहते हैं कि 'नाम च॑ घातुजमाह निरक्त , श्र्थात्‌ निरक्तकार 
धातुज ही भ्र्थ ग्रहण करते हैं। इन चारों परीक्षात्रों में सायणाचार्य ने प्रायः याज्षिक अर्थ का अतुकरण किया है 
ओर स्वामी दयानन्द सरस्वती ने बुद्धि, तक और धातुज अर्थ का ध्यान रक्खा है। दोनों भाष्यकारों ने चारों परी- 
क्षाओ्रों का उपयोग नहीं किया, तथापि स्कामी दयानन्द का हेतु बड़ा पवित्र है। यद्यपि लोग कहते हैं कि उनसे संस्कृत 
व्याकरण की भूलें हुई हैं और उन्होंने वेदमन्त्रों का श्र्थ भी बदल दिया, है, किन्तु इस वात में कुछ मी दम नहीं है । 
संस्कृत के व्याकरण की गलतियाँ तो लोगों ने स्वामी श्रीशंकराचार्य के भाष्य में भी दूं ढ़ निकाली हैं » भर 'चत्वारि 
वाक्‌ परिप्तिता०' मन्त्र को यास्‍्काचाय ने निरुक्त में देकर सात सम्प्रदायों द्वारा रचित उसके सात प्रकार के भिन्न 
भिन्न अर्थों को मान्य बतलाया है, जिससे बड़े बड़े प्राचीन ऋषियों के श्रर्थों में भी श्रदलाबदली पाई जाती है छ । 
ऐसी दक्षा में स्कामी दयानन्द पर ही ग्ाक्षेप नहीं हो सकता । स्वामी दयानन्द ने बड़े ही पवित्र उद्देश्य से माष्य 
किया है, इसलिए उनकी शैली में सायणाचार्य की केवल याज्ञिक शैली मिला देने में ही कुछ प्रचारयोग्य पद्धतियाँ 
तैयार हो सकती हैं । 

जब तक स्वामी दयानन्द ने बुद्धि, तक और घातु के सहारे प्र्थ वहीं किया था, तब तक लोग वेदों से अनेक 
ऊल जलुल बातें निकाला करते थे, किन्तु उनके आर्ष प्रणाली से अर्थ करते ही वेदों का उज्ज्वल रूप सामने गा 
गया और वेदों का अन्‍्तरज़ प्रकाशित हो उठा तथां हमारे सामने अ्र्वाचीन, मध्यमकालीत और प्राचीन वेदा्थों का 
नमूना उपस्थित हो गया । इन नमूनों में नाना प्रकार की बातें हैं श्नौर उनमें नाना प्रकार के अन्तर और भेद हैं । 
परन्तु हम यहाँ उन समस्त अन्तरों ग्रौर भेदों का ब॒रणंन नहीं करना चाहते | हम तो ऐसे समग्र वेदमाष्य को पसन्द 
ही नहीं करते इसलिए वेदों के ऐसे भ्र्थों पर यहाँ बहस भी नहीं करना चाहते । कितु कुछ भाष्यकारों के कारण वेदों 
में इतिहास, पशुहिसा और ग्रश्शीलता का वर्णेव दिखलाई पड़ता है, जिसको लेकर योरप के विद्वानों ने बेदों को 


जश्न रूम माल आता ५ कब ताउगपरतककमका कर्क कक प्ररकजअ दर अप शक पाक 
नी भनुष्या वा ऋषिष्त्कामत्पु देवानब्रवस्को ने ऋषिभविष्यतीति | तेभ्य एतं तकंसृर्षि प्रायच्छन्संत्रा- 


थंचिन्ताभ्यूहमच्यूढसू । तस्माशदेव कित्नानूचानो5भ्यूति आएं तज्ूबति ॥ (निरुक्त १३१२) 

» छान्दोग्योपनिषद्‌ १॥६।१ की टीका में ऋक्सामनी नात्यंतं भिन्‍ने” है। परन्तु यह पारिणती के अचतुरविचतुर” 
सूत्र के अनुसार ऋक्सामे' होना चाहिए। इसी तरह छान्दोग्य ८ा८ा४ में 'गच्छेयातां, है, जो 'गच्छेतां' होना 
चाहिए । इसी तरह छांदोग्य 5१२॥३ के प्रारम्म में 'भ्रहं मनुष्यपुत्रो जातो जीरणों मरिष्ये इत्येवं प्रकार” है । परन्तु 
यहाँ 'मृ! घातु के मविष्यकाल में परस्मैपदी है, इसलिए, मरिष्ये, के स्थान में 'मरिष्यामि” होना चाहिये । 


&8 कतम्ानि तानि पदानि | ओंकारों महाव्याहुतयश्चेस्थाषंमू । नामाख्याते चोपसर्ग निपाताश्चेति बैयाकरणा: ! 
मन्त्र: कल्पो ब्राह्मण चतुर्थी व्णवहारिकीति नैरक्ता:। सर्वाणां वास्वयसां क्षब्रस्य सरीक्षपस्य चतुर्थों व्यावहारिकीश्येके । 
पशुषु तृणवेषु मृगेष्वाटमनि चेत्यात्मप्रवादा: | अथापि ब्राह्मणं भवति ।। 
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नवीत श्रौर निकृष्ठ सिद्ध करने की कोशिश की है । इसके कारण देदों की श्रपौरुषेयता में बद्ठा लगने का * ये है, 
इसलिए हम यहाँ थोड़ी सी इन विषयों की भी श्रालोचना करते हैं । 

इतिहास, पशुहिंसा ओर अश्छीलता 

हम प्रथम खण्ड में अ्रच्छी तरह सिद्ध कर भ्ञाये हैं कि वेदों में इतिहास से सम्बन्ध रखनेवाली सामग्री नहीं है। 

जिन ऐतिहासिक नामों, ज्योतिष के चमत्कारों और भौगोलिक श्रथवा भौर्गामक बातों को लेकर लोग वेदों से इतिहास 
निकालते हैं, वे निस्सत्त्व हैं। उनसे इतिहास नहीं निकलता । वेदों में श्राये हुए ऐतिहासिक नाम तो इतिहास का 
साथ ही नहीं देते । इतिहास निकालनेवाले जानते ही नहीं कि पुराणकारों ने वेदों के श्रलद्भारों को लेकर झ्ौर 
उनको ऐतिहासिक रूप देकर पुराणों में केवल श्र्य ही खोला है, इतिहास नहीं लिखा। श्रीमद्भागवत १४२८ में 
स्पष्ट लिखा हुआ है कि-- 

भारतव्यपदेशेन ह्मम्तायार्थश्न दर्शित: । 


प्र्थात्‌ भारतीय इतिहास के मिष से वेद का श्र्थ ही प्रदर्शित किया गया है। जब भारतीय लेखक स्वयं स्वीकार 
करते हैं कि हमने पुराणों में इतिहास का रूप देकर केवल वेदों के अलद्भारों का ही भाव खोला है, तब दूसरों को 
क्या अधिकार है कि वे मनगढ़न्त कल्पना कर लें कि वेदों का इतिहास पुराणों में विस्तृत किया गया है ? बात तो 
प्रसल यह है कि आ्राधुनिक विद्वानों ने न तो वेदों की शैली को ही समा है, ते पुराणों का तात्पय ही समझा है और 
न यही ढूँढ पाया है कि दोनों का सम्बन्ध क्या है ? महामारत में स्पष्ट लिखा हुआ है कि-- 
इंतहासपुराणाभ्यां बेदं समपब हयेतु । 


अर्थात्‌ इतिहास और पुराणों से वेदों का मर्मे जाना जाता है। इसका तात्पयँ यही है कि पुराणों में पंवतस्त्र 
की तरह ऐतिहासिक कथाओं को गढ़कर वेदों के भ्रलझ्भारों को खोला गया है । पर वह वर्णन वास्तविक इतिहास के 
साथ कुछ मी सम्बन्ध नहीं रखता | इसलिए यदि बास्तविक इतिहास श्ौर पुराण दोनों की तुलनात्मक दृष्टि से वेदों 
के साथ ग्रालोचना की जाय तो इतिहास साथ न देगा । इससे स्पष्ट हो जाता है कि पुराणों का वर्णन इतिहास नहीं, 
प्रत्युत श्रलक्भारों का खुलासा है । कहने का मतलब यह कि वेदों में इतिहास नहीं है । जिस प्रकार वेदों में इतिहास 
नहीं है, उसी तरह वेदों में पशुहिसा मी नहीं है । हिंदुसाहित्य के देखने से पता लगता है कि आ्रार्यों के याज्ञिक इतिहास 
में भिन्न भिन्न दो समय हैं, जिनमें से एक में पशुहिसा नहीं पाई जाती और दूसरे में पाई जाती है । पहिला झ्रादिम 
काल प्र्थात्‌ शुद्ध संहिताक़ाल है और दूसरा रावणकाल से लेकर आधुनिक ब्राह्मण और सूत्र काल है ! श्रादिम काल 
प्र्थात्‌ संहिताकाल के यज्ञों में पश्ुुहिसा और मांसमद्य का सेवन नहीं होता था, पर रावणकाल से इस पार के यज्ञों 
में कहीं कहीं होता था । हम अपने इस झारोप की पुष्टि में कुछ प्रमाण उपस्थित करते हैं जो इस प्रकार हैं-- 


(१) वेदों में यज्ञ के लिये जितने शब्द ग्राये हैं, उनमें से किसी के भो प्र्थ से पशुवव अभ्रथवा हिंसा सूचित 
नहीं होती, प्रत्युत भ्रध्वर शब्द से अहिंसा ही सूचित होती है । ध्वर शब्द का अथथे हिंसा है और अध्वर का अहिसा । 
भ्रहिसा के ही लिए यज्ञों में श्रध्वयुं की नियुक्ति होती है । यह यज्ञ में कायिक, वाचिक और मानसिक किसी किस्म 
की हिंसा नहीं होने देता । यहाँ तक कि छोटेछोटे कीटों को भी भ्रग्ति में जलने से बचाता है । इसीलिए वेदी में दो 
तीन परिखाएँ बनाई जाती हैं और उनमें पानी मर दिया जाता है। 


(२) यज्ञों में जिस गो का वध बतलाया जाता है, वेदों में उसके कई नाम हैं। उन नामों में एक नाम अध्नया 


भी है। अध्नया का अर्थ 'किसी सूरत में मी न मारने योग्य' है। यदि गो यज्ञ में वध्य होती, तो उसका नाम इस 
प्रकार का न होता । वह यज्ञ के लिए बच्य समझती जाती, परन्तु ऐसी गुञ्जायश नहीं रक्खी गई । 


इतिहास, पशुहिसा ओर श्रश्ची लता ४६५ 


(३) बेदों में स्पष्ट उल्लेख है कि मांस जलानेवाली अग्नि यज्ञों में न प्रयुक्त होने पावे । मांस जलानेवाली अग्नि 
बहुत करके चिताग्नि ही होती है। जब बेदों में चिता की भ्रग्वि तक को यज्ञों में लाने का निषेध है, तब मनुष्यमांस 
प्रथवा पशुमांस से यज्ञ करने की कैसे आज्ञा हो सकती है ? वेद में स्पष्ट लिखा हुआ है कि-- 

कऋव्यादमग्ति प्र हिणोवि दूरं यमराज्ञों मच्छतु रिप्रवाह: । 

इहैवायमितरो जातबेदा देवेभ्यो ह॒व्यं बहु प्रजाननू ॥॥ (ऋ० १०।१६।६) 

यो अग्नि: ऋव्यातु प्रविवेश नो गृहमिमं पश्यग्नितरं जातवेदसम्‌ । 

ते हरामि वितृथज्ञाय दूरं स धर्म मिन्‍्वात्‌ # परमे सघस्थे ॥ (अथर्व० १२।२।७) 

अर्थात्‌ मैं मांस खानेवाली अग्नि को टूर करता हैँ । वह पाप ढोनेवाली है, इसलिए वह यमराज के घर जावे । 
यहाँ दूसरी ही भरग्ति जो सब की जानी हुई और देवों के लिए हवि ढोनेवाली है, उसे रखता हूँ । जो मांसभक्षक 
श्रग्ति तुम लोगों के घरों में प्रवेश करती है, उसको पितृयज्ञ के लिए दूर करता हूँ। तुम्हारे घरों में दूसरी ही अग्नि 
को देखना चाहता हूँ, वही उत्तम स्थानों में घ॒र्मं को प्राप्त हो । इस प्रकार से इन दोनों मंत्रों में ब्रतललाया गया कि 
भांस जलानेवाली अ्रब्नि न तो देवयज्ञों में रह सकती है और न पितृयज्ञों में | क्योंकि दोनों यज़ घर में ही होते हैँ । 
यहाँ मांस जलानेवाली अग्नि को घर से दूर हटाने का उपदेश है। भ्रतः मालुम हुआ कि मृतकसंस्कार के लिए ही उसे घर 
से दूर यमराज्य में भेज रहे हैं +- । मूल संहिताओं के इन मौलिक प्रमाणों से पाया जाता है कि वेदों के अनुसार यज्ञों 
में हिसा और गोवधादि नहीं हो सक्रता । यहाँ तक कि मांस जलानेवाली भअ्रित भी यज्ञों में नहीं लाई जा सकती । जब 
वैदिक यज्ञ मांस और हिंसा से इतना परहेज करते हैं प्रौर इन बातों से इतना दूर भागते हैं, तत्र यही सिद्ध होता है 
कि भ्रादिम काल में--संहिताकाल में--मांसयज्ञ नहीं होते थे । 

(४) संहिताकाल में मांसयज्ञ न होने का सक्से बड़ा कारण श्रार्यों का हिंसा से डरना है। यजुर्वेद में इस 
प्रकार के बचनांश मिलते हैं, जिनसे सूचित होता है कि वे पशुओं को पालते थे, न कि उनकी हिंसा करते थे । 

पशून्‌ पाहि, गां मा हिसी:, अज्जा मा हिसौ:, आँवि मा हिंसीः, ह 
इस मा हिलीद्विपाद पशु, भा हिसीरेकशर्फ पशु, मा हिस्यात्‌ सर्वावृूत्ानि ॥। 

प्र्थात्‌ पशुओ्रों की रक्षा करो, गाय को मत मारो, बकरी को मत मारो, भेड़ को मत मारो, इस मनुष्य और 
द्विपद पक्षियों को मत मारो, एक खुरवाले घोड़े, गधे को मत मारो झ्रौर किसी भी प्राणी को मत मारो । यहाँ पर 
किसी भी पशुपक्षी के मारने की प्राज्ञा नहीं है । इतना ही नहीं प्रत्युत स्पष्ट लिखा है कि-- 

एतद्‌ वा उ स्वादीयों यवधिगवं क्षीरं वा मांस वा तदेव नाभीयात्‌ ।। (अथरवं० ६।६।६) 
प्र्थात्‌ गाय का यह्‌ क्षीर, दघि और घृत ही खानेयोग्य है, मांस नहीं । ऋग्वेद में लिखा है कि-- 
यः पीरषेयेण क्रविया समझ क्ते यो अश्वयेत पशुना यातुबान: । 
यो अध्य्याया भरति क्षीरसगते तेषां शीर्षाणि हरसावि युश्र || (० १०।८७)१६) 

प्र्थात्‌ जो राक्षस मनुष्य का, घोड़े का श्र गाय का मांस खाता हो तथा दूध की चोरी करता हो, उसके शिर 

को कुचल देता चाहिये । श्रथवंवेद में लिखा है कि--- 
यथा मांस यथा सुरा यथाक्षा परिदेवने । यथा पु सो वृषण्यते स्त्रियं नि हुन्पते मन: ।। 


# भर्भसिन्‍्धां ॥ इति अथ्ववेसंहितापाठ: ॥ 
नी इस मन्त्र का ऋग्वेद १०१६।१० में 'त॑ हरामि पितृयज्ञाय देव पाठभेद है। दोनों में परस्पर देव॑ और दूरं 
का भेद है। ये दोनों शब्द दो प्रकार के पितृयज्ञों को सूचित कराते हैं। एक मृतकंप्तस्कार और दूसरा पितृश्राद्ध । घर 


से बाहर दूरवाला पितृयज्ञ मृतकसंस्कार है श्रौर घर के प्रन्दरवाला पितृयज्ञ श्राद्ध है, जो नित्य किया जाता है। 
४, 


४६६ बेदिक सम्पत्ति 


अर्थात्‌ मांसाहारी, शराब पीनेवाला और व्यभिचारी एक समान ही मार डालने योग्य है| इन प्रमाणों से 
सूचित होता है कि वेदों में पशुओं के मारने श्र उतका मास खाने की सख्त मताई है। वैदिक ग्राये लोग न तो मांस 
ही खाते थे श्रौर न पशुप्रों को ही मारते थे । वैदिक काल में मनुष्य मांस नहीं खाता था श्लौरन वैदिक काल अर्थात्‌ 
मनुष्योत्पत्तिकाल में मनुष्य की प्रवृत्ति ही मांस की ओर थी | क्योंकि मांस में न तो कोई स्वाद ही है और न उसको 
देखकर मनुष्य की रुचि ही हो सकती है। इसलिए मनुष्य आदिम काल में--वदिक काल में--मांसाहारी ने था। 
मांसाहारी प्राशियों के साथ मनुष्य की समता ही नहीं है । यह बात निम्नलिखित कारणों से स्पष्ट होती है -- 


(१) जितने प्राणी मांसाहारी हैं सब जीभ से पाती पीते हैं । (२) जितने प्राणी मांसाहारी हैं, सब ग्न्धेरे में 
देखते हैं। (३) जितने प्राणी मांसाहारी हैं, सबके शरीर में पीना नहीं आता । (४) जितने प्राणी मांसाहारी हैं 
सब मैथुन के समग्र जुड़ जाते हैं । (५) जितसे प्राणी मांसाहारी हैं, सबके बच्चों की श्राँखें पैदा होने के समय 
बन्द रहती हैं। (६) जितने प्राणी मांसाहारी हैं, सबके दाँत नुकीले झौर खुमनेवाले होते हैं। (७) जितने प्राणी 
मांसाहारी हैं, सब की आँतें झरीर के परिभाण से बड़ी होती हैं । (5 ) जितने प्राणी मांसाहारी हैं सब का मेदा बड़ा 
होता है। (६) जितने प्राणी मांसाहारी हैं, सत्र डरते हैं आर (१०) जितने प्राणी मांसाहा री हैं, सब भयानक वला- 
बट के होते हैं | किठु घास श्रौर फलऊूल खानेवालों में ये एक भी लक्षण तहीं पाये जाते । मनुष्य में मी ये लक्षण 
नहीं पाये जाते । इससे ज्ञात होता है कि मनुष्य स्वभाव से मांस खानेवाला नहीं है। उसका मांस को खाना श्रस्वा- 
भाविक है और बाद का है । किस्तु बेद ग्रादिम कालीन हैं, इसलिए वेदों में पशुवव और मासाहार की विधि नहीं हो 
सकती और न॒संहिताकाल में मांसयज्ञों का ही बिधात हो सकता है। ग्रादिम काल में मांसयज्ञों के न होने के 
कई एक ऐतिहासिक प्रमाण भी उपस्थित हैं। यहाँ हम उनका भी वर्णन कर देना उचित समभकते हैं । 

(५) हम लिख आये हैं कि रावणादि ने मांसयञ्ञ प्रचलित कर दिया था श्रौर उसका, ग्नार्य म्लेच्छों में जूब 
प्रचार था। हेमाद्वि-रामायण में लिखा है कि पूर्बंसमय में ग्रनाय ग्लेच्छों के संसर्ग से पतित हुआ्ना पर्वतक नामी 
ब्राह्मण मरुत्‌ राजा के पुत्र बसु राजा का सहपाठी होकर अस्त में उसका उपाध्याय हो गया । उसकी दीर्घकालीन 
सद्भति से वसु राजा भी झासुर प्रवृत्तिवाला हो गत्ना और भीतर ही भीतर ऋषियों से हघ रखने लगा ! परल्तु 
ऋषियों को यह वात ज्ञात न थी कि राजा वसु आासुर प्दृत्तिवाला है श्लौर हम लोगों को पसन्द नहीं करता । मत्स्थ- 
पुराण श्रध्याय १४३ में, वायुपुराण में और महाभारत झातिपव प्रध्याय ३३६ में लिखा है कि इसी रामय देवताश्रं 
और ऋषियों के दीच अ्रज' शब्द के प्र्थ पर विवाद हुआ । देवता कहते थे कि अज शब्द का प्र्य बकरा है, इसलिए 
पशुमांस से यज्ञ करता चाहिए और ऋषि कहते थे कि अज शब्द का अर्थ बीज है, इसलिए केवल पन्न से ही यज्ञ 
करता चाहिये । दोनों ने निश्चय किया कि राजा वसु जो अर्थ निश्चित करें, वही हम लोगों को मानना चाहिए। 
तदनुसार दोतों ने राजा वसु के पास आऋर कहा कि महाराज ! बताइये कि यज्ञों को पशुमांस से करता चाहिए या 
भ्रश्न से । राजा बसु ते प्रश्न तो सुन लिया, पर केवल इतने ही प्रक्े से यह ज्ञातन कर सका कि दोनों दलों में से 
क्विसका क्या पक्ष है। अन्दर से तो राजा वसु ऋषियों को हराना चाहता था, इसलिए उसने पूछा कि 'कस्य मे को 
मतः पक्षों ब्रत सत्य द्विजोत्तमा: । (महाभारत शांतिपर्व ३३७१२ ) अर्थात्‌ हे देवषियों ! माप सत्य सत्य बतलाइये 
कि, किसका क्‍या पक्ष है ? इस प्रश्न को सुनकर ऋषियों ने कहा क्वि-- 


घास्येयंष्टवर्या मत्येव पक्षोउस्माक॑ सराधिप । 
देवानां तु पशुपक्षों मतो राजन्वदस्व न: ॥ (महा० शां० ३३७।१३ ) 


ग्र्थात्‌ हमारा यह पक्ष है कि घात्य ही से यज्ञ करता चाहिये और देवताओं का यह पक्ष है कि पशुमांस से ही 
यश करना चाहिए, इसलिए हे राजनू ! इस विपय में आप अपना मत प्रकट कीजिये । इसके आगे लिखा है कि-- 


इतिहास, पशुह्सा और अश्लीलता - डद७ 


देवानां तु मं ज्ञास्या बसूनां पक्षसंश्रयात्‌ । 
छागेनाजैन यध्टव्यमेवमुक्त वचस्तवा ॥| (महा० शां० ३३७।१४) 

अर्थात्‌ देवताशों का मत मालूम करके राजा वसु ने कहा कि श्रज--छाग-- ही से यज्ञ करना चाहिये । राजा 
बसु के इस फैसले से ऋषियों का पक्ष गिर गया श्रौर उसी दिन से पशुयज्ञ होने लगे और यज्ञों में मांस का होम होने 
लगा। परन्तु इस फैसले के पहिले पशुभांस से यज्ञ नहीं होते थे। इसके पहिले खुद राजा वसु ने ही यज्ञ किया था, 
किन्तु उस यज्ञ में पशुवध नहीं हुआ था । इसी कथा में लिखा है कि, “न तन्न पशुधातो5मृत्‌ स राजरास्पिती5भवत्‌ 
(महा० शां० ३३६।१०) अर्थात्‌ उस यज्ञ में पशुथात नहीं हुआ था । इस वर्शान से पाया जाता है कि एक समय था, 
जब पशुमांस से यज्ञ नहीं होते थे । हमारी यह बात इसी कथा के अगले भाग से अभ्रच्छी तरह पुष्ट होती है। महा० 
शां० भ्रध्याय ३४०, शोक ८५२ से €४ तक के लेख का सार यह है कि-- 

इदं कुतयुभ॑ नाम काल: श्रेष्ठ: प्रवतित: | अहिस्या यशपशवो युगेइर्सिजझ्नतदन्पथा ।। 
चतुष्पाततकलों धर्मो भविध्यत्यन्न दे सुरा: । ततस्श्रेतायु्ग नाम शञ्यी यत्र भविष्यति ॥) 
प्रोक्षिता यक्षपशयों वंध॑ प्राप्स्यस्ति थे मखे । छत्र पादश्यतुर्यो थे धर्मेत्य तन भविष्यति || 

भ्रथांत्‌ यह सत्यथुग है-- श्रेष्ठ काल है--इसमें यज्ञ के लिये पशुहिसा करनेयोग्य नहीं है, क्ष्योंकि धर्म चारों 
कलाओं से परिपूर्ण है। परन्तु इसके झागे त्रेतायुग होगा, उसमें धर्म के तीन ही पाद होंगे, इसलिए उसमें यज्ञों में 
पशुवध होगा । इस वर्णन से ज्ञात होता है कि पूर्वयुग में--झादिम काल में--संहिताकाल में--पशथुवघ नहीं होता था, 
प्रत्युत उसके बाद उत्तरयुग में जब धर्म में हास हुआ तब पशुवध होने लगा। 

(६) इस पूर्वथुग भ्ौर उत्तरयुग की बात पर यज्ञ की पूर्ववेदी श्लौर उत्तरवेदी स्पष्ट रूप से प्रकाश डालती हैं । 
बयोंकि जिन यज्ञों में पशुवध होता है, उनमें पूर्ववेदी श्रोर उत्तरवेदी बनाई जाती हैं शोर पशुबध उत्तरवेदी ही में होता 
है। पूना कॉलेज के भूतपूर्वे प्रिसिपल डॉक्टर माटिन हाग ने ऐतरेय ब्राह्मण के भाष्य में अग्निष्टोमयज्ञ का एक बहुत 
ही उत्तम चित्र दिया है। उसमें वेदी मण्डप और ऋत्विजों के स्थान झादि का विस्तृत चित्रस्य है। उस चित्रपट 
देखने से पता लगता है कि उत्तरवेदी, पूर्ववेदी से बहुत दूर है और उत्तरबेदी ही के पास बलि पशु के बाँधने का यूप 
है। चित्र भें दिखलाया गया है कि होम करने के लिए अग्नि पूर्ववेदी से तीन द्वारों में घुमाकर उत्तरवेदी में लाई जाती 
है ओर उसी बेदी में पशुमांस का होम होता है। इस प्रमाण से स्पष्ट हो रहा है कि पूर्ववेदी में श्र्थाद्‌ आदिम कालीन 
यश्ञवेदी में पशुमांस का होम नहीं होता था, किन्तु उत्तरबेदी श्र्थात्‌ पश्चात्‌ कालीन बेदी में ही होता है । प्तः पशु- 
यज्ञ संहिताकालिक नहीं है । यह बात बिलकुल ही स्पष्ट हो जाती है, जब हम देखते हैं. कि उत्तरवेदी शब्द चारों वेदों 
में नहीं है। उत्तरवेदी शब्द यश्ुर्वेंद १९॥१६ में एकबार भाता है, परन्तु हम कात्यायनकत सर्वानुक्रमणी के प्रमाण से 
लिख झआये हैं कि वह भाग प्राह्मण है, संहिता नहीं। इससे मालूम हुआ कि उत्तरवेदी जिसमें पद्मुवधध होता है, वह 
संहिताकालीन नहीं है, प्रत्युत ब्राह्मणकालीन है, अतः वेदों में पशुयेज्ञ का वर्णात भौर विधान नहीं है । 

(७) पशुयज्ञों के संहिताकालीक न होने का बहुत बड़ा प्रमाण तैत्तिरीयसाहित्य में लिखा हुआ है। वहाँ 
लिखा है कि-++ 

यहचोी5भ्यगीषत ता: पथ आहुसयो देवानामभवन्‌ । 
यद्चजू & दि चूताहुतयों परसामानि सोमाहुतयो 
गरवर्धर्वा द्धिरसो भध्याहुतयों पद्श्राह्म॒णानि इतिहासान्‌ 
पुराणाति कल््पान्‌ गाथा नरराशंसीसंदाहुतयों 
देखानासभवनु । (तैत्तिरीय प्र० २ झ्न० € मं० २) 


ड्ष्द बेदिक सम्पसि 


अर्थात्‌ ऋग्वेद का पाठ देवताओं के लिए दूध की श्राहुतियाँ, यजुर्वेद का धृत की झाहुतियाँ, सामवेद का सोम 
की आाहुतियाँ, अ्रथवंवेद का मधु की भ्राहुतियाँ और ब्राह्मण, इतिहास, पुराण, कल्प, गाथा, नाराशंसी भझ्रादि का पाठ 
मेद की प्राहुतियाँ हैं । यहाँ चारों वेदों का सम्बन्ध दूध, घृत, सोमरस और मधु की आाहुतियों के साथ बतलाया गया 
है, किन्तु वेदों के भ्रतिरिक्त ब्राह्मण और पुराण भादि जितने उत्तरयुगीय शास्त्र हैं, सबका सम्बन्ध मेद अर्थात्‌ चर्बी 
की श्ाहुतियों के साथ बतलाया गया है। इस प्रमाण से बहुत ही अच्छी तरह प्रमाणित हो जाता है कि पशुयज्ञ संहिता- 
कालिक नहीं, प्रत्युत तैत्तिरीय अर्थात्‌ रावशादिकालिक है भौर रावणादि से राजा वसु से पास पहुँचा है तथा (जैसा 
कि ऊपर कहा गया है) राजा वसु ने भार्यों में प्रचलित कर दिया है। | 
(८) पशुहिसा के उत्तरकालीन होने में बुद्ध भगवानु की सर्वोत्कृष्ट साक्षी है। सुत्तनिपात ग्रथ में लिखा है कि 
एक बार ब्राह्मणों ने बुद्ध से पूछा कि क्या इस समय ब्राह्मण लोग सनातन धम का पालन करते हैं १ इस पर 
बुद्ध ने कहा कि--- कि ः 
अन्नदा बलदा चेता वष्णवा सुखदा तथा | एतमत्यवसं अत्वा नास्सुग!बों ह॒निसुते (॥ 
ने पादा न विसारोत सास्सु हिसन्ति केसचि । गांवों एव्टक ससाना सोरता कुम्भ वूहना ।। 
ता बिसारो रहेत्वान राजा सत्येन घातयि । 


प्र्थात्‌ पूर्वल मय के ब्राह्मण लोग भ्रन्न, बल, कान्ति शौर सुख की देनेवाली मानकर गौ की कभी हिसा नहीं 
करते थे, परन्तु आज घड़ों दूध देनेवाली, पैर भौर सींग से न मारनेवाली, बकरी के समाव सीधी ग्राय को गोमेध में 
मारते हैं। इससे स्पष्ट पाया जाता है कि बुद्ध के समय में यह बात अच्छी तरह प्रकट थी कि पूर्वसमय में गौ का यज्ञ 
में वध नहीं होता था। चारवाक स्पष्ट ही कहता है कि 'मांसानां खादन तद्न्षिशाचरसमीरितश्' श्र्थात्‌ वेदों में 
मांसमक्षण निशाचरों का मिलाया हुआ है । इससे यह बात झौर भी दृढ़ हो जाती है कि पशुवध वेदों में नहीं है, 
यह इत्य पीछे से राक्षसों के संसर्ग से आया हैं ! 


(६) बज्ञों में मांताहुति श्ौर मांसाहार का प्रचार करनतेवालों की हिंदृशास्त्रों में बहुत ही अधिक निदा की गई 
हैं । निन्‍दा करते हुए कहा है कि पशुयज्ञ नवीन है। महाभारत में लिखा हैं कि-- 
अपते हि पुराकलपे नृणां ब्रीहिप्यो पशु: । 
येत्तायजन्त यज्वना: पुण्यलोकपरायण(: ॥। (महा० अनु० ११५५६) 
सुरां मत्त्यास्मधुसांसमासबं कुसरोदनमु । 
घूतें: प्रवतित हां तम्नेतद्‌ षेदेषु कल्पितस्‌ । 
सानासमोहाच्च लोभाच्च लोल्यमेतर्प्रकल्पितण्‌ ॥ (महा० शां० मो० २६५।६--१०) 
प्र्थात्‌ पूर्वकाल में भ्रश्नपशु से ही पाशिक लोग यज्ञ करते थे। मद्य, मांस भादि का प्रचार तो लोगी, लोलुप 
झौर धूर्तों ने कर दिया है, भरत: इसका वेद में कुछ भी जिक्र नहीं है। इसी तरह महाभारत अनुशासन पवे, अ्रध्याय 
११५ में लिखा है कि 'ताभाग, भ्रम्बरीष, गय, आपुर्नाय, अरण्य, बिलीप, रघु, पुर, नहुष, गयाति, .नृथ, शशविन्डु, 
युवानाग्व, शिवि, औौशीनर, सुचफुन्द, हरिश्रन्द्र, सेनचिश्र, सोसक, बुक, रंघत, रम्तिदेव, वसु, सज्जय, कृपभश्त, 
राम, अलक, विरुपाश्व, निमि, जनक, ऐल, पृथु, वीरसेन, हृक्याकु, शब्मु, श्वेत, सगर, अज, थुंधु, सुबाहु, क्षुप, 
मरतु, एलैश्रास्य॑श्व राजेन्द्र पुरा मांस न भक्षितम्‌' भ्रर्थात्‌ उपयुक्त, समस्त राजाओं तथा अन्य राजाओंने कभी 
मांस नहीं खाया, इन समस्त प्रमाणों, पुरातन श्राचा रों भौर ऐतिहासिक साक्षियों से स्पष्ट है कि मांसयज्ञ वेदकालीक 
नहीं, प्रत्युत मध्यमकालिक है भौर रावणादि श्रसुर घुर्तों के प्रचलित किए हुए हैं। किन्तु प्रहन यह है कि प्सुरों ने 
इन्हें कैसे प्रचलित किया ? 


इतिहास, पशुहिसा आरशुलत हट 


यह तो मानी हुई बात है कि अ्रसुर और राक्षस मांसाहारी थे । उपयु क्त राजा वसु के इतिहास से प्रकट हो रहा 
है कि श्रसुरों की सोहबत से ही प्रेरित होकर राजा बसु ने मांसयज्ञ के पक्ष में ग्रपणा मत दिया था शौर भ्रज छाब्द 
के श्र्थों के ही कारण मांसयज्ञ का प्रारम्भ हुआ था क्योंकि भ्रज छब्द के दो श्र हैं--पुराना घान्य और बकरा । 
जिस प्रकार भ्रज के दो भ्रथ हैं, उसी तरह गौ, श्रदव, भाँस, रुधिर, त्वचा भ्रादि शब्दों के भी दो दो तीन तीन भ्रर्थ हैं। 
इन्हीं दृध्यर्थं क शब्दों को लेकर ही मांसाहारी श्रसुरों ने पशु यज्ञ का प्रचार कर दिया है । यहाँ हम दृव्यर्थक शब्दों के 
कुछ नमने उद्घुत करते हैं-- 

वैदिक कोष निषंण्टु के देखने से ज्ञात होता है कि बेद में मेघ को अट्रि, भ्ररमा, पर्वत, गिरि औ्लौर उपल भी कहते 
हैं। परन्तु ये सव शब्द लोक में पहाड़ों के लिए ही व्यवहार में भ्राते हैं। इसी तरह वेद में सगर भौर समुद्र शब्द 
भ्रन्तरिक्ष के लिए भी आये हैं, परन्तु व्यवहार में ये शब्द समुद्र के ही लिए आते हैं। वेद में गावः शब्द किरणों के लिए 
झ्ौर सुपर्ण शब्द घोड़े तथा किरणों के लिए भी झ्राता है। इस तरह से गौ और प्रदव दोनों शब्द सूर्यकिरणों के भी 
बाची माने जाते हैं। जो हाल इन शब्दों का है, वही हाल श्रन्य सेकड़ों दब्दों का है। इन प्रर्थों के भ्रतिरिक्त वैज्ञानिक 
परिभाषा के कारण भी शब्दों के दो दो श्रर्थ हो जाते हैं। वेद का 'यज्ञ न यशमयजस्त देवा: मन्त्र प्रसिद्ध है। यारक्राचार्य 
ने इस टुकड़े का प्र्थ करते हुए लिखा है कि 'यज्ञ न यज्ञमयजन्त देवाअग्निना अग्निमयजन्त देवा: अग्नि: पशुराप्तीसं 
देवाइलभन्‍्त अर्थात्‌ देवों ने अग्नि से भ्रग्ति को यंजन किया, क्‍यों कि भ्रर्नि ही पशु था, उसी को देवता प्राप्त हुए । 
यहाँ श्रग्ति को पशु कहा गया है । यही नहीं, किन्तु वायु श्रौर सूर्य को भी पशु कहा गया है-+तथा यजुर्वेद भ्रध्याय 
३१ के सप्तास्यासन्‌ परिययत्त्रि: सब्त समिष: कृता: । देवा यहाज्ञ' तन्वाना अबन्धन्‌ पुरुष पशुभ्‌' मन्त्र में पुरुष को 
भी पशु कहा गया है। इस मन्त्र के दो भ्रथ हैं । पहिला भ्रर्थ यह है कि रस, रक्त, मांस, अस्थि, भज्जा, मेद और वीयें 
की सात परिधियां बनाकर पांच ज्ञानेन्द्रिय, पांच कर्मेंन्द्रिय, दश प्राण और एक मन की इक्कीस समिधाओं को लेकर 
और आात्मारूपी पुरुष पशु को बांधकर देबताश्रों ने शरीरयज्ञ को फैलाया। और दूसरा ग्रर्थ यह है कि सातों स्वरों की 
सात परिधियां बनाकर इक्कीस मूछेनाओ्रों की इक्तीस समिधाओ्रों को लेकर भौर वादहूपी पुरुष पशु को बांधकर देवताओं 
ने संगीतयज्ञ को फैलाया । इन दोनों अ्र्थों से श्रात्मा और नाद भी पशु ही सिद्ध होते हैं। किन्तु प्रश्न यह है कि इन 
भरग्नि, वायु, सूर्य, आत्मा और नाद आदि को पशु कहने का क्या कारण है ? इस विषय का निर्णय शतपथ ब्राह्मण 
के एक प्रश्नोत्तर से भ्रच्छी तरह हो जाता है। वहां पूछा गया है कि 'फतमः प्रजापतिरिति' प्रर्थात्‌ प्रजा का पालन 
करने वाला कौन है ? तो उत्तर दिया गया है कि 'पशुरिति' श्रर्थात्‌ प्रजा का पालव करने वाला पशु ही है | भालूम 
हुआ कि जो पदार्थ या शक्तियाँ प्रजा का पालन करती हैं वे सब पशु शब्द से ही सूचित की गई हैं। भ्रग्नि भाँख 
और रूप को देकर, वायु प्राण श्रौर बल को देकर, सूर्य मेघा श्रौर चैतन्य को देकर, आत्मा जीवित देकर और नाद 
झानन्द को देकर प्रजा का पालन करते हैं, इसीलिए पशु नाम से सूचित किये गये हैं श्रौर इसी तरह अनेकों शब्द 
वैज्ञानिक परिभाषाओं के कारण दो दो भश्रर्थ रखते हैं। जिस प्रकार ये शब्द अपना श्रपूर्व श्र्थ रखते हैं, उसी तरह 
उपयु क्त श्रज शब्द भी वैज्ञानिक श्रर्थ के ही कारण बीज भ्रथ में ग्राता है। श्रज का भ्रथन पैदा होने वाला है | बीज 
का मतलब भी यही है । बीज भी कभी पैदा नहीं होता । बीज--का रणु--सर्देव उत्पत्तिरहित श्रनादि काल से 
चला आ रहा है । इसी लिए 'अज़संज्ञानि ब्रीजानि' के अनुसार अज का भ्रर्थ बीज भी होता है । वेद में इस प्रकार के 
अ्र्थवोीशल का चमत्कार भरा पड़ा है। जिस प्रकार वेद शब्दों के दो दो तीन तीन भर्थे होते हैं, उसी तरह लौकिक 
दब्दों के भी अनेक भ्र्थ होते हैं। भावषकाशर में इस प्रकार के कई शब्द दिये हुए हैं-- 

अज्षशब्द: स्मृत्तो5ष्टासु सोवर्चलविभोतके । कर्षप्द्मक्षरद्राक्षशकदेन्द्रिययाशके । 

काकारुूय: काक पावी व काकोली काकरणंतिका। काकजंधर काकनासा काकोबु बरिकापि च्‌ | 


+ अग्नि: पशुरासीत्तेनायजन्त, वायु: पशुरासोसेमायजन्त, सूर्य: पशुरासीत्तेनायजन्त । (यजुर्मेद २३। १७) 


४७० वैंडिक सम्पत्ति 


सप्तस्वथेंषु कथित: काकशब्दों विचक्षणे: | सर्पद्िरवमेदेषु सीसके नागकेसरे । 
नागवल्पां नागदंत्यां नागशब्द: प्रयुश्यते । 
मासे द्रवे चेक्षुससे पारदे मधुरादियु | बालरोगे विधे नीरे रक्षो नवधु जलंते ।। 
अर्थात्‌ श्रक्ष दव्द के आठ अर्थ हैं--संचर नमक, बहेड़ा, एक कं (तौज), पद्माक्ष, रुद्राक्ष, छुकड़ा, इन्द्री और 
वांसे । काक शब्द के सात प्रर्थ हैं-- मकोय, काकोली, लाल घुगची, काकजंघा, काकनासा, कट्टूमर और काकपक्षी। 
नाग शब्द के झ्राठ नाम हैं--सांप, हाथी, मेंढा, सीसा, नागकेशर, नागरबेल, पान और नागदंती । रस शब्द के नो 
भ्र्थ हैं--मांस, द्रब, ईख का रस, पारद, मधुरादि छे रस, बालक का एक रोग, विष, जल, और काव्य के नौ रस । 
जिस प्रकार ये शब्द झनेक श्रथं रखते हैं, उसी तरह गौ, वृषभ, श्रज और श्रश्व श्रादि शब्द भी अनेक श्र्थ 
रखते हैं। यहां हम भमने के तौर पर गो भ्रादि कुछ शब्दों के अ्रनेक भ्र्थों को दिखलाने का यत्व करते हैं । निरक्त 
में लिखा है कि 'चर्म च शुंष्मा व स्नायु व ज्यापि गौरुच्यते' भ्र्थात्‌ चमड़ा, श्लुष्मा, नसें प्लौर धनुष्‌ की डोरी को 
भी गौ कहते हैं। ऐसी दक्षा में जहां चमड़े भौर प्रत्यक्चा के काटने की बात हो, वहां गौ के काटने का अ्र्थ ले 
दौड़ना बहुत ही सहज है। इन नामों के अतिरिक्त जिह्ा, वाणी, पृथिबी, किरण और इन्द्रियों को भी गौ कहा 
गया है। इस प्रकार से जब गौ शब्द के प्ननेकों भ्रर्थ हैं तव हर जगह चतुष्पाद गौ का ही ग्रहण करना नितान्त 
अनुचित है । 
जिस प्रकार गौ शब्द के अनेक भ्रथे हैं, उसी तरह वृषम शब्द भी झनेक धअ्र्थों में श्राता है। यहां हम वैद्यक के 
ग्रन्थों से दिखलाते हैं कि संस्कृत में जितने शब्द बेल के प्रर्थ में आते हैं, वे सब काकड़ासिंगी श्रौषधि के लिए भी 
प्रयुक्त हुए हैं । 
ऋषभो गोपतिर्धो रो वृषाणी घ्॒णेरो वृष: ! 
ककुद्यान्‌ पुजभूबों योढ़ा श्वृद्धी घुयश्व मुषति: ॥| (राजग्रिघण्टु) 
शुद्धी कर्कटश ज़ी व स्णत्‌ फुलीरविधाणिका । 
अजश्जुज़ी च रक्ता उ कर्कदास्या यु कौतिता ।। (भावप्रकाश) 
इन झ्लोकों में वृषभ के समस्त नाम काकड़ासिंगी के लिए आये हैं । ऐसी हालत में जहां कहीं काकड़ासिग्री के 
काटने, पकाने भ्ौर खाने का वर्णुन हो, वहाँ बैल के काटने, पकाने और खाने का भ्र्थ करना बहुत ही सहज है । इसी 
तरह बाग्भट में अनेक प्राणियों के नाम से घानों (चावलों) की श्रनेक जातियों का वर्णन किया गया है। एक जगह 
पर लिखा है कि-- 
ततः ऋमान्‌ महात्रीहिः कृष्णवी हिजंतुमुखा: । कुक्कुटाण्डकपालारस्या पारावतकसूकराः |। 
वारकोह्ालफोज्वालची नशा रदददू रा: । 
यहां जतूमुख, कुक्कुटाण्ड, कपाल, पारावत, सूकर झौर दर्दु र प्रादि अनेक प्राणियों के नाम से चावलों का 
वरशॉन किया गया है। यदि कहीं पर सूकर और दर्दुर पकाकर हवन करने की विधि हो, तो लोग यही कहेंगे सुवर 
और मेंढक के मारने, पकाने, हवन करने और खाने का विधान है, परन्तु यहां बात ही कुछ झौर है । इसी तरह 


भावप्रकाश में लिखा है कि--- 
अजमोदा थराश्वा च मयुरो दीप्यकक्तथा । 


यहां अह्व, खर भौर मयूरी आदि नाम झग्मजसोदा के बताये गये हैं। अद्वगत्था का भी झ्श्व के ताम से वर्णन 
किया गया है । इसी तरह सुश्रुत में लिक्षा है कि-- 
अजा महोषधी हया शंखकुन्देन्दुपाण्डरा ! 
यहां भ्रजा भी श्रौषधि ही बताई गई है । कहने का मतलब यह है कि गो, वृष भ, सुकर, भ्रदव और भ्रजा भादि 
जितने प्राणियों की यह में हिसा बतलाई जाती है, वे सत भौषधियां हैं भोर हवनीय तथा प्राक्षीय पदार्थ हैं। केवल 


इतिहास, पर्शाहुसा और अश्लोलता ४७१ 


दृव्यर्थंक होनेसे ही असुरों ने उनका हिंसापरक अर्थ करके अपना स्वार्थ सिद्ध किया है। इस पर कोई कह सकता है 
कि यह तो पशुओं और प्रन्नों के नामों की समता का समाबान हुआ, पर जहाँ यज्ञ में स्पष्ट मांस, अस्थि, मज्ञा और 
नसों के वर्णान शभ्राते हैं, उसका क्‍या इलाज है ? हम कहते हैं, वहां भी दो भिन्‍न भिन्‍न अ्रथों के ही कारण ऐसा 
भासित होता है । सुश्रुत में आम के फल का वर्शान करते हुए लिखा है कि--- 

अपक्ये चूतफले स्नाय्वस्थिमज्ञाव: । सुक्ष्मतवान्नोपलम्यन्ते पकये त्वाइविभू ता उपल्यम्ते ॥ 

अर्थात्‌ श्रांम के कच्चे फल में नसें हड्डियाँ श्लौर मजा आदि प्रतीत नही होतीं, किन्तु पकने पर सब झ्राविभू त 
हो जाती हैं | यहाँ गुठली के तन्तु रोम, गुठली हडिडयाँ, रेशे नें, और चिकना भाग मज्जा कहा गया है। इसी तरह 
का वर्णन भावप्रकाश में भी आया है | यहाँ लिखा है कि--- 
आज्रास्थानुफले भवन्ति युगपत्मांसात्थिसज्जादरों । लक्ष्यन्से न पृथक पृथक तनुतवा पुष्ठास्त एवं रुफुटा! ।। 
एवं गर्भ समुूबे त्यवण्वरा: सई भवन्त्येर॒दा | लक्ष्य! सुक्षमतद्ा न ते प्रकटतामायान्ति दृद्धि गता: ॥। 

धर्थात्‌ जिस प्रकार कच्चे आम के फल में मांस, अस्थि शोर मज्जादि पृथक पृथक नहीं दिखलाई पड़ते, किन्तु 
पकने पर ही ज्ञात होते हैं, उसी तरह गर्भ के आरंभ में मनुष्य के श्रद्ध भी नहीं ज्ञात होते, किन्तु जब उनकी वृद्धि 
होती है, तब स्पष्ट हो जाते हैं । इन दोनों प्रमाणों से प्रकट हो रहा है कि फलों में भी मांस, भ्रस्थि, नाड़ी और 
सज्जा झ्रादि उसी तरह कहे गये हैं, जिस प्रकार प्राणियों के शरीर में । वेद्यक के एक ग्रन्थ में लिखा है कि-- 

प्रस्थ कुमारिकामांसम्‌ ! 

अर्थात्‌ एक सेर कुमारिका का मांस । यहां घीकुवार को कुमारिका और उसके गृदे को मांस कहा गया है । 
कहने का मतलब यह कि जिस प्रकार औषधियों श्रौर पशुओं के नाम एक ही शब्द से रकक्‍्खे गये हैं, उसी तरह 
श्रौषधियों और पशुझों के शरीरावयव भी एक ही दाब्द से कहे गये हैं। इस प्रकार का वर्णन भायुर्वेद के ग्रन्थों में 
भरा पड़ा है। श्रीवेंकटेश्वर प्रेस, मुम्बई, के छुपे हुये 'झषधिकोष' में नीचे लिखे समस्त पद्मुसंज्ञक नाम झोर भ्रवयव 
वनस्पतियों के लिये भी श्राये हुए दिखलाये गये हैं। हम नमूने के लिए कुछ शब्द उद्धृत करते हैं । 


वृषभ---ऋष भ कन्द भेष--जीवशाक 

श्ान--कुत्ता वास, ग्रन्थिपर्ण कुक्कुट (टी)--शाल्मलीवृक्ष 
मार्जार--बिल्लीघास, चित्ता नर--सौग्रन्धिक तृर 

मयूर---मयू रशिखा मातुल--घमरा 

दीछू--बी छुबूटी धृग--सहदेवी, इन्द्रायश, जटामांसी, कपूर 
सर्प---सपिणीदूटी पशु--अम्बाड़ा, मौथा - 
भ्रश्चन---अ्रश्वगंघा कुमारी--घीकुमार 

अज--अ्रजमोदा हस्ति--हस्तिकन्द 

नकुल--ना कुलीबूदी वपा-भिल्ली--बक्कुल के भीतर का जाला 
हँस-- हंसपदी अ्रस्थि--गुठली 

भत्स्य--मत्स्याक्षी मांस--गूदा, जटामांसी 
मूषक---मुषाकर्सा अमे---बक़ुल 

गो--गौलो मी स्नायु---रेशा 

महाज---बड़ी ग्रजवायन नख--नखबूटी 

सिही-- कटेली, वासा मेद--मेटा 


४७२ वंदिक सम्पत्ति 


खर---ख रपणिती लोम (शा)--जटामांसी 
काक--काकमाची हृद--दा रची नी 
वाराह-- वा राहीकन्द पेशी--जटा मांसी 
महिष--महिपाक्ष, गुग्युल | रुधिर--केसर 
इग्वेत---श्ये नघंटी (दन्ती) आलम्भन--स्पर्श 


इस सूची में समस्त पशुपक्षियों श्रौर उनके अ्वयवों के नाम तथा तमाम वनस्पतियों श्रौर उनके ग्रवयवों के 
नाम एक ही शब्द से सूचित किये गये हैं । ऐसी दशा में किसी शब्द से पशु श्रौर उसका ही अ्रवयव ग्रहण नहीं किया 
जा सकता। यद्यपि बिना कारण के कोई विश्येष भ्रर्थ ग्रहण नहीं किया जा सकता, तथपि यह प्रइन अवद्य हो सकता 
है कि ऐसी सन्देहात्मक भाषा क्‍यों बनाई गई, जिसका त्र्थ ही स्पष्ट नहीं होता ? इस प्रश्न का इतना ही उत्तर है 
कि संसार में ऐसी एक भी भाषा नहीं है, जिसके शब्दों के दो दो तीन तीन ग्रर्थ न होते हों । अरब रही यह बात 
कि ऐसा बयों होता है झ्ौर क्‍यों एक शब्द के अनेक अर्थ होते हैं ? इसका उत्तर बहुत ही सरल है। हम देखते हैं 
कि वेद में दो कारणों से ऐसा हुआ है | एक कारण तो यह है कि थोड़े ही शब्दों के द्वारा अ्रनेक विषयों का वरणन 
कर दियां जाय श्रौर दूसरा कारण यह है कि दो पदार्थों की समता के कारण भी दोनों का एक ही नाम दिया 
जाय । पहिला कारण स्पष्ट है, उसमें ग्रधिक लिखने की आवश्यकता नहीं है । 

सभी भाषाशास्त्री चाहते हैं कि यदि थोड़े से शब्दों के ही द्वारा संसार का काम चल जाय तो अच्छा । किन्तु 
पदार्थसाम्य से भिन्न भिन्न पदार्थों का नाम एक ही छाब्द के द्वारा रखने में बहुत ही ऊँचे ज्ञान की आ्रावश्यकता है । 
श्रभी थोड़ी देर पहले हम लिख आये हैं कि प्रन्तरिक्ष और समुद्र के नाम एक ही शब्द के द्वारा रक्‍्खे गये हैं । इसी 
तरह पहाड़ों ग्रौर बादलों के नाम भी एक ही शब्द के द्वारा रक्‍्खे गये हैं। ये दोनों उदाहरण पदार्थसाम्य के उत्कृष्ट 
नमूने हैं। जिन्होंने समुद्र देखा है, दे जानते हैं कि वह किस प्रकार हृबह आकाश की नीलिमा के साथ मिल जाता 
है । इसी तरह जिन्होंने पहाड़ देखे हैं, वे जानते हैं कि बादलों की बनावट भी पहाड़ों के ही सहश होती है। वेदों 
ते इस प्रकार का समतामूलक नामकरण करके भाषाविज्ञान को बहुत ही ऊँचा कर दिया है । जो खुबी इन समताश्रों 
में पाई जाती है, वही समता मनुष्यों, प्राणियों और वनस्पतियों में भी पाई जाती है। ये तीनों थोक रूप बदले हुए 
एक ही थोक के परिणाम हैं। तीनों के शरीर में जो अवयव हैं, वे भी सब एक ही प्रकार का काम दे रहे हैं। 
इसीलिए पशुओं और उनके अझज़्ों के ही नामों से वनस्पतियों और उनके अज़ों के भी नाम रक्‍खे गये हैं। इसमें 
भाषाश्ास्त्र की महान खूबी प्रतीत होती है । यद्यपि इसमें भाषाशास्त्र की खूबी है--विज्ञान है--सव कुछ है, परन्तु 
सत्य बात के निर्शाय करने में जो दिवकत होती है, उसका क्या इलाज है? 

हम कहते हैं कि सत्य अर्थ के निर्णय करने में कुछ भी दिक्कत नहीं है । वेदों में जहाँ कहीं इस प्रकार के दुव्यर्थक 
झब्दों के कारण गड़बड़ होने की संभावना हुई है, परमात्मा! ने तुरन्त ही उसका स्पष्टीकरण कर दिया है। क्योंकि 
संदिग्ध बात के स्पष्टीकरण करने के लिए जब साधारण मनुष्य के भी हृदय में प्रेरणा होती है, तब वह जगन्तियन्ता 
जिसने मनुष्यों के कल्याण के लिए वेदवाणी दी है, क्या सन्देहों का स्पष्टीकरण नहीं कर सकता ? अवश्य कर 
सकता है। हस यहां एक साधारण विद्वानु की एक उक्ति का नमूना दिखलाकर बतावेंगे कि किस प्रकार परमात्मा 
ने वेदों में यज्ञ विषयक संदिग्ध शब्दों का स्पष्टीकरण किया है । हठयोगप्रदीपिका में लिखा है कि-- 
गोमांस भक्षयेन्रित्यं पिबेदमरवारुणीभ्‌ । कुलोन तमहूं मन्‍्ये इतरे कुलधातका: ।। 

भ्र्थात्‌ जो नित्य गोमाँस खाता है और मदिरा पीता है, वही कुलीन है, अन्य मनुष्य कुलघाती हैं। कैसा 
भयदडूर प्रयोग है ! सुनने में कितना पाप प्रतीत होता है। परन्तु बास्तव में पाप की कोई बात नहीं है| भ्रगले ही 
श्लोक में लेखक ने इसका मतलब स्पष्ट कर दिया है। वह लिखता है कि--- 


इतिहास, पंशुहिसा और अश्ली लता ड७३ 


गोशब्देनौविता जिद्ना तत्प्वेशों हि तालुनि | गोमांसमअ्षणं ततु महापातकनाशनम ॥। 
प्रेथत्‌ योगी पुरुष जिद्धा को लौटाकर तालू में प्रवेश करता है, उसी को गोमांसभक्षण कहा गया है। गो 
जिह्ला को कहते ही हैं ग्रौर जिह्ला मांस की होती ही है। इसलिए जिह्ना को ग्रोमांस के नाथ से कहा गया है । 
यदि दूसरे छ्लोक में यह बात स्पष्ट न करदी जाती तो मोमांसमक्षण की विधि स्पष्ट रूप से पाई जाती । किन्तु लेखक 
ते यह समभकर कि लोगों को भ्रय न हो जाय, तुरन्त ही बात को स्पष्ट कर दिया है। इसी तरह वेदों में भी ऐसे 
सन्दिःष दृव्यर्थंक शब्दों का समाधान भ्रौर स्पष्टीकरण परमात्मा ने भी कर दिया है । भ्रथर्ववेद में स्पष्ट लिखा है कि--- 
घाता धेनुरभवद्ृत्सों अस्यास्तिलोड्भवतु | (अ्रधवें० १८।४।३२) 


श्रर्थात्‌ धान ही धेनु हैं भौर तिल ही उनके बछड़े हैं । शान प्रनेक प्रकार के होते हैं इसलिए अ्रतेक थानों के 
नाम भी बता दिए गये हैं। श्रथवंवेद में ही लिखा है कि--- 


एनीर्घाना हुरिणी श्येनी रस्या # कृष्णा धाना, रोहिणोर्धेनवस्ते । 
तिलवत्सा ऊर्ज मस्मै''***“।। (प्रथवें० १८।४।३४) 
भर्थात्‌ हरिणी, श्येनी, रस्था, कृष्णा श्रौर रोहिणी शभ्रादि घान ही धेनु हैं। इनके तिलरूपी बछड़े हमें बल दें । 


यहाँ बतला दिया गया कि हवन के प्रकरण में हरिणी, श्येनी शोर धेनु तथा वत्स भ्रादि शब्द घान और तिल के 
बाचक हैं। इसी तरह मांस आ्रादि शब्दों के विषय में भी श्रथवंवेद में लिखा है कि -- 


अश्या: कणा गावस्तण्डुला मशकास्तुषा: | (अ्रथवे० ११।३।५) 
श्याम्मयोपस्य मांसानि लोहितसस्थ लोहितस्‌ । (प्रथवें० ११।३।७) 
श्र्थात्‌ चावल के करा ही ग्रश्व हैं, चावल ही गौ हैं, भूसी ही यशक है, चावलों का जो श्याम भाग है, वही भांस 
है भौर जो लाल प्रंश है, वही रुधिर है। इन प्रमाणों से स्पष्ट हो गया कि हवनप्रकरण में जहाँ जहाँ भप्रश्च, गौ, प्रजा 
मांस, भ्रस्थि भौर मजा भ्रादि शब्द भ्राते हैं, उनमें प्रश्न का ही ग्रहण है, पशुओं और पशुभ्रों के श्रवयवों का नहीं । 


इस प्रकार से बेदों ने श्रपने श्राप भ्रपने सन्दिग्ध दृव्यर्थक शब्दों का स्पष्टीकरण कर दिया है। इसी भ्राशा के प्रनुसार 
ब्राह्मण ग्रन्थों ने भी उक्त शब्दों का निर्वाचन किया है। शतपथब्राह्मण में लिखा है कि-+- 


मे बदा पिष्टान्यथ लोसानि भषस्ति ) यदाप आनयहि अथ त्वग्भवति । 
बदा स यौत्यथ सांस भवति । संतत इध हि तहि भवति संततरमिव हि मांसम्‌ । 
पदाष्यृतोष्यात्थि भवति दारुण इव हि तह भवति दारणसिश्यास्थि । 
अथ यदुद्दासयश्नसिधारयति से सज्जानं बदाति । एवो सा संपद्चदाहुः पक्त: पशुरिति । 
भर्थात्‌ जो श्राटा है, उसी को लोम संज्ञा है। जब उसमें पानी मिलाया जाता है, तब वही चर्म संज्ञावाला होता 
है। जब गूषा जाता है, तब मांस संज्ञावाला कहलाता है। जब तपाया जाता है, तब उस तपे हुए का नाम 
भ्रस्थि होता है भौर जब उसमें थी डाला जाता है, तब वह मजा कहलाता है। इस तरह से इस पके हुए पदार्थ का 
नाम पशु है। इसी तरह के पारिभाषिक नाम ऐतरेयब्राह्मण (२।६।६) में भी गिनाये गये हैं। वहां लिखा है कि--- 
सवा एवं पश्रेवालष्यते यत्पु रोडाशल्तत्थ यानि किशाहूपाणि तानि रोमाणि 
ये तुषा: सा त्थग ये फलीकरणास्तदसूग्‌ यरिपिष्द तससांसम्‌ । एवं पशूनां मेघेन यजते । 
भर्थात्‌ इस पुरोडाश में जो दाने हैं, वही रोम कहलाते हैं, जो भूसी है बही त्वचा कहलाती है, जो टुकड़े हैं वही 
सींग कहलाते हैं भौर जो भ्राटा है वही मांस कहलाता है। इस प्रकार के पके हुए भ्रश्न का माम पशु है। जिस प्रकार 
फल के भ्रवयवों को मांस, भ्रस्थि ओर मजा कहां गया है, जिस प्रकार प्राणी के शरीरावयवों को मांस, भ्रस्थि श्रौर 
मजा झादि कहा जाता है झ्नौर जिस प्रकार भूसी, कण और भात को खाल, भ्रस्थि और मांस कहा गया है, ठीक उसी 


# ***हरिणी: श्येनौरस्य । इति अथर्ववेदे ॥ 
हे 





डि७ड४ बंदिक सम्वांस 


तरह फल और भ्रन्न के उन उन श्रवयवों से बने हुए हवनीय ढ्रब्यों को भी उन्हीं उन्हीं नामों में कहा गया हैं और जिस 
प्रकार श्रग्नि को पशु, वायु को पश्ञु, सूर्य को पशु भीर पुरुष को पशु कहा गया है, उसी तरह उन उन ग्रवयववाले 
समस्त हवनीय पदार्थों को भी समप्टिरूप से पशु ही कहा गया है । क्योंकि हवनीय द्रब्यों को खाने से ही पोपकर्शक्ति 
की भ्राप्ति होती है, इसी से उतका समूह पशु कहलाता है। इस पशु से चतुष्पाद पशु का कुछ भी वास्ता नहीं है, जैसा 
कि स्वयं वेद ने ही स्पष्ट कर दिया है। जिस्त प्रकार अस्थिमांसवाले मनुष्य को पुरुषपशु कहा गया है और जिस प्रकार 
श्रस्थिमांस के होने से चतुष्पाद पशु भी पशु कहा गया है, उसी तरह अ्रस्थि, मांस, मजावाले प्राम आदि फल और 
धान आदि अन्न भी पशु ही हैं, जेसा कि 'अश्वा: कणा गावश्तण्डुला:' में वेद ने कह दिया है । इस प्रकार से इस अ्रश्न 
झौर फलमय पश्ुु का--देखने, सुनने, स्मरणा करने की पौषक शक्ति देनेवाले हृवनीय अ्रश्षमद पशु का यज्ञ में विधान 
हैं, परन्तु गा श्रादि चतुष्पाद पशुओं के होम का विधान नहीं हैं । 

इस भ्रश्नमय पशु के हवन का ही विधान बेद में सर्वत्र पाया जाता है । हम द्वितीय खण्ड के यज्ञप्रकरर में लिख 
श्राये हैं कि तीन प्रकार के यज्ञ हैं। एक ब्रह्माण्डयन्न है, दूसरा पिण्डयज्ञ है भ्रौर तीसरा यह घृतादि का लौकिंक यज्ञ 
है । जिस प्रकार इस घृतादि के सांसारिक यज्ञ को अन्न से हो करने का विधान है, उसी तरह पिण्ड और ब्रह्माण्ड के 
भी दोनों यज्ञ भ्रश्न से ही करने के लिए कहा भया है भर वहां भी अ्रश्नपशु के सन्देह का स्पष्टीकरण कर दिया गया 
है। जिस प्रकार संसार की गो बछड़े झ्ादि संदिग्ध शब्दों के लिए खुलासा कर दिया थया है कि घान ही गा हैं, तिल 
ही बछड़े हैं, उनका श्याम भाग ही मांस है भ्रौर लालिमा ही रक्त है, इसी प्रकार श्राकाशी गौ के लिए भी स्पष्ट कर 
दिया गया है। अधर्ववेद में लिखा है कि--- 

अग्निर्यव इन्द्रो थवः सोसो यब: । यवयावानों देवा० । (अथर्वे० ६।२।१३) 


अर्थात्‌ भ्रग्तियव, इन्द्रयव, सीमयव श्र यववाली श्रन्नादि चीजें सब यव ही हैं और देवता इन यवों को प्रात 
होते हैं। यहाँ पर खुलासा कर दिया कि “अग्नि: पशुरासीतु' में जो अग्नि को पशु कह झ्ञये हैं, वह भ्रस्तिपशु चतुष्पाद 
पश्चु नहीं है, प्रत्युत बवरूपी ही पद्यु है। इसी तरह शारीरिक यज्ञ के प्रकरण में भी कह दिया है कि--- 
प्राणापानों प्लीहियवावनडुबान्‌ प्राण उच्यते । 
यबे हु प्राण आहितोश्पानों श्रीहिईच्यते । (अथर्व० ११।४।१३) 
अर्थात्‌ प्राण भौर श्रपान ही ब्रीहि और बब हैं | प्राण ही बल है। जौ में हो प्राण रक्‍्खा हुआ है और अपान ही 
श्रीहि कहलाता है # । इस वर्शान से रत ज्ञात हो गया कि यहाँ भी प्राण को बैल बतलाकर बैल को मी श्रन्न ही कह 
दिया है, चतुष्पाद बैल नहीं । कहने का मतलब यह कि यज्ञ के प्रकरण में जहाँ कहीं पशु शब्द से ध्षम्बन्ध रखनेवाले 
छब्द आ८ हैं उन सबका मतलब श्रश्न ही है, चतुष्पाद पशु महीं। क्योंकि गोपथ ४॥६ में स्पष्ट लिखा है के 'पश्चयरो 
थे धाना' अर्थात्‌ धान्‍य ही पशु है । 
यहाँ तक वेद में श्राये हुए सांसयज्ञसम्बन्धी दधर्थक शब्दों का विवेचन हुआ । इस विवेचन से ज्ञात हुआ कि बेद 
में दृव्यर्थक शब्दों से जो भ्रम हो सकता है, उसका निराकरण स्वयं वेदों ने ही कर दिया है भौर सफ्ट्ट कर दिया है 
कि वेदों में अ्रश्न के ही हवन की विधि है, पशु के हवन की नहीं । यह ब्रात और भो पुष्ठ हो जाती है जब हम मध्यम- 
वातीन साहित्य को देखते हैं ! यद्यपि मध्यम काल में असुरों के द्वारा दृव्यर्थक शब्दों के सहारे किया हुआ भ्र्॒॑ प्रचलित 
हो गया था ओर यज्ञों में पशुवध होने भी लगा था, परन्तु यह पशुवध सर्वसम्मति से स्वीकार नहीं कर लिया गया 
# अपाने जुद्धति प्राण प्रारोध्पानं तथा परे । 
अपरे नियतताहारा: प्राणान्‌ प्राशेषु जुद्ति ॥ (भगवदुगीत! ४॥२६-३०) 





इतिहास, पशुहिसा अश्लीलता डर 


था। इसमें मतभेद था भौर पशुयज्ञ से सम्बन्ध रखनेवाले पनेकों प्रयोगों का भर्थ दो प्रकार से किया जाता था। 
हमारी यह बात नीचे लिखे कतिपय वाक्‍यों से स्पष्ट होती है | मीमांसा में लिखा है कि--- 
मांसपाकप्रतिबंधश्व॒ तद्ृत्‌ । (मीमांसा १३२२) 

भर्याद जैसे यज्ञ में पशुहिसा मता है, वैसे मांसपाक भी मना है । उत्तकी दूसरी जगह १०।३।६४ और १०७१४. 
में लिखा है कि 'धेमुबच्च अश्वदक्षिणा' और 'अपि दा दानमातज्र स्पात्‌ भक्ष शब्दान भिसम्मन्धनात' भर्थात्‌ गौ की तरह 
घोड़ा भी यज्ञ में दक्षिणा के ही लिए है भ्रथवा केवल दान के ही लिए है। क्योंकि घोड़े के लिए कहीं भक्ष. दाब-द 
नहीं प्राया। झाश्वलायन कहता है कि 'होसियं च सांसवजज न भर्थात्‌ हवनसाप्रग्री में मांस वर्जित है। कात्यायन भी 
कहता है कि 'आहबनीये मांसप्रतिषेध:' प्र्थात्‌ हवनयोग्य सामग्री में मांस नहीं है । इन प्रमाणों से ज्ञात होता है कि 
मांसयज्ञ प्रचलित होनेपर भी वह सर्वस्वीकृत नहीं था । 

कुछ लोग बलि, झ्रालम्म, मधुपर्क श्रौर गोघ्तौ शब्दों से भी पशुाहिसा निकालते हैं, परन्तु हम देखते हैं कि 
मध्यमकालीन साहित्य भो इन शब्दों का भ्र्थ हिंपरापरक नहीं करता । बलि शब्द का प्रर्थ मारना नहीं होता । 
बलिवैश्वदेव में काकबलि, श्वावलि होती है, पर कौवे भर कुत्ते मारे नहीं जाते, प्रत्युत उनको उनका बलि--भाग 
दिया जाता है, जिससे बलि का श्रर्थे मारना नहीं, किन्तु भाग सिद्ध होता है । इसी तरह झ्ालम्भ शब्द से भी हिसा 
भय नहीं निकलता । निधण्टु में हिसार्थक जितने शब्द हैं उनमें झ्ालम्भ झब्द नहीं है। भौमांसा २३।१७ की सुबो- 
घिनी टीका में स्पष्ट लिखा हुम्आा है कि 'आलम्भः स्पर्शों भवति' भर्थात्‌ स्पर्श का नाम झालम्भ है । यही बात सत्य 
भी प्रतीत होती है । क्योंकि हम देखते हैं कि यज्ञोपवीत-पंस्कार के पमय 'अथाह्य दक्षियग समधि हृदयमालभ्तें श्र 
विवाह-संस्कार के समय 'दक्षिणां समधि हृदबनालभते' आदि पारस्कर सूत्रों के प्रनुसार ब्रह्मचारी भौर कन्या के हृदय 
का स्पर्श होता है | इस दोनों संस्कारों में भ्रालम्भ शब्द से स्पर्श ही किया जाता है, कोई वध नहीं किया जाता । इसी 
तरह पुराकाल में पशु झालम्म प्रर्थात्‌ पशुस्पर्श भी होता था। यह एक विद्ेष यज्ञ था। कई वर्ष तक पानी ने 
गा से जब पशु भूखों मरने लगते थे, तब किसान लोग स्पर्शयज्ञ करते थे । महाभारत अ्नुशासनपर्य में लिखा 

तन 

हे यदि द्वादशवर्धाणि न वर्षति वासव: । स्पशंयज्ञं करिष्यासि विधिरेध सनातन: ॥| 

पर्थात्‌ यदि बारह वर्ष तक पानी न बरसेगा तो मैं स्पर्शयश करूँगा । इस स्पर्शयज्ञ का मतलब यही था कि 
लोग अपने पशुओं को छू छूकर छोड़ देशे थे ओर कह देते थे कि जावो जहाँ चरनेको मिले चरो । इस विवरण से 
स्पष्ट हो जाता है कि झालम्भ का श्रर्य मास्ता नहीं प्रत्युत इपर्श है । जिस प्रकार आलम्भ से पशुहिसा सूचित नहीं 
होती, उसी तरह मधुपक से भीर्लहक्कसिद नहीं होक्ी । क्योंकि लिखा है कि 'मधुपक दधिमधुघतमपि हिल॑ कांस्ये 
कांस्येंब' भ्र्थात्‌ तीन भाग दक्रि, एक भाग शहद और एक भाग घृत कांसे के पात्र में रखने से मधुपर्क बनता है । 
इसमें भी कोई हिंसा की बात सूचित नहीं होती । अब रही “गोष्तोईतिथि:” की बात । लोग कहते हैं कि भ्रतिथि के 
लिए गो मारी जाती थी | किन्तु मध्यमकालीन पण्डितों ने इसका भी समाधान कर रक्‍्खा है। पारिनि भुनि ने इसके 
लिए एक सूत्र ही बना दिया है। वे कहते हैं कि 'दाशगोध्तों सम्प्रदाने! प्र्थाद्‌ हन्‌ धातु के तीन श्रर्थ होते हैं-- शान, 
गमन और प्रासि । इसलिए गोघ्न पद प्राप्ति प्र में--दान भ्रर्थ में ही है। श्रतः जिस अतिथि को गौ दी गयी हो 
जह्टी गोघ्च है। तात्पर्य यह कि पशुहिसा से सम्बन्ध रखनेवाले प्राचीन साहित्य में जितने शब्द---जितने प्रयोग-मिलते 
हैं, मध्यमेकालीन वैदिक पण्डितों ने सबका तात्पयय हिंसारहित ही. निकाला है। इससे ज्ञात होता है कि पशुयश कभी 
भी सर्वेसम्मति से स्वीकृत नहीं हुआ । यहाँ तक कि ्रांयुवेंद में भी झ्ायों से मांस श्रौषधियों को अपने लिए तहीं 
कहा । धरक में स्पष्ट लिखा है कि--- ह 

दविजानामोचधी सिद्ध' चुत सांसबिवद्धये । 
घितायुक्त भ्रदाध्य गब्येव पयसा भशमु । (चरक चि० ८१४६) 


४७६ पैदिक सम्पत्ति 


प्र्थात्‌ पुष्टि के लिए झ्रार्यों की प्रौषधियाँ मिश्री से युक्त घी भौर दूध ही हैं। मांस तो 'यक्षरक्षपिशायान्तभ्‌ 
भ्र्थात्‌ पिशाचों का श्रन्न है । हमारे यहां तक के विवेचन का सार इतना ही है कि भ्रसुर राक्षस मांसाहारी ये ही । 
जब उन्होंने प्रार्यों में प्रवेश किया तब वेदों के दधर्थक शब्दों से मांस हवन का विधान बनाकर पशुमांस से यज्ञों को 
करने लगे और मांस खाने लगे »(। यद्यपि वेदों में इसका स्पष्टीकरण मौजूद है श्लौर उस स्पष्टीकररा को लेकर 
बैदिक विद्वान आदि से लेकर अबतक कहते चले श्रा रहे कि-- 

श्रूपते हि पुरा कल्पे नृणां ब्रीहिमयो पशु: । ( महा० अनु० ) 
घू्ते: प्रवतितं यज्ञ नेतद्व देषु कल्प्यते | ( महा० शान्ति० ) 

श्र्थात्‌ हम प्राचीन काल से सुतते झा रहे हैं कि यज्विधान में पशुहिसा अन्न की ही है और मांसयज्ञ का प्रचार 
धुर्तों ने किया है, उसका विधान वेदों में नहीं है, तथापि पाप की ओर मनुष्य की स्वाभाविक प्रवृत्ति है, इसलिए 
मांसयज्ञ का प्रचार ग्रार्यों में भी हो गया । प्रचार ही गया, इसमें सन्देह नहीं, पर वह प्रचार सर्वसम्मति से स्वीकृत 
नहीं हुआ । सभी विद्वान कहते झा रहे हैं कि वेदों में पशुयज्ञ का विधान नहीं है । विष्श॒शर्मा ने पंचतन्त्र में ठीक 
ही कहा हैं कि-: 

बुक्षांश्छित्वा पशुत्‌ ह॒त्वा कृत्वा रुबिरकर्देमम । यथा वं गस्यते स्व नरके केन गम्यते ।। 

प्रर्थात्‌ जंगलों के काटनेवाले, पशुओं को मारनेवाले और मनुष्यों की बलि देनेवाले यदि स्वर्ग की जाएँगे, तो 
भला नरक को कौन ज्ायगा ? इसलिए सर्वतस्त सिद्धान्त यही है कि वेदों भें पशुयज्ञ नहीं है । 

जिस प्रकार वेदों में इतिहास और पशुयज्ञ नहीं है, उसी तरह वेदों में श्रद्ठलीलता भी नहीं है। कुछ लोग कहा 
करते हैं कि वेदों में भ्रद्लील बातों का वर्रात है, पर जिन स्थलों को लेकर वे ऐसा कहते हैं वे स्थल काव्य के उत्कृष्ट 
रसोइ क के द्वारा बहुत ही उत्तम शिक्षा देते हैं। इसलिए शिक्षासम्बन्धी दे वर्णन अश्लील नहीं कहला सकते । क्योंकि 
हम संसार में देखते हैं कि एक ही वस्तु एक स्थान में अश्लील है और वही दूसरे स्थान में अश्लील नहीं है। एक 
भादमी डॉक्टर के सामने नज्भा खड़ा है, पर उस पर प्रशीलता का कलडु, नहीं लग रहा, किन्तु वही ग्रादमी यदि 
किसी भ्रन्य मनुष्य के सामने नग्न खड़ा है तो उस पर ग्रश्नीलता का कलंक लग रहा है। इसी प्रकार डॉक्टरी की 
पुस्तक जिनमें चित्र देकर गुप्तेन्द्रियों के वर्णन होते हैं, वे ग्रश्लील नहीं समझी जातीं, किल्तु वही चित्र जब कोकशास्त्र 
के वर्णनों के साथ सर्वताधारण में प्रचलित किये जाते हैं, तो वे अश्लील कहलाते हैं। जो हाल डॉक्टरी की पुस्तकों 
झौर कोकशास्त्र का है, ठीक वही हाल वेद और अन्य पुस्तकों का है। बेद शब्द का प्र्थ ज्ञान है। ज्ञान देनेवाली 
समस्त पुस्तकों का वही मरतबा है, जो डॉक्टरी और स्कूल से सम्बन्ध रखनेवाक्की पुस्तकों का है इसलिए गुत्ताजरों 
का वर्णुत करने से डॉक्टरी की पुस्तकें यदि अश्लील नहीं कहलादीं, तो वेद भी अश्लील नहीं कहला सकते । वेद में 
जो बातें लिखी गई हैं, वे शिक्षा के ही लिए लिखी गई हैं । इसी तरह डॉक्टरी में भी जो बातें लिखी गई हैं, वे भी 


शिक्षा के ही लिए लिखी गई हैं । ग्र्थाव्‌ जो पुप्तकों को शिक्षा देने के लिए लिखी जाती हैं, उनके वर्णन अश्लील 
नहीं समभे जाते । 

दूसरी बात यह है कि वेद काव्य में कहे गये हैं ॥ कविता नव रसवाली होती है और रसों का उद्रे क ही उसकी 
खूबी है ॥ रसोद्र कता काव्य के ही श्रन्तगंत समभी जातो है। ्रत: ऐसे स्थल जहाँ कुछ अश्लील उदाहरण दोखते हैं, 


» श्रीमद्भागवत ११११४ ७ में स्पष्ट लिखा हुआ है कि 'तैम्यः पितृम्यस्तत्युत्न देवदानवगुह्यका: । यथाप्रकृति 


ध्वेषां चित्रा वाचः ख्रवन्ति हिं ।' भ्र्थात्‌ बह्मा के पुत्र देव, दानव और गरुह्मक झ्रादिकों ने अ्रपनी प्रकृति के भनुसार 
बेद का श्र्थ किया । नि 








इतिहास, पर्शाहिसा औौर अश्छीलता ४७७ 


अश्लीलता से सम्बन्ध रखनेवाली हम यहाँ कुछ वे बातें लिखते हैं, जिनको प्रायः लोग पेश किया करते हैं । 

सोग कहते हैं कि ऋग्वेद के यमयमीसूक्त में भाईबहुन के कुत्सित प्रेम का वर्णत है। बहन अपने सग्रे माई से विवाह 

की याचना करती है। इसी तरह वेद में प्रपनी कन्या के साथ पिता के गर्भधारण करने का ग्रश्लीलतापूर्णो वर्शत भी 

मिलता है गौर वेदों में गु्ताड़ों का बड़ा ही बीभत्स वर्णन किया गया है। दो स्त्रियों के साथ सोने का भहा, अ्रसभ्य 

. भौर प्रश्लील वर्णान भी मौजूद है श्ौर टोटकाट्टंबर और जादूटोता के साथ भी अश्लीलता का वरात कियां गया है । 
इसलिए वेदों में अ्रश्लीलता का वर्णन है, इससे इनकार नहीं किया जा सकता । 


हम अभी गत पृष्ठ में लिख आये हैं कि श्रश्नीलता का आरोप हुर स्थान में, हर इंत्य में ग्रौर हर पुस्तकमें नहीं 
किया जा सकता | संसार में जहाँ सभ्यता और श्लीलयुक्त घटनाएँ हैं, वहाँ श्रसम्य प्रौर श्रश्लील घटनाएँ भी मौजूद 
हैं, इससे इनकै।र नहीं किया जा सकता। क्या कोई कह सकता है कि संसार में श्राज तक कमी किसी बहन ने भाई से 
कुत्सित प्रेम नहीं किया ? क्‍या कोई कह सकता है कि संसार में श्राज तक कभी किसी पिता ने अपनी कन्या के साथ 
मुह काला नहीं किया ? और क्‍या कोई कह सकता है कि ग्राज तक संसार में गुप्ताड़ों और दो दो स्त्रियों का भद्दा 
हृश्य नहीं देखा गया ? जब ये सब बातें संसार में प्रपवादरूप से होती हैं, तो क्या परमेश्वर के लिए यह उचित नहीं 
था कि वह वेद जैसे शिक्षामय काव्य में इनका वर्णन करके उपदेश कर दे कि मनुष्य सदैव इन पापाचरणों, प्रसभ्य 
व्यवहारों और ग्रश्ील छृत्यों से बचे रहें ? हमारी समभ में तो यह बात श्रत्यन्त झरावश्यक थी कि परमात्मा इन 
बातों का बर्णत करके मनुष्यों को इनसे बचने की हिंदायत कर दे । 


जब एक साधारण उपदेशक अपने व्याख्यान में बुराइयों का चित्र खींचकर उनसे बचने का प्रादेश करता है; 
तब भला, परमेश्वर क्‍यों न करता ? परमेश्वर ते लोगों को सभ्यतापूर्णो मार्ग में चलाने के प्रभिप्राय से उक्त समस्त 
बातों का वर्णन किया है और उन सव से बचने के लिए सख्त ताकीद कर दी है। 

इन प्रश्वीलताओं को परमात्मा मे इतना ' खराब समझा है क्रि उनके उदाहरण तक मनुष्यों में नहीं दिये । 
मनुष्यों में ही नहीं किन्तु पशु पक्षी, कीट-पतज्भ और तृण-पल्लव झादि किसी भी चेतन जंगत्‌ से इनके उदाहरण नहीं 
दिये | परमात्मा ने इन सब भ्रश्ठीलताओों के उदाहरण जड़ निर्जीब और श्रज्ञान प्रकृति में ही दिये हैं। इसका यही 
कारण है कि बीभत्स रस का वरंन भी हो जाय ऐसे अपवादों से बचने के लिये भनुष्यों को उपदेश भी दे दिया जाय । 
प्रतः हम यहाँ उक्त अश्छी लताओ्रों का सारांशरूप से वर्शंनक्रके दिखलाते हैं कि किस प्रकार परमात्मा ने बेरों में जड़ प्रकृति 
के उदाहरणों से उनका वर्णन किया है श्रौर किस प्रकार इन कृत्यों को पाप बतला कर उनसे बचने का उपदेश दिया है । 


सबसे पहिले यमयमी सुक्त में आये हुए बहिनभाई के संवाद पर ध्यान दीजिये। यह यमयमी सूक्त ऋग्वेद 
१०१० झ्रौर श्रथवंवेद १५।१ में श्राया है। यह यमयमी रात और दिन है। रात और दिन दोनों जड़ हैं इन्हीं दोनों 
जड़ों को भाईबहन मानकर वेद ने एक धर्म विश्वेष का उपदेश किया है । प्रलद्भधार के रूपक से दोनों में बातचीत कराई गई 
है। यमी यम से कहती है कि झाप हमारे साथ विवाह कीजिये । पर यम कहता है कि 'पापमाहुय: स्वसारं नियच्छातु, 
न यत्‌ पुरा चक्रम, अन्यमिस्छस्व सुभगे पति सत्‌' श्र्थात वहन के साथ कुत्सित व्यवहार करने से पाप होता है । 
कभी पुराकाल में भाई बहन का विवाह नहीं हुआ । इसलिए तू दूसरे पुरुष को पति बना, मैं विवाह नहीं कर सकता। 
यहाँ स्पष्ट रूप से भाई ते कह दिया कि ग्राज तक ऐसा नही हुआ, इसलिए यह पापकम मैं नहीं कर सकता । भाई के 
इस वचन से ज्ञात हो गया कि अगले जमाने में भाईबहत की शादी नहीं होती थी । . इस पर लोग प्रश्न करते हैं कि 
जब उस समय भाईबहन की शादी नहीं होती थी, तो ऐसा भद्दा रूपक ही क्यों बाँधा गया ? हम कहते हैं कि इस 
प्रकार के रूपक की ग्रावश्यकता थी । हम देखते हैं कि बहुत से भाई झौर बहुन प्रायः एक ही उमर के होते हैं, दोनों 
एक ही घर में रहते हैं प्लौर पापपुण्य के भाव को भधिक नहीं समभते, इसलिए कमी कभी उनसे इस प्रकार के पाप 


डंजम बंदिक सम्पत्ति 


हो जाते हैं। यही कारण है कि परमात्मा ने जड़ प्रकृति का उदाहरण सामने रखकर लोगों को यह सूचित करा 
दिया है कि एक जड़ स्त्री के कहने पर भी पाप के डर से भ्रौर परम्परा की शिक्षा से प्रेरित होकर एक जड़ पुदंष 
जब इस प्रकार के पापकर्म कौ करने से इनकार करता है तब चेतन, ज्ञानवान्‌ भ्रौर सर्वश्रेष्ठ मनुष्य को चाहिये कि 
वह कभी इस प्रफार के गहित कर्म को न करे | परमात्मा ने अवेतन जड़ जगत में इस प्रकार का विवेक दिखलाकर 
स्पष्ट भ्राज्ञा दे दी है कि यदि भाईबहन के साथ विवाह करे, तो वह वध के योग्य समझा जाय । 
झथवंवेद में लिखा है कि--- 
परतवा अता पतिभू त्या जारो मृत्वा निपणते । 
प्र पते जिधांसत तमितों नाशवामध्ति ॥ (प्रथवं० २०१६६।१५) 
भर्थात्‌ जो तेरा माई तेरा पति होकर जार कर्म करता है भ्रौर तेरी. सन्‍्तान को मारता है, उसका हम नाश 
करते हैं । इसका मतलब यह है कि जो भाई भपनी बहन के साथ व्यभिचार करेगा, वह लोकलज्जा के कारण बहुन 
के गर्भ का अवश्य ही नाश करेमा । इसीलिए वेद ने ऐसे भाई को प्राणदण्ड देने की झाज्ञा दी है, जो प्रकटरूप से 
विवाह करता है भ्रथवा गुप्त रूप से जार कर्म करता है श्र बहन की सल्तान को मारता है। इस प्रमाण से स्पष्ट 
हो गया कि वेदों में जड़ वबहनभाई का भ्रकद्नलील सम्भाषण इसीलिए कराया गया है कि भाईबहन में न तो विवाह ही 
हो और न व्यभिचार ही हो । 
ऋग्वेद में इसी प्रकार का दूसरा जड़ जगत से सम्बन्ध रखनेवाला श्लझ्धार पिता और पुत्री का है। 
ऋग्वेद में कहा है कि-- 
धयोमें पिता जनिता नाभिरत्र बन्धुमें माता पृथिवी महीयम्‌ । 
उत्तानयोश्रम्वो श्योनिरन्तरत्रा पिता दुहिंतुर्गंभमाधात्‌ ॥ (ऋ० १॥१६४।३३) 
शासद्र छिड्ू हितुर्प्त्यं गादियाँ ऋतस्प दोधिति सपर्यंन्‌ । 
पिता यत्र बुहितुः सेकशरझजनसं हर्म्येन सनसा दथस्वे ।। (ऋ० ३े।३१।१ ) 
इन मस्त्रों में 'पिता दुहितुगंर्भभाधात्‌' भोर 'पिता यत्र दुहितुः सेकमृझजन्‌' पद श्राये हैं, जिनका यह भ्र्थ होता 
है कि पिता दृहिता में गर्भधा रण करता है । इस घटना का खुलासा शतपथ, ऐतरेय और निरक्त आदि बेदिक ग्रन्थों 
में इस प्रकार लिखा हुआ है कि ऊषा सूर्य की कन्या है । सूर्य उसी ऊषा में अ्रपने किरणुरूपी वीय को स्थापित करके 
गर्म धारण करता है, जिससे दिन उत्पन्न होता है। भ्रथवा जलरूपी पिता अपनी पृथिवीरूपी कन्या में मेघद्वारा गर्भ 
धारण करता है, जिससे वनस्पति पैदा होती है। इस प्रलद्भार के वर्णन से यह बात तो स्पष्ट हो गई कि ये पिता 
श्रौर पुत्री क्ोई जीवधारी मनुष्य नहीं हैं, प्रत्युत प्राकृतिक जड़ पदार्थ हैं | पर शंका करनेबाले कहते हैं कि पिता और. 
पुत्री के लिए ऐसा रूपक ही भ्र्लील है। क्या वेदों को कोई औौर दूसरा रूपक नहीं मिलता था, जो ऐसे भद्दे वर्णन 
का विषय प्रतिपादन किया है ? किन्तु हम कहते है कि ऐसे रूपक की ही झावश्यकता थी। जब संसार में इस प्रकार 
के पिता भी कभी कभी सुनने में भ्रा जाते हैं, तो एक कानूत की पुस्तक में--ज्ञान की पुस्तक में--केवल अ्रसभ्यता के 
डर के कारण उसका वर्शान न करता भौर उसको पाप न बतलाना कहाँ तक युक्तियुक्त है, यह शंका करनेवाले ही 
समझ लें। जब संसार में इस प्रकार की घटना का श्रपवाद होता है, तो भला वेद किन शब्दों से उसका वर्णन करते १ 
वेदों ने तो सभ्यता की पराकाष्टा कर दी है, जो ऐसा वर्णोन किसी मनुष्य के नामसे न करके जड़ झोर प्रन्धी 
प्रकृति के नाम से किया है हाँ, यह वर्णन अ्रवश्य भ्रक्लील होता, यदि यह केवल मनोरज्जन के लिए किया जाता 
पझ्ौर इसको पाप न बतलाया जाता, पर बात सर्वथा उलदी है। वेदों ने इस बीभत्स वर्णन के साथ साथ संसार के 
एक बहुत बड़े पाप का खुलासा करते हुए उपदेश दिया है कि किसी मनुष्य को ग्रपनी पुत्री के साथ इस प्रकार का 
घुशित व्यवहार कमी न करना चाहिये । प्रथर्वबेद में भाज्ञा है कि-- 


इतिहास, पशुहिता और अश्लीलता ४७६ 


यरतवा स्वप्ने मिपश्ते अाता भृत्या पितेष च । 
बजस्तानत्सहतासित: क्लीबरूपस्सिरीटिन: ॥ (भ्रथवें० 5६७) 
प्र्थाव तुक को यदि सोते समय भूलकर भी तेरा भाई श्रथवा तेरा पिता प्राप्त हो, तो वे दोनों गुप्त पापी 
भौषधिप्रयोग से नपुंसक करके मार डाले जाँय ! कैसा कठोर दण्ड है ? जब स्वप्न में भी--धोले में भी--इस प्रकार 
के कुत्सित विचार भाने पर पिता को इतना बड़ा दण्ड देने का विधान है, तब उपयुक्त भ्रलंकार का यही प्रभिप्राय 
निष्पन्न होता है कि वेदों ने ऐसे श्रपवाद की बीभत्सता की पराकाष्ठा दिखलाबे झौर उसकी भिन्‍्दा करने के लिए ही 
स्थान दिया है। वेदों में ही नहीं प्रत्युत वेद के पश्चात्‌ के साहित्य में भी इस झलझ्जुगर के धोसे से बचने के लिए इसकी 
निन्‍दा कर दी गई है । यथा-- 
प्रजापति: स्वां दुह्ठितरमभिदध्यो दिवं बोषसं वा मिथुन्यनेया स्थामिति 
ता संबभूव तह देवानामाग झ्ासं य इत्यं स्व दुहितिरमस्माकं स्वसारं करोति । 
श्र्थात्‌ प्रजापति ने अपनी दुहिता द्यौ भ्रथवा उषा का बुरी दृष्टि से चितवन किया और इसके साध रहेगा, इस 
प्रकार का विचार करके संग किया, पर देवों के मत से यह पाप हुआ । उन्होंने कहा कि जो इस प्रकार अपनी दुहिता 
अर्थात्‌ हमारी बहन के साध बर्ताव करता है; वह पाप करता है। इस प्रकार से यहाँ इस जड़ उषा के शअ्रलझ्भार से 
स्पष्ट कह दिया गया है कि यदि कोई ऐसा करेगा, तो दह पापी समभा जायग्रा । भागवत में भी कहा गया है कि--- 
नंतत्पुवें: कृतं त्वद्य न करिष्यस्ति चापरे ॥ 
यत्त्व बुहितर गच्छेरनिगु्यांगजं प्रभु: ॥| (श्रीम:द्भागवत ३।१२) 
प्र्थात्‌ हे प्रजापति ! तुमने भ्रपती कन्या को ग्रहण करके जैसा पाप किया है, वैसा न कभी किसी से पूर्व में 
किया था और न कोई भविष्य में करेगा । इन प्रमाणों से सूचित होता है कि वेदों का यह भ्रलद्भु।र कृत्यों में ऐसे पाप 
दिखलाने के लिए प्राकृतिक जड़ उषा में प्रकट किया गया है और वेदों के भ्रतिरिक्त भ्रन्य साहित्य में भी जोर से कहा 
गया है कि इस प्रकार का सम्बन्ध पाप है, इसलिए भनुष्यों में जारी व हो । 
इसके भ्रतिरिक्त कुछ लोग कहते हैं कि वेदों में गरुप्तेन्द्रियों का भी वर्णन है। भ्रथर्ववेद में बृहच्छेप! का और 
ऋग्वेद में 'सप्तब्ि' और “शपिविष्ट' का वर्णन है । किन्तु इन शब्दों में किसी मनुष्य की कामक्रीड़ा का वरोन नहीं 
है। ये शब्द तो श्राकाशस्थ सातों किरणों के लिए आये हैं। सातों किरणों एक साथ स्तम्भरूप से जब पृथिवी की ओर 
भाती हैं तो मानो एक दीघं शिश्ष मैथुन करने के लिये बढ़ता है । पर वही जब बादलों में छिप जाती है तब मानो वह 
शेप बच्रि श्र्थात्‌ बधिया हो जाता है। लोकमान्य तिलक और अ्रविनाशचन्द्र दास झ्रादि विद्वानों से इसे भ्रलद्भूार ही 
बतलाया है। वास्तव में यह झलझ्भार ही है। पर शद्भा करनेवाले इसे भी श्रश्नील वर्णन बतलाते हैं। इसलिए यहाँ 
इसका भी समाधान किया जाता है । 


हम कई बार लिख चुक॑ हैं कि वेदों के तीन संसार हैं। यह वर्णन भ्राकाशीय संसार का ही है। भ्राकाश में भी 
स्त्रीपुरुष हैं, उनके विवाह हैं, गर्भाधान है, रति है श्ौर वाजीकरणा श्रादि भी हैं। यहाँ यह बृहच्छेप प्राकृतिक रति का 
ही वर्णन करता है। इससे गृहस्थघर्म की शिक्षा मिलती है । यह ग्रृहस्थधर्म की शिक्षा इस पृथिवीस्थ संसार के विवाह- 
प्रकरण में दी गई है। पर इससे यह न समभना चाहिये कि वेदों ने गुप्ताड़ों का ऐसा वर्णन करके अश्लीलता फैला दी 
है भोर वेदकालिक लोग नज्भ फिरते ये । वेदभगवानु ते जिस प्रकार हिसासम्बन्धी दृव्य्थंक शब्दों का स्वयं समाधान 
कर दिया है भोर पितापुत्री तथा भाईबहन के वैदिक भलझ्ध[रों का स्वयं स्पष्टीकरण कर दिया है, उसी तरह इस 
गुप्तेन्द्रयविषयक भ्राकाशीय वर्शान से उत्पन्न हुई आन्ति का भी निवारण कर दिया है। क्‍योंकि परमात्मा जानता है 
कि भनुष्य कितनी जल्दी भ्रम में पड़ जाता है। इसलिए उसको भ्रम से बचाने क लिए वेदों में स्थान स्थान पर 
चेतावनी दे दी है । इस गुप्तेन्द्रिय प्रकरण में भी वेद कहते हैं कि-- 


ड८० वैदिक सम्पत्ति 


मा शिक्षदेवा अप गुऋतं नः (ऋग्वेद ७;२१।५) 

अर्थात्‌ हे मनुष्यों |! शिक्ष को देव मानकर और उसी में रत रहनेवाले उसके पुजारी मुमक्तो श्रात नहीं होते । 
कितनी सुन्दर शिक्षा है | इस शिक्षा को पाकर मनुष्य कभी भी शिक्षदेवोपासक नहीं हो सकता । जब वेद इस प्रकार 
की शिक्षा देते हैं, तव समझना चाहिये कि उनके वे वर्णोन जिनमें गुप्तेस्द्रियों के नाम आते हैं, केवल उपदेश के ही लिए 
ग्राते हैं। जिस प्रकार डॉक्टरी की पुरतकों म्॑ विशेष प्रयोजन से आये हुये गुप्तेख्दियसम्बन्धी वर्गाति अश्लील नहीं हैं, 
उसी तरह विद्या की पुस्तक वैद में झ्राये हुये ये बर्णात भी अश्लील नहीं हो सकते । विशेषकर ऐसी दशा में जब बेद ने 
हो अपने विषय का स्पष्टीकरर भी स्थान स्थान में स्वयं कर दिया है । 

बुछ लोग कहते हैं कि वेदों में दो दो स्त्रियों के साथ रातदिन पड़े रहने का वर्णन है । यजुर्वेद के युरुपसूक्त में 
्राया है कि श्रीश्र ते लक्ष्वीश्र पत्नया अहोराजे पाश्वे' श्र्थात्‌ श्री और लक्ष्मी दोनों स्त्रियाँ रातदिन बगल में पड़ी 
रहती हैं। इस वर्शान में दो औरतों को लेकर रात दिन पड़े रहना कहा गया है, जो अश्लीलता और अतभ्यता का 
नग्न चित्र है| परन्तु हम कहते हैँ कि यह कोई श्र॒सम्भव या अनहोनी बात नहीं है । संसार में हजारों आदमी इस 
प्रकार के हैं, जो दो दो नहीं, किन्तु चार चार स्त्रियों के साथ विवाह करना धर्म समभते हैं। यदि वेद में इस प्राकृतिक जड़ 
घटना को लेकर उन लोगों को दो दो विवाह के भयझ्ूर परिणाम दिखलाये गये हैं, तो क्या बुरा किया गया है ? बेद में 
स्पष्ठ रूप से दो स्त्रियों के साथ विवाह करने के दृष्परिशाम का वर्शान किया गया है। ऋग्वेद में लिखा हैं कि-- 

उसे धुरो वह्लिरापिब्दमानोइन्तयेनिव चरति द्विज्ञानि: 
घनस्पाति वन आस्थापयध्व नि व्‌ दिध्वणखनस्त उत्सम्‌ ।। (ऋ० १०।१०११११) 

प्र्थात जिस प्रकार दोनों धुरात्रों के बीच में दबा हुआ और चिल्लाता हुआ रथ का घोड़ा चलता है, उसी तरह 
दो स्त्रियों का पति भी हर तरफ से दबा हुआ और वनस्पति लगाओ, तालाब खोदो श्रौर घनसंग्रह करो का आार्तताद करता 
हुआ भागा भागा फिरता है। अनेक स्त्रियों वाले पुरुषों की दुर्देशा का इस प्रकार बर्गोत करके वेदों ने यह झाज्ञा दे दी 
है कि दो स्त्रियों के एक साथ विवाह करने में दुःख है, इसलिए वह पाप ही है। ऊपर जिस प्राकृतिक सूर्य की दो 
स्त्रियों का वर्रोन किया गया है, वह भी अपनी दो स्त्रियों के कारण न सोता है और ने झ्राराम करता है, श्रत्युत 
रातदिन भागा भागा फिरता है, इसलिए दो स्त्रियों के साथ विवाह करना उचित नहीं है, वेद ने इस जड़े अलझटार 
से भी बतला दिया कि दो पत्नीवाला और रातदिन कामक्रीड़ा करनेबाला पुरुष उन स्त्रियों के बोझ से भागा भागा 
फिरता है भ्रौर रातदिन चैन नहीं पाता । 

जिस प्रकार इन समस्त प्राकृतिक जड़ झलझूूारों को बीमत्स रस के साथ बेदों ने वर्ण त करवी उतको पाप ठहूरा 
दिया है और उनसे बचने के लिए जोरदार शब्दों के द्वारा हिदायत कर दी है, उसी तरह भ्रन्यान्य ऐसे ही स्थलों को किसी 
विशेष घटता को प्रकट करने के लिए लिखा है झौर उसका निषेध भी कर दिया है। जो लोग श्रथर्ववेद के कतिपय मान- 
सिक उपचा रों को टोटका्टंवर भर जादूटोना समभते हैं, वे भी गलती पर हैं। जिस प्रकार माँस शौर पशुयज्ञ के सम्बन्ध 
में दृष्यर्थक शब्दों के काररा लोगों ने अनथे किया है, उसी प्रकार इस प्रकरण में भी कर रहे हैं। अयर्ववेद का उपचा र« 
प्रकरण मैस्मरेजम, हिपनाटिज्म श्रौर सजेशन से सम्बन्ध रखता है, इसलिए उसमें भी अइलीलठा की गुझजायश नहीं है । 
जो वेद स्वयं कहते हैं कि 'सभ्य सभां ते पाहि' भ्र्थात्‌ है सभ्य ! इस सभा की रक्षा कर, उनमें श्रसभ्यता की बात श्ौर 
प्रश्लीलता का वर्णन हो ही नहीं सकता । भ्रतएव वेदों में ग्रश्लीलता और अ्सभ्यता का लांछत लगाना बड़ी भारी भूल है। 

हमने यहाँ तक बेदों पर किए गए उन आक्षेपों का उत्तर दिया, जो वेदों की प्रपौरुषेयता में आड़े भाते हैं । वेदों 
के भ्रर्थों से सम्बन्ध रखनेवाली ऐसी अनेकों शंकाएँ भ्रौर भी होंगी, पर उन सबका समाधान करना यहाँ ग्रभीष्ट नहीं है । 
क्योंकि हम बेदों का भाष्य करने नहीं बैठे । हमने तो यहाँ उन्हीं शंकाशों का समाघान करता उ चित समझा है, जो शंकाएँ 
घेदों के श्रपौरुषेय सिद्ध करने में रकावट डालती हैं। व शंकाएँ इतिहास, पद्युयज्ञ और भ्रश्लीलता झ्ादि हैं । हमने 


वैद भन्‍्त्रों के उपदेश ४८ £ 


यहाँ उन्हीं का यथामति समाधान किया है। बेदों की अपौरुषेयता से सम्बन्ध रखतेंवाली भ्रव कोई शड्भु। बाकी नहीं है । 
वेदों की इयत्ता निर्धारित हो गई, शाखाओं और प्रक्षेप भ्रादि का वर्शन हो गया, ऋषि, देवता, छन्द तथा मण्डल अध्याय 
भी ज्ञात हो गये और वेदों के माष्य तथा मांसयज्ञ और प्रश्न लता ग्रादि का भी समाधान हो गया। इस प्रकार से वेदों 
की भ्रन्तरज्भपरीक्षा हो गई | अ्रव आगे वेदों के मन्‍्त्रों को लिखकर दिखलाना चाहते हैं कि उनकी क्या शिक्षा है । 
वेदमन्त्रों के उपदेश 

प्रायः लोग कहा करते हैं कि मनुष्यों को ज्ञान की जितनी आवश्यकता है, वह सभी ज्ञान वेदों में--संहिताओ्रों 
में--नहीं है, प्र्थात्‌ हमारे व्यवहार में श्रानेवाली ऐसी ग्रनेक बातें हैं, जिनका वर्णन वेदों में नहीं है, इसलिए वेदों के साथ 
जबंतक अन्य ग्रन्थों की शिक्षा भी सम्मिलित न की जाय, तबतक मनुष्यसमाज का काम नहीं निकल सकता । सुनने में 
ये बातें ठीक प्रतीत होती हैं, पर जरा सा विचार करते ही इस आरोप में कुछ भी दम दिखलाई नहीं पड़ता । क्योंकि 
यह झारोप वर्तमान समाज के कल्पित व्यवहारों को देखकर उत्पन्न किया गया है और बैदिक शिक्षा के वास्तविक 
स्वरूप पर ध्यान नहीं दिया गया । वैदिक शिक्षा में कमी दिखलाई पड़ने के मुख्यतः ये तीत ही काररा हैं-- 

पहिला कारण यह है कि हमने जिन विषयों को, रीतिरिवाजों को और क्रियाकलापों को जितना भहत्व दे रक्खा 
है, वे सबके सब वेद की दृष्टि में उतने ही महत्वपूर्ण नहीं हैं । उदाहरणार्थ हमने दत्तक आदि पुत्रों को गोद लेकर अपनी 
सम्पत्ति के स्वामी बनाने की रीति को धमंशास्त्रों में लिख रक्खा है, पर वेद इस रीति को स्थान नहीं देते । इसका कारण 
यही है कि वेदिक घर्मानुसार कोई आदमी किसी सम्पत्ति का वंशपरम्परागत मालिक नहीं हो सकता । दूसरा कारण यह 
है कि शाखाप्रचारकों ने वेदों के मन्त्रों को मनमाने स्थानों में रख दिया है, जिससे पूरे प्रकरण की बात ही समझ में नहीं 
झाती । परिणाम यह होता है कि श्रनेक विषयों में हमारा प्रवेश ही नहीं होता । इसी तरह तीसरा कारण वेदों के अनेक 
शब्दोंके भ्रथों की हमारी अ्रनभिज्ञता है। वेद में सेकड़ों शब्द ऐसे हैं, जिनका ठीक ठीक अर्थ नहीं ज्ञात होता । इससे भी 
झनेक विषयों का ज्ञान यथार्थ रूप से हम तक नहीं पहुँचता । इसलिए वेद में यदि किसी मनुष्यपयोगी प्रावश्यक जिषय 
का प्रत्यक्ष वर्णन न दिखलाई पड़े, तो उसका यह मतलब हरगिज नहीं है कि वेद में उसका बीज ही नहीं है । 


बेद के समस्त शब्दों के भ्र्थों का विस्फोटन करके भौर समस्त मन्त्रों को विषयवार एक जगह एकत्रित करके 
कुछ दित भन लगाकर स्वाध्याय करने से वेदों में मनुष्योपयोगी समस्त प्रावश्यक ज्ञान वीजरूप से निकल सकता है, 
इसमें सन्देह नहीं । परन्तु हर समय के योग्य, हर मनुष्य या समाज के योग्य और हर स्थान में व्यवहार करने योग्य 
बातें वेदों से नहीं निकल सकतीं । इसका कारण यही है कि वेदों में प्रावेशिक ज्ञान की ही शिक्षा है, कल्पित ज्ञान की 
नहीं । यदि हम अपने कल्पित रीतिरिबाजों को हटा दें और शब्दार्थों को खोलकर और मन्त्रों को विषयवार करके पढ़ें, 
तो उनसे इतनी शिक्षा मिल सकती है कि जिसके द्वारा मनुष्य की बुद्धि इस योग्य हो जाय कि वह अश्रपना समस्त कार्य 
कर ले । परन्तु जिन विषयों को बेदों ने प्रनावश्यक समझा है, वे बातें वेदों से नहीं निकल सकतीं, चाहे भले हमने 
उनको श्रपने समाज में--कर्मधर्म में--सम्मिलित ही क्‍यों न कर लिया हो। नमूने के लिए दत्तक पुत्र की भाँति 
बज्ञोपवीत कौ भी लीजिये । संहिताप्रों में यक्ोपवीत के लिए सूत, रेशम, ऊन श्रादि का वर्णन नहीं श्राता । वहाँ 
भेखला का ही जिक्र है। मेखला का अर्थ घेरा है। फिसी पदार्थ का गले या कमर में एक पेरा--माला--पहना देना 
है। प्रर्थात्‌ चिह्न मात्र कर देना है । ब्राह्मणग्रन्थों ने भी इसे बहुत नहीं बढ़ाया । परन्तु सूत्रों ने बढ़ाया हैं। उन्होंने 
ब्राह्मण, क्षत्री, वेश्य के लिए सूत्र में भेद कर दिया है। किन्तु यज्ञोपवीत कितना लम्बा हो, यह उन्होंने भी नही कहा। 
इसे श्राधुनिक ग्रन्थों ने ही बढ़ाया है। यथ्यपि इस प्रकार कई बार विधियाँ बढ़ाई गई हैं, तथापि यज्ञोपवीत में कितनी 
गांठें हों और उसे किसके हाथ से नापना चाहिये श्रादि बातें फिर भी रह गई हैं । इसी तरह कान में चढ़ाना या शिर 


में लपेटना आदि बालें फिर रह गई हैं, जिनको वहुत ही श्राधुनिक साहित्य ने पुरा किया है । इसका क्या मतलब है? 
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डर वैदिक सम्पत्ति 


इसका मतलब यही है कि हम भ्पते रिवाजों को जैसे जैसे बढ़ाते जाते हैं, वेसे ही बैसे उस कल्पित रिवाज को पुष्ट 
करने के लिए विधिवाक्य भी लिखते जाते हैं । मानो झ्रागे झगे हम भर पीछे पीछे शास्त्र दौड़ रहे हैं। हम शास्त्र 
के अनुसार नही चल रहे, प्रत्युत शास्त्र हमारी कल्पना के अनुसार चलते हैं । 

पर बेदों का यह हाल नहीं है । वेद किन्‍्हीं रिवाजों के बाद नहीं बने, प्रत्युत उन्होंने ही श्रावश्यक रिवाजों को 
जन्म दिया है। यज्ञोपवीत के लिए वेद इतना ही आवश्यक समभकते हैं कि दूसरे कुल में जाने पर विद्या प्रारम्भ करने 
पर और मनुष्य शरीर के प्रन्तिम घेय के प्राप्त करनेवाले ब्रत को धारग्य करने पर भ्रावश्यक है कि उसे कोई ऐसा चिह्न 
दिया जाय, जिससे वह पहिचाना जा सके । समाज उसे उस चिह्न से पहिचाने, जिससे शिक्षा, सत्कार ग्औौर सहायता 
ग्रादि देने में सुविधा हो । यह चिह्न चाहे जैसा हो, पर शरीर में सदैव रह सकनेवाला हो । वह एक माला भ्रर्थात्‌ 
मेखला के ही रूप में अधिक उपयोगी हो सकता है श्लौर कमर में, गले में या कन्धों में ही उसका रहना भ्रधिक उचित 
मालूम पड़ता है । यही कारण है कि पारसी लोग इसे कमर में बाँधते है। पहिले जमाने में बहुत से वैदिक झाये भी 
परिकर बन्धन की तरह उसे पहिनते थे #। परूतु शाखाभेद से जैसे जैसे पढ़ाई के तरीके बदलते गये और गोत्र बढ़ते 
गये, वैसे वैसे उपवीत का ढंग भी बदलता गया और भिन्न भिन्न होता गया। यज्ञो पवीत ग्राजकल जिस ग्वस्था में 
पहुँचा है, यदि वह सारी दशा श्राप बेदों में दूं ढना चाहें, तो नहीं मिल सकती । लड़का पढ़ने जाने लगे श्रौर मामा उसे 
शादी का लोभ देकर वापस कर ले, इस श्रिधि पर न कोई संहिता की श्रुति है, न ब्राह्मण ग्रन्थों की गाथा है, न सूत्रों का 
सूत्र है और त निर्ंयसिन्धु की कोई नदो है । इसके लिए तो श्राल्हूखण्ड में भी कोई प्रमाण न मिलेगा । कहने का मत- 
लब यह कि वेदों को अपने रिवाजों का गुलाम बनाना 5चित नहीं है। वेदों में जो शिक्षा वीजरूप से है, उसको ऋषियों 
ने सुविधा के लिए विस्तारपूर्वंक लिखकर अपने जमाने में हमेशा प्रचलित किया है । ब्राह्मणग्रस्थों के पूर्व भी एक महानु 
साहित्य था, उसमें भी कुछ था, भ्रब भी कुछ श्र श्रागे भी कुछ होगा, पर वेद इस/सबके जवाबदार नहीं हैं | उनमें तो 
जो कुछ है वह इतना ही है कि वह मनुष्य की बुद्धि को सोचने, विचारने लायक कर देता है और इस योग्य बना देता 
है कि मनुष्य भ्रपनी भलाई के नियम उस बीज के अनुसार बना ले। 

इस प्रकार से मूल और भाष्य सदेव एक साथ ही बनता रहता हैं, पर भाष्य मूल नहीं हो जाता । मनु बैवस्वत 
के ही समय में वेदों का प्रादुर्भाव हुआ था, किन्तु उसी समय में ब्राह्मण भी बनाने पड़े थे । हम देखते हैं कि बेदों में 
कहीं नहीं लिखा कि भ्रमुक काम करते समय अमुक मन्त्र पढ़ो, पर ब्राह्मणग्रन्थों में है । इससे पाया गया कि ब्राह्मण- 
ग्रन्थों ने एक नया ढंग यह पैदा क्रिया कि कोई कार्य मौत होकर न किया जाय, भ्रत्युत मन्त्र कहकर ही किया जाय । 
इसमें कोई पाप नहीं था, इसीसे इस पर कोई आ्रापत्षि भी नहीं हुईं | पर यदि कोई मार्जन करते समय आपो हि ष्ठा' 
न पढ़े, तो उसका मार्जन बिगड़ नहीं सकता और स्तान के समय यदि कोई गंगाप्टक न पढ़े, तो उसके स्नान में कोई 
त्रुटि नही हो सकती । क्योंकि स्तान अलग चीज है और मन्त्र पढ़कर स्नान करना झलग चीज है। न पहिले में कोई 
पाप है, न दूसरे में वोई पुष्य है। किन्तु प्रश्न तो यह है कि झाज्ञा और विधि का पालन कैसे किया जाय ? इस 
प्रइन का उत्तर सदैव यही रहा है कि वेदों की बीजरूप सूचना पर विद्वानों के विचारों से जो विधि निर्धारित हो, 
वही कत्तंव्य समझा जाय । पर स्मरण रखना चाहिये कि वेदों की सूचना श्रपरिवर्तेनशील हैं और दूधरे विद्वानों 
के विचार परिवर्तनशील हैं। पहिले में किसी का मतभेद नहीं हो सकता, पर दूसरे में हो सकता है। यज्ञोपवीत 
करना पहिला पक्ष हैं, इसमें मतभेद नहीं हो सकता । पर कब करना चाहिये, इसमें मतभेद हो सकता हैं। इसीलिए 
गृह्यसूत्रों में कोई कहता है कि ब्राह्मण का यज्ञोपवीत वसन्‍्त में करना चाहिये श्रौर कोई कहता है कि सब ऋतुओं में 
करना चाहिये। वेद की श्राज्ञा और विद्वानों की विधियों में पहिली बात दूसरी की मोहताज नहीं है, पर दूसरी बात 
पहिली की मोहताज है | यज्ञोपवीत माघ में न होकर चाहे पोष में हो, पर हो जरूर यही मतलब है । 


# लोकमान्य तिलक महोदय ते इस बात को ओरायन' ग्रन्थ में सप्रमाण लिखा है । 


वैदनरत्रों के उपदेश ४८३ 


इस पर प्रश्न हो सकता है कि वेदों ने माघ और पौष का भी निर्णय क्‍यों नहीं कर दिया ? और रेशम 
तथा सूत की विधि भी क्‍यों नहीं बतला दी ? इस पर हमारा नम्न निवेदन यह है कि जो वैदिक शिक्षा समस्त 
पृथिवी पर बसे हुए मनुष्यों के लिए है,. उसमें इस प्रकार का वर्णन हो ही नहीं सकदा। क्योंकि जिले जिले की 
परिस्थिति अ्रलगप्रलग है, पदार्थों की उपज भिन्न भिन्न है शोर ऋतुओों के प्रभाव अलग झलग हैं । ऐसी दश्या में 
यदि सभी कुछ वेद ही लिखने बैठे, तो बेदों के पुस्तक तो एशियाटिक सोसाइटी का पुस्तकालय वन जाय, बेदों के 
गौरव और मनुष्य की स्वाधीनचिन्ता में विध्न उपस्थित हो जाय, घम और झापद्धम में कोई फर्क ही न रहे शौर 
संकट के समय मनुष्य अपना त्राण ही न सोच सके। इसलिए क्रियाकलाप, आपद्धमे भौर मनुष्यों की सामयिक उप- 
योगिता का विस्तृत बरणंन न करने से वेद श्रवुरे नहीं समभे जा सकते । वे पूर्ण हैं। वेद परलोक की पूर्णो भौर 
विस्तृत शिक्षा देते हैं, तथा लोक की शिक्षा में मनुष्य को इस योग्य बना देते हैं कि उसका एक भी भ्रावश्यक कार्य 
कभी रुक ही न सके । 

नमूने के तौर पर हम यहां बेदों के कुछ सरलाथे मन्त्रों को उद्धृत करके दिखलाते हैं कि वेद प्रत्येक प्रावश्यक 
विषय की शिक्षा किस प्रकार देते हैं। यहां हम एक एक विषय के दो दो चार चार मन्त्र ही देंगे । यह वेदविषयों की 
एक सूची मात्र ही है। इन विययों से संबंध रखने वाले बेदों में श्रतेफों मन्‍्ज हैं, पर सबके लिखने की श्रावश्यकंता नहीं 
है। हमने इस मंत्रसूची श्रौर विषयप्रतिपादन में अपने ढंग का क्रम दिया है । इस क्रम से वेदों के शान की स्पष्ठता 
होती है। सबसे पहिले हमने मनुष्यों की इच्छाश्रों के मन्त्र लिबे हैं । मनुष्य की समस्त इच्छाओं का समावेश बड़े बड़े 
सात स्तम्भों में हो जाता है। ये इच्छाएँ गृहस्थाश्रम से ही पूरी हो सकती हैं, इसलिए हमने इंच्छाझों के बाद 
गृहस्थाश्रम के मन्त्र रक्‍्खे हैं । गृहस्थ का निर्वाह बिना उत्तम सामाजिक व्यवद्दार के घारण किए हो ही नहीं सकता, 
क्योंकि मनुष्य सामाजिक प्राणी है, इसलिए हमने. तीसरा नम्बर सामाजिक व्यवहार के मंत्रों को दिया है। परन्तु 
बह झादमी अच्छे सामाजिक व्यवहार नहीं कर सकता, जो सदाचारी नहीं है, इसलिए हमने चौथा नम्बर सदाचार 
के मंत्रों को दिया है। सदाचार कभी सुहढ़ नहीं हो सकता, जब तक मनुष्यों को गर्म से लेकर यज्ञोपवीत श्र्थात्‌ 
झ्राच्रार्यकुलवास तक के संस्कारों से सुसंस्क्ृत न किया जाय, इसलिए हमने संस्कारों के मंत्रों को पाँचवाँ स्थान दिया 
है । संस्कारों से सदाचार की पुष्टि होती है श्ौर समाज पवित्र भी होता है, पर बिना जीविका के उसका निर्वाह नहीं 
हो सकता, इसलिए हमने छठ तम्बर में जीविका के मंत्रों को रक्‍खा हैं। इसमें भौगोलिक ज्ञान शोर व्यवसाय से 
सम्बन्ध रखने वाली समप्त बातों के मंत्र श्रा गये हैं । 

जीविका के भ्रागे समाज की रक्षा का प्रश्न आता है। बीमारी से शरीररक्षा, कलह झौर पाप से समाजरक्षा और 
बाह्य शब्रुओं से राष्ट्ररक्षा करती पड़ती है, इसलिए प्रायुवेंद, यज्ञ और राज्यव्य वस्था के मंत्रों को एकत्रित करके जीविका 
के बाद सातवें नम्बर में रक्‍्ता है | इसके झागे परलोकचिस्ता के मंत्र हैं। इनमें सबसे पहिली बात सृष्टि की उत्पत्ति 
की है | सृष्टि की उत्पत्ति के कारणों का समूह ही परलोक है, इसलिए हमने परलोक से सम्बन्ध रखने वाले जीव, ब्रह्म, 
बन्ध, मोक्ष भ्रौर पुनर्जन्म श्रादि विषयों के मंत्रों का समावेश श्राठवें नम्बर में किया है। इस तरह से सारांशरूप से 
हमने लोकपरलोक से सम्बन्ध रखनेवाले प्रायः सभी विषयों के मंत्रों को लिख दिया है। हमारा अनुमान है कि जितने 
विषयों के मंत्र हमने दिये हैं, उतने विषयों में प्र्नेश हो जाने पर मनुष्य की बुद्धि इस योग्य हो जाती है कि वह 
अपना भला बुरा--हानि लाभ--सोच ले और शअप्रनी उन्नति कर ले । 

मनुष्य की इच्छाएँ 

सबसे पहिले मनुष्य की इच्छाग्रों को लीजिये। मनुष्य की इच्छाएँ सात भागों में विभाजित हैं। (१) बहुत 
दिन जीते की इच्छा । (२) स्त्री, पुत्र, रति, शोभा, श्रुज्भार की इच्छा । (३) खाने पीने, पहिनने श्रोढ़ने, मकान, गृहस्थी, 
ब्राग बगीचे और खेत तथा पशुओं की इच्छा । (४) यद्ष और मात आदि की इच्छा । (४) विद्या, ज्ञान, विशान 


है येविक सम्पत्ति 


भौर मालूमात की इच्छा | (६) अपने साथ कोई भ्रन्याय न करे, श्र्थात्‌ न्याय की इच्छा भौर (७) बार बार जन्म- 
मरण के दुःख से छूटकर मोक्षप्राप्ति की इच्छा मनुष्यमात्र को रहती है । वेदों ने गायत्री सन्त्र के द्वारा इन्हीं इच्छाप्रों 
की पूर्ति के लिए नित्य परमेश्वर से प्रार्थना करमे का उपदेश किया है। गायत्री का माहात्म्य वर्णन करते हुए 
प्रयवेवेद १६९। ७१। १ में कहा गया है कि--- 
स्तुता मया बरदा बेदमाता प्र बोदयन्तां पाधमानी द्विजाताम । 
आयु: प्राणं प्रजा पशु कीतिं द्रविणं ब्रह्मवर्चंस मह्य' दत्त्वा बजत ब्रह्मलो कम ।! 
भर्थात्‌ प्रचोदयात्‌ पदान्तवाली औौर द्विजों के पवित्र करनेवाली वेदमाता गायत्री की मैं इसलिए स्तुति करता हूँ 
कि वह मुझको झ्ायु, बल, प्रजा, पशु, कीति, घत भौर वैदिकज्ञान देकर ब्रह्मलोक श्र्थात्‌ मोक्षपद को पहुँचावे । उस 
प्रादेश से ज्ञात हुआ कि मनुष्यमात्र की ये इच्छाएँ स्वाभाविक हैं। फ्रीनॉलॉजीवाले भी वतलाते हैं कि मस्तिष्क में ज्ञान, 
मान, प्र्थ, काम, झ्ायु, विज्ञान झौर न्यायधर्म के ही प्रधान सात स्थान हैं। श्रन्य स्थान तो इन्हीं के अन्तर्गत इन्हीं 
की शाखाएं हैं । इससे ज्ञात होता है कि ये इच्छाएँ नैसगिक हैं। इन सबमें दी्ध जीबन की इच्छा सर्वप्रथम है, इसलिए 
सबसे पहिले हम दीर्घजीवन के ही मन्‍्त्रों का नमूना दिखलाते हैं ! यजुर्वेद में लिखा है कि-- 
शतमिन्तु शरदो अस्ति देवा यत्रा नश्नक्रा जरसं तनूनाम्‌ । 
पुन्रासो यत्र पितरो भवन्ति मा नो मध्या रीरिबताथुगगस्तो: ।। (यजु० २४। २२) 
प्र्थात्‌ हे विद्वानों ! मनुष्य की श्रायु सौ वर्ष नियत है, भ्रट: जब तक हमारे शरीरों की जरा श्रवस्था न हो जाय 
झीर हमारा पृत्र भी पिता न हो जाय तब तक हम जिएँ भर्थात्‌ सौ वर्ष के भ्रन्दर हमारी श्रायु क्षीण न हो | इतना ही 
नहीं कि हम किसी प्रकार सौ वर्ष तक जिएं, प्रत्युत श्रारोग्यता और बल के साथ जिएँ, जैसा कि लिखा है कि-- 
तच्वक्षुदेवहितं पुरत्ताउडुऋमुच्च रत्‌ पश्येम शरबः शर्त जीवेम शरव: शतछे शुगपाव 
शरद: शर्त भ्र ग्रवाम शरद: शतसदीता: स्थाम शरव: शर्त भूथश्य शरद: शतात्‌ ॥। 
(यजुर्वेद ३६। २४) 
भर्थात्‌ ज्ञानियों का हित करनेवाला शुद्ध ज्ञाननेत्र उदित है। उससे हम सौ वर्ष देखें, सौ वर्ष जिएं, सौ वर्ष 
सुर्ने, सो बर्ष बोलें, सौ वर्ष तक दीन न हों और सौ वर्ष से भी भ्रधिक दिन तक आनन्द से रहें । 
वेद में दीघंजीवन की इस इच्छा के श्रागे काम की इच्छा का वर्रात इस प्रकार है--- 
क।मस्तदग्रे समव्तत मनसो रेत: प्रथम यहासेत्‌ । 
स काम फामेद बहता सघोनी रायस्पा बजमानाय घेहि ॥ (अथवं० १६। ५२। १) 
शर्थात्‌ जो काम' मन में बीजरूप से है, वह पहिले हुग्रा | है काम ! तूने बहुत बड़े काम का विस्तार कर 
दिया है, इसलिए श्रत्र धन दे । 
प्रियो देवाना भूयासस्‌ , दिय: प्रजानां भूयासम्‌ । 
भ्रियः पशु्ता भूयासम्‌ । प्रियः समानता भूयासम्‌ ॥। (प्रथर्वे० १७४ १। २--५) 
भ्र्थात्‌ देवों के लिए, प्रजा के लिए, पशुश्रों कं लिए और समानों के लिए प्रिय होऊँ। कामना से सम्बन्ध 
रकनेवाले इय दोनों मत्त्रों में कहा गया है कि मत झ्रौर रेत ही काम का मूल है । इस काम से ही प्रागे बड़ी बड़ी 
पुत्रादि की कामताएँ उत्पन्न होती हैं भौर इसीसे बनाव चुनाव, शोभा श्वृज़ार भौर ठाटबाट की प्रावश्यकृता होती 
है। इन सबका मूल मत श्रोर रेत भ्र्थाद्‌ रति ही है। रति ही प्रजा, पशु झौर भ्रश्नादि घन की भोर विशेष प्रवृत्ति 
उत्पन्न कराती है । क्योंकि दीघंजीवन भौर कामजन्य स्त्रीपुत्रादिकों के लिए ही धन की इच्छा होती है । 
मनुष्य को इस धन की इच्छा किस प्रकार रहती है, उसका नमूना वेद ने निम्न मन्त्र में दिखलाया है-+ 
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एकवाद भूयों दिपयो थि चकमे द्विपात्िपादमध्येति पश्चात्‌ । 
चलुदपादेति द्विपदा मभिस्वरे संपर्यन्पश्क्तीदपतिष्ठमान: (| ( ऋ० १० | ११७। ८ ) 
भ्र्थात्‌ एक गुणा घन रखनेवाला भ्रपने से दुगुने घन रखनेवाले के मार्ग का आक्रमण करता है, दुगुने घनवाला 
तिगुने घनवाले के पीछे दौड़ता है और चौगुने घतवाला अपने से दूने धनवाले की महत्ता को प्राप्त होता है । प्र्धात्‌ 
मनुष्य धनवानों को देखकर स्पर्षा करते हुए अ्धिकाधिक घन प्राप्त करने की इच्छा रखता है । 
इस घन की इच्छा के आगे मान की इच्छा होती है । वेद में मान की इच्छा का नमूना इस प्रकार दिखलाया 
गया है--- है 
यथा सुर्यों अतिभाति यथास्मिन तेज आहितस्‌ । 
एवा में वरणों मश्ति: कीति भूरतति नि यच्छुतु 
तेजसा मा समुक्षतु बश्स। समनस्तु मा | १७ ॥। 
यथा यशश्रन्द्रमस्थादित्ये च नचक्षसि | एवा० | रै८ ।। 
यथा यश: पृथिव्यां यधास्मिन्‌ जातवेदसि । एवा० ॥। १६ ॥। 
यथा यश: कम्यायां यवास्मिन्‌ संभृते रथे । एबा० ॥। २० ।। 
यथा यश: सोमपीथे मधुपक यथा यश: | एबा० ॥ २१ ॥ 
यथा यशो३रिनहोन्रे वघट्‌कारे यथा यश: | एबा० ।। २२ ॥ 
यथा यशों यजमाने यथास्सिन्‌ यज्ञ आहितस्‌ । एवा० | २३ ॥ 
यथा यश: प्रजापतो ययास्मिन्‌ परमेष्ठिति | एढडा० ॥ २४ ॥। 
यथा देवेष्वभृतं ययेषु सत्थर्राहितम्ु । एबा० ।। २५ ॥ ( अथवे० १० । ३) 
भर्थात्‌ जिस प्रकार सूर्य, चन्द्रमा, पृथिवी, ब्रह्मचारिणी कन्या, मधुपर्क और सोमपानप्राप्त विद्वान, प््निहोत्री, 
यज्ञ करनेवाला यजमान, परसेष्ठी ओर प्रजापति यश और कीति को प्राप्त होते हैं, उसी प्रकार कीति, तेज झौर यश 
मुझको भी प्राप्त हो। इन मल्त्रों में यश, कीति और मान के लिए प्रार्थना की गई है। क्योंकि लिखा है कि 'सर्बे 
नन्दन्ति यशता' श्रर्थात्‌ सबको यश से भानन्द मिलता है । 
इस मान की दृच्छा के आगे वेद में ज्ञान की इच्छा का वर्णत इस प्रकार है-- 
या मेधां देवगणा: पितरभ्बोपासते | सया मामद्य मेधबारने सेव विन कुरु स्वाहा ! 
सेधां मे वरणो ददातु मेथामरिन: प्रजापति: । 
सेधामिल्दश्न वायुश्व सेयां चातः ददातु मे स्थाहा ( यजु० ३२। १४---१५ ) 
भ्रथाँत्‌ जिस मेधा (ज्ञान) की देवता और पितर उपासना करते हैं, उस मेवा से हे परमेश्वर ! मुझे शीघ्र ही 
मेधावी कीजिये । यह मेघा मुझको अरुण, अग्नि, प्रजापति, इन्द्र, वायु और परमात्मा देवे । भ्र्थाव्‌ इन सब पदार्थों 
का ज्ञान मुकै शीघ्र हो । इसलिए-- 
मनसे चेतसे थिय आकृत्तव उत चित्तयें | मत्यो भुताय चक्षसे विधेम हुविषा बयसू | 
( अझथवं० ६।४१। १) 
श्र्थात्‌ मन, अन्तःकररा, बुद्धि, विचारशक्ति, ज्ञानशक्ति, मति, श्रवराशक्ति और दृष्टिशक्ति की उन्‍तति के लिए 
हम सब यज्ञकर्म करें । ज्ञानेच्छा के भागे वेद में न्याय की इच्छा इस प्रकार बतलाई गई है-- 
देहि में ददामि ते नि से घेहि लि ते दे । निहारं थ हरासि से निहारं निहराणि ते स्वाहा !| 


( यजु० ३ । ५० ) 
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अर्थात्‌ मुझे दे और मैं तुझे दू' । तू उत्तम गुणा मुकझगें धारण कर और मैं तुभमें घारण करूँ । यह मैं लेता 
हैं और यह तू ले, अर्थात्‌ परस्पर न्याययुक्त व्यवह्र हो | कैसा छुन्दर न्याय का आदर्श है ! इसके आगे परमपद की 
इच्छा का वशोन इस प्रकार है-- 
बेदाहमेत॑ पुरुष महान्तमादित्यवर्ण तमस:ः परस्तात्‌ । 
तमेव विदित्वा$ति मृत्युमेति नान्‍्य: पन्‍्चा विद्यतेडयनाय । ( यजु० ३१ । १८ ) 
यत्रानन्दाभ्र भोदाश्न मुदः प्रमुद आसते। 
कामस्प यत्राप्ता: कामास्तत्र माममृतं कृधि'॥॥ ( ऋ० ६। ११३४ ११ ) 


अर्थात्‌ मैं उस अन्धकार से परे महान्‌ प्रकाशमय सूर्यतुल्य परमात्मा को जानता हूँ । उसी के जान लेने से 
अमृतत्व प्राप्त होता है इसके सिवा और कोई दूसरा मार्ग नहीं है । इसलिए जहाँ आनन्द ही आनन्द है और जहाँ सब 
कामनाएं पूर्ण हो जाती हैं, उस मोक्षधाम में मुझे श्रमर क्रीजिये । इन मन्त्रों से दीर्घातिदीधे जीवन शब्रर्थात्‌ अम्रृतत्व 
की महान्‌ इच्छा वतंमान है ! संसार में बहुत दिन जीने की जो इच्छा पाई जाती है, बह इसी अनन्त जीवन की 
अभिलाषा है । इस प्रकार से मनुष्य की ये सातों स्वाभाविक इच्छाश्रों को दशानेवाले मस्त्र वेद में मौझुद हैं । परन्तु 
ये इच्छाएँ विना ग्रहस्थाथ्रम के पूर्ण नहीं हो सकतीं । 
ग्रहर्थाश्रम 
उपयु क्त इच्छाएँ बिना शहस्थाश्रम के पूरी नहीं हो सकतीं, इसलिए वेदों में शूहस्थाश्रस का पर्याप्त वर्णन है । 
यहाँ हम नमूने के तौर पर गृहस्थाश्रम की खास खास बातें लिखते हैं। राबसे पहिले देखते हैं कि देंदमन्त्रों के अनुसार 
गृहस्थ की हालत कैसी होनी चाहिये । अ्थवंवेद में लिखा है कि--- 
दहैब स्ते मा वि योौध्ट विश्वम्नायरवर्यश्नुतण । 
कीछन्तो पुत्ननेप्तुभिभदिमानों स्वे गहे | ( क्ू० १० । ४५ । ४२ ) 


अर्थात्‌ किसी से विरोब व करो, गृहस्थाश्रम में रहो, पूर्ण आयु प्राप्त करों, पुत्र और पौत्रों के साथ खेलते हुए 
श्लौर आ्लानन्द करते हुए अपने ही घर में रहो और घर को आदर्णझूप वनाशों। इनके आने यह दिखलाते हैं कि 
गृहस्वामी दंपति का परस्पर कैसा आादश होता चाहिये। ऋणखेद उपदेश करता हैं कि-- 
समजजन्तु विश्व देदा। समापो हुदयाति तो ! 
से सातरिश्या में घाता सम्ु देष्टी दधातु नो ।। [ ऋ> १० | ८५ । ४७ ) 
श्रर्थात्‌ संसार की समस्त गक्तियाँ और विद्वान हम दोलोॉ--पतिप्त्ती--को अच्छी प्रकार जानें, हम दोनों के 
हृदय जलके समान शात्त हों और हम दोनों की प्राणरक्षक्ति, दारणशक्ति और उपदेशझक्ति परस्पर कल्याणकारी हो। 
यह वैदिक दम्पति का आदर्श है | श्रव देखता चाहिये कि इस वेदिक्र दम्पतिका धर कैसा है। वेदसन्त्रों के झ्ार्देशा- 
नुम्तार सर्वताधारण के घर बहुत ही सादे होने चाहिये । अ्रथर्ववेद में लिखा है कि-- 
ऊर्जस्वती पयस्वती पृथिव्यां निस्िता घिता ! 
विश्वान्नं बिश्ञत्ती शाले मा हिंछी: प्रतिगुक्ुत: ॥ ( अ्रथवे० ६॥३। १६ ) 
तृ्णरावृता पलदान्‌ बचाना रात्रोव शाला जगतो निवेशनी ; 
मिदा पृथिव्यां तिष्ठसि हस्तिनीव पहली || ( अथवें० & ।३। १७ ) 
या द्विपक्षा चतुष्पक्षा घटपका या निमीयते। - 
अष्टापक्षां दशपक्षां शालां धालस्य पत्नीमश्निगंभे दवा शयरे ।। ( अथर्व० ६। ३१२१ ) 
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श्रधाँत्‌ उपजाऊ और पानीवाली भूमि पर छोटी सी तिर्बाहयोग्य जिसमें समस्त झ्ावश्यक अन्न भरे हैं, ऐसी है 
शाला : तू अपने ग्रहणाकर्ता ( निवासी ) को मत मारना । तृण से छाई हुई श्रौर तोरण बन्दनवारों से सजी हुई हे 
शाला ! तू सबको रात्रि के समय शान्ति देनेवाली है भ्रौर लकड़ी के खम्भों पर हस्तिनी की भाँति थोड़ी सी जमीन पर 
स्थित है। जो शाला दो छप्परवाली, चार छुप्परवाली, छे छप्परवाली और जो ग्राठ तथा दश छुप्प वाली वनाई 
जाती है, उस इज्जत बचानेवाली शाला में मैं जठराग्नि और गर्भ के समान निवास करता हैं । यह है बैदिक घरों की 
सादगी । झब देखना चाहिए कि इन घरों में खाद्य और पेय पदार्थों के तैयार करने वाली गृहस्थी का कैसा बणुन है। 
ऋग्वेद में लिखा है कि--- 
यत्र प्रावा पृथुब्रुध्न अध्चो भवति सोतबे । उन्तुअलसुतानामवेहिन्द्र जल्गुल: ।|१॥। 
यत्र द्वाविव जघनाधिषवष्या कृुता । उलू० ॥॥२।। 
यन्न सार्यपच्यवमुपक््यव॑ च शिक्षते । उल्‌ू० ॥३॥। 
तत्र मन्यां विबध्सते रश्मीन्‍्यसितवा इव । उल्‌० । ४॥ 
यच्चिद्धि त्वं मृहेगह उलूखलक युज्यसे । 
हृह च्‌ मत्तमं बद जवताभिव दुन्दुभि: ॥५॥ (ऋ० १। २८) 
श्र्थात्‌ जहाँ बड़ा स्थूल पत्थर ( चकक्‍क्री,) नीचे ऊपर चलता है, जहाँ दो जंघाग्रों के बोच में सिलबद्टा चलता है, 
जहाँ स्त्रियाँ पदार्थों का घरना, उठाना और राँधना पकाना जानती हैं, जहाँ मथानी को रस्सी से बाँधकर दही मथा 
जाता है श्रीर जहाँ घर घर में उल्ुखल मूसल चलता है, वे घर ऐसे प्रकाशित होते हैं, जैसे जय के समय दुन्दुभि प्रका- 
शित होती है । इन वैदिक घरों में चक्की, सिलबट्टा, उखली घमूसल भर मथानी के शब्द दुन्दुभि के समान अन्न चाहने 
वालों को घोषित कर रहे हैं नर गृहदेवियाँ पदार्थों के घरने उठाने भ्ौर रांघने, पकाने में लगी हुई हैं। इन घरों में जिस 
प्रकार भ्रन्नदान की धुम मची हुई है, उसी तरह घी-दूघ की भी घारा बह रही है । अ्रथववेद में लिखा हैकि-- 
चतुरः कुम्भांश्वतुर्धा दवाप्ति क्षीरेण पूर्णाँ उवकेन दध्ला । 
एतास्त्वा घारा उप यन्तु सर्वा: स्वर्ग लोके मधुमत्‌ पिन्वमाना 
उप त्वा तिष्ठस्तु पुष्करिणी: समन्‍्ता: ।॥। (अश्रथवें० ४॥३४।७) 
भ्र्थात्‌ चार चार घड़े दूध और चार चार घड़े पानी चारों ओर देता हैँ। ये सब आपको स्वर्ग में-- सुखस्थान 
में पोषण पहुँचावें । 
पूर्ण बारि प्र भर कुम्भमेतं घुतत्य घाराममृतेन संभृताम्‌ । 
इसां पातनभृतेना सभड्रघीष्टापुर्तमभि रक्षात्येनामु ॥ (अथवे० ३।१२।८) 
ग्र्थात्‌ हे स्त्री ! तू दूध श्रौर घी को घड़ों में भरकर उनकी घारा से इन पीनेवालों को तृत्त कर और वापी 
कूप तड़ाग तथा दान श्रादि सब भ्रकारों से इनकी रक्षा कर । 
ऊर्ज वहन्तीरम्ृृतं घृतं पथ: कीलाल परिस्र्‌ तम्‌ । 
स्वधा स्थ तर्पवत में पितृन्‌॒ (यजुर्वेद २।३४) 


श्र्धात्‌ बलकारक जल, धृत, दूध रसयुक्त भ्रश्न और पके हुए तथा टपके हुए मीठे फलों की घारा बह रही है, 
भतः है स्वधा में 5हरे हुए पितरो ! झाप तृत्त हों । इन मन्त्रों के अनुसार वैदिक घरों में देव, ऋषि और पितरों की 
तृप्ति के लिए घी, दूध श्ौर फलों का विज्ञाल प्रायोजन दिखलाई पड़ता है। इतना ही नहीं प्रत्युत वैदिक गृहस्थ 
अपने इष्टमित्रों, श्रतिथियों और क्षुधापीड़ित मनुष्यों को किस प्रकार भ्रन्न, जल झौर सेवा से तृप्त करने के लिए बुला 
रहे हैं, वह भी वेखनेयोग्य है । भ्रथर्ववेद में लिखा है कि-- 
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ऊर्ज बिश्वद्‌ वसुवनि: सुमेघा अघोरेण चक्षया मित्रियेण । 
गृहाने सि सुसता वन्दमानों रमघ्वं मा बिभीत मत ॥। १ | 
इमे गृहा मयोभुव ऊर्जस्वन्तः पय्स्वन्त: । पूर्णा वामेन तिष्ठस्तस्ते नो जानन्‍्त्वायत: | ३ $। 
येषामध्येति प्रवसन्‌ येषु सौमतसो बहु: । यृहानुप छवामहे ते नो जानन्त्वायत: ॥ है ।॥॥ 
डपहुता भूरिधना: सखायः स्वादुसंछुद: । अक्षुध्या अतृष्या स्त गृहा मास्मद बिभीतत ॥ ४ ॥॥ 
उपहूता इह गाव उपहूता अजावयः | अथो अन्तस्थ कोलाल उपहुतो गृहेषु नः ॥! 2 ॥ 
सुनृतावन्त: सुभगा इरावन्तो हसाहुदा: । अतृष्या अक्षुध्या सत गृहा मास्मद बिभीतत ३३ ६ ॥॥। 
इहैव स्त मातु गात विश्वा रूपाणि पुष्यत ३ ऐण्पासि भव्रेणा सह भूयांसों भवता मया ।॥ ७ ।।| 
(अथबै० ७।६०।१--७) 
श्रर्थात्‌ है बीये, धन, सम्पत्ति, मेधा, सुहृदूभाव और अच्छे मनवालो ! आप लोग इन घरों में प्रेमपू्वक आइये, 
डरिये मत । धरों में आनेबालों के लिए यें घर आरोग्यवर्धक, बलशाली, दुग्धवाले, लक्ष्मीवान्‌ और श्रीमानु हैं + यें 
घर अमित धनवाले, मित्रों के साथ आमोदप्रमोद करनेवाले और क्षुधातृषा के हरनेवाले हैं, इसलिए झ्राइये, डरिये 
मत | गोौबें, बकरी और नाना प्रकार के रसीले अन्न हमारे घरों में भरे पड़े हैं। थे घर सत्यवालों, भाग्यवानों, 
घतियों, हंसमुखों और भूखप्यास से रहितों के हैं, इसलिए डरिये मत । थके हुए पिथिक जो इन घरों का स्मरण 
करते हैं, उन्हें ये घर अपनी ओर बुलाते हैं, इसलिए कहीं मत जाइये, यहीं रहिये । ये घर अनेक प्रकार से पोषण 
करते हैं, इसीलिए हम भी यहाँ ग्रा गये हैं, ठहरे हैं मौर सब प्रकार से सुखी हैं। इस उपदेश में गृहस्थाअ्रम का कैसा 
भव्य वर्णन है और कैसे उदार गृहस्थों का चित्र खींचा गया है। इसका कारण यही है कि वेदों में अतिथिसत्कार 
न करनेवाले और क्षुघातुरों को अ्रन्न न देनेबाले गृहस्थों की तिन्दा की गई है। ऋग्वेद में लि! है कि-- 
ये आध्राय चकसानाय पित्वोड्च्रवा्त्सन्नफितायोपजम्मुषे 
स्थिरं मनः कृणुते सेवते पुरोतों चित्स सडितारं न विन्दते !३ ३ ॥। 
स इज्धोजो यो गृहवे ददात्यन्नकामाय चरते कृशाय । 
अरसस्मे भवति यामहूता जतापरीषु कृणुते सलायभू । हे ॥। (ऋ० १०११७) 
भ्र्थात्‌ जो अन्नवान्‌ होता हुआ, अ्रश्न चाहनेवालों और गरीबी से पास आये हुए दुखियों के लिए मन कठोर कर 
लेता है भौर आप मजे में खाता है उसे सुख देनेवाला मित्र नहीं मिल सकता । जो अन्न चाहनेबाले दुबेल याचक को 
प्रन्न देता है वही सच्चा भोजन करता है । ऐसे दाता के पा दान करने के लिए पर्याप्त श्रश्न आता है और कठिन 
समय में सहायक मित्र उत्पन्न होते हैं। इस प्रकार से इस वेदभन्त्रों ने ग्रादर्श गृहस्थ का चित्र खींचते हुए बतलाया 
कि मकान तो सद्दैव साधारण ही हो, पर वह साधारण मकान अन्न आदि झावश्यक पदार्थों से भरा हो और मकान 
प्र आनेवालों का उत्तम सत्कार किया जाय । 
पर स्मरण रहे कि इस दानशीलता के कारण ऋण न होने पावे ।.ऋण मनुष्य को बहुत ही नीच बना देता है, 
इसलिए उतना ही खर्च चाहिये जितनी अपनी निज की आमदनी हो । अ्थर्ववेद में लिखा है कि-- 
अनुणः अस्मिन्ननुणा; परस्सिन्‌ तृतीये लोके अनुणाः स्थास । 
मे वेबयाना: पितुयाणाश्व लोका: सर्वान्‌ पथों अनूणा आ क्षियेश् ॥ [अझ्रथबे० ६११७।३| 
पुष्टि पशुर्ता परि जग्रभाहूं चतुष्पदां द्वियदां यच्च धान्यम्‌ | 
दयः पशूर्ता रसमोषधीवां बृहस्पति: सविता में नि यच्छात्‌ ॥ [अथबें० १६।३१ ।५] 
प्रर्थात्‌ इस लोक, परलोक और तीसरे लोक में हम सब अऋणा होवें और देवयान तथा पितृयान के जो मार्ग झोर 
स्थान हैं, उन सबमें हम अऋरा। होकर निवास करें। मैं चतुष्पाद पशुओं से, द्विपाद मनुष्यों से और वास्यों से प्राप्त पदार्थ: 
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स्वीकार करता हूँ और बृहस्पति तथा सबिता देव परमात्मा ने जो मुझको पशुझों का दूब और औषधियों का रस 
दिया है, उसी से पोषण करता हैं। इन भस्त्रों का यही तात्यये है कि जो कुछ अपने पुरुषार्थ से प्राप्त हो, उसी के 
भ्रनुसार खर्च किया जाय, ऋण लेकर नहीं । इस प्रकार से गृहस्थ की दशा का वर्णन करके अब गृहस्थ के नित्य करने 
योग्य पंचमहायज्ञों का वर्णन करते हैं। यजुर्वेद में लिखा है कि--- 


यद्‌ प्रामे यदरण्ये बत्सभायां यदिन्द्रिये । परदेनश्रक्ृमा वयम्िद तददयज्नामहे । (यजुर्वेद ३४५) 


भ्र्थात्‌ ग्राम में, जंगल में और सभा में हमने इन्द्रियों से जो पाप किया है, उसे दप्त यज्ञ में होम करके दूर फेंकते हैं। 
इस मन्त्र का मतलब यही है कि गृहस्थ से जो पाँच स्थानों में पाप होता है अथवा युद्धों और हिस्त्र पशुओं की हत्या से 
जो पाप होता है अथवा ग्राभ में, जज्भल में श्र सभाओ्रों में जो मन, वाणी और कर्म से विना किसी इरादे के पाप हो 
जाता है, वह पंचमहायज्ञों भौर इश्टापूर्तादि लोकोपकारी कार्यों के करने से दूर हो जाता है, भ्रर्थात्‌ एक प्रकार से नित्य 
प्रायश्चित हो जाता है । इन पंचमहायज्ों में सबसे पहिले वेदों का स्वाध्याय और प्राशायामधपूर्वक गायत्री का जप है। यही 
अह्ययज्ञ है। वेद में इस ब्रह्मयज्ञ के करने की ताकीद की गई है । वेद के स्वाध्याय के लिए यजुर्वेद में लिखा है कि--- 
यभेमां वाच कल्याणीमावदानि जनेप्य: । ब्रह्मराजन्याभ्या ५ शुद्राम चार्याथ च स्वाय चारणाय थे । 
प्रियो देवानां वक्षियायें दातुरिह भुवासमयं से काल: समृध्यताम॒ुप मादों नप्ततु । (यजुर्वेद २६।२) 
भर्थाद जैसे इस कल्याणकरारिणी वाणी को भनुष्यों के लिए मैं बोलता हैं, वैते ही ब्राह्मणों, क्षत्रियों, वैश्यों, शुद्रों, 
स्त्रियों भौर भ्रनायों के लिए श्राप भी बोलिये और सम मिए कि इस प्रकार के विद्यादान से मैं देवताओं में प्रिय होऊँ, मु मे 
परोक्ष सुख मिले शोर सव कामनाएँ पूर्ण हों । यह वेद के स्वाध्याय की महिमा है। पर वेद-स्वाध्याय का मतलब 
कैवल बेदों का रटना ही नहीं है, प्रत्युत उनके ब्रथों का जानना है। इसीलिए श्रथर्ववेद में लिखा है कि 
ऋचो अक्षरे परमे व्योसत्‌ मस्मिन्‌ बेवा अधि विश्ले सिषेदु: । 
पस्तन्न वेद किमृचरा करिव्यति म इत्‌ तब विद्ुस्ते असो समासते ।। [अथर्व० ६।१०।१५] 


प्र्थात्‌ ऋचाएँ परमव्यापक अक्षर में ठहरी हुई हैं, जिसमें वेद के देवता--भ्र्थ--5हरे हुए हैं, भ्रतः जो प्रक्षर और 
उनके प्रथों को नहीं जानता, वह कैवल ऋचाओं से क्या लाम प्राप्त कर सकता है ? ढीक है, जो भ्रक्षर और ब्रथों को 
जानता है, वही श्रच्छी तरह बेद के तात्पय को पहुँचता है, इसलिए वेदों को भ्रथस हित ही पढ़ना चाहिये। वेद-विचार 
के बाद प्राणायामपूर्वेक गायत्री का जप करना चाहिये। भ्रथववेद में गायत्री की महिमा इस प्रकार लिखी है कि-++ 


स्तुता भया वरवा बेदसाता प्र चोदयसतां पावमानी दिजानास्‌ । 
आयु: प्रार्ण प्रजां पशु कोति व्रविण ब्रह्मवर्च तम्‌ । 
महा दत्वा ब्रजत ब्रह्मतोकम्‌ ॥ [ग्रथवेबंद १६।७१।१] 


प्रर्थात्‌ द्विजों को प्रेरणा करनेवाली पवित्र बेदमाता गायत्री की मैं स्तुति करता हैं। यह मुझे झाय, बल, सन्तति, 
पशु, कीति, धन भ्रौर ब्रह्मवर्चस्व श्र्थात्‌ वेदजझ्ञान को देकर ब्रह्मलोक को पहुँचावे ! यही ब्रह्मयज्ञ है। इसके बाद देययज्ञ 
का भनुष्ठान है। देवयज्ञ का तात्पर्य दोनों समय हवन करना है। प्रथवेवेद में लिखा है कि-- 


सायंतायथ' गृहपतिनों अग्नि: प्रात: प्रातः सोमनसस्य दाता । 
बसोन सोबंसुदान एचि बय' स्थेग्घासास्तग्वं पुजेस 
प्रात. प्रातगूं हपतितों अग्वि: साषसाय' सौमनसस्य दाता । 
१२ बसोबंसोधंसुदान एचोश्पानास्थथा शर्तहिसा ऋणेम ।। [ मचर्व ० १६।५५।३--४] 


४६० बेडिक सम्पत्ति 


अर्थात्‌ शाम का नित्य हवन प्रात:काल के समय शृहस्थ के मन को प्रसन्न के रेवाला होता है और प्रात:काल 
का नित्य हवन सायंकाल के समय मन को प्रसन्न करनेवाला होता है, इसलिए गृहस्थ को नित्य दोनों सम्ध्याश्रों में 
हवन करना चाहिये । यही देवयज्ञ है। इस देवयश्ञ के पश्चात्‌ व्तियज्ञ का विधान है । यजुर्वेद में लिखा है कि-- 
ये समाना: समनसः पितरो यमराज्ये । 
तेकॉल्लोक: स्वधा नमो यज्ञों देवेधु कल्पताम्‌ :॥ [यजु० १६।४५] 
क्षर्यात्‌ यम के राज्य में जो पितर एक समान हैं और समान बिचारवाले हैं, उन पितरों को देवताग्रों के बीच 
में लोक, स्वधा, नमस्कार और यज्ञ प्राप्त हों #। इस पितृयक्ञ के वाद बलि-वैश्वदेव का विधान है। उसके लिए 
यजुर्वेद और अथर्ववेद में लिखा है किं-- 
यहूस॑ यत्परादान यत्पूर्स याश्र दक्षिणा: ! तदग्लिवेश्वकर्मण: स्व्॒दे वेधु नो दधत्‌ ।। [यजु० १5।६४| 
अहरहर्बलिसमित्ते हरस्तोउश्वायेव तिध्ठते घालमग्ने ॥ (अभ्रथर्व० १६।५५।७) 
अर्थात्‌ जो ग्रभी दिया है और जो इसके पहिले दिया है तथा जो भ्रागे दिया है और जो पीछे दिया है, वह सत्र 
बलिवैश्वकर्म को प्रग्ति को प्राप्त हो । जिस प्रकार नित्य घोड़ा घास पाता है, उसी प्रकार प्रतिदिन प्राणियों को उनका 
भाग अर्थात्‌ बलि देना चाहिये | इसके बाद अतिथियज्ञ है। श्रतिथियज्ञ के विषय में लिखा है कि--- 
तथ्स्पैब॑ विद्वाम्‌ ब्रात्यो राशोइतिथि ; हानागच्छेंपू ॥१॥, 
श्रेण॑ंसमेनमात्मनो मानयेत्‌ तथा क्षत्राय ना बृश्चते तथा राष्ट्राय दा वृश्शले ॥॥२॥ [अथर्व० १५११०] 
तदू यस्थेव विद्वान ब्रत्योडतियिंगु हातागब्छेतु ॥॥१॥॥ 
स्वयमेनमब्युदेत्य म्र्‌ याद ब्रात्य क्वाचात्तीब्र॒त्योदर्क ब्रात्य तर्पयस्तु ब्रात्य यथा ते प्रिय तथास्तु 
ब्रात्य धथा ते वशस्सयास्तु ब्रात्य यथा ते निकाभस्तथात्तविति (3९॥ . (प्रथर्तत्ेद १५११) 
ग्र्थात्‌ जब विद्वान और ब्रतथारी भ्रतिभि राजा के घर झावे, तो राजा को उचित है कि वह अतिथि को झपने 
से भी अधिक श्रेष्ट माने । इससे राजा न तो क्षत्रियकुल में ही दोषी होता है और न राष्ट्र की ही ओर से दोबी होता 
है | जिसके घर में प्रतशील और विद्वानू ऋतिश्रि आरा जाय, तो उसे चाहिये कि वहू उठकर अतिथि से कहे कि है ब्रात्य ! 
प्राप कहाँ से श्रा रहे हैं ? प्राइये, लीजिये यह जल है, श्राप तृप्त हों झौर जो आपकी इच्छा हो, वह भी हाजिर किया 
जाय तथा जो भ्राज्ञा हो, वही किया जाथ । यह वैदिक आ्रातिध्य का तमुना हैँ। इस प्रकार से पंचमहायज्ञों के द्वारा 
भृहस्थ सबको श्रन्नजल पहुँचाता है भौ” इसी ग्रकार का ग्रहस्थ पहिले कही हुई आयू, बल, कीति, विद्या, प्रजा, धन 
और मोक्ष श्रादि इच्छाग्रों को प्राप्त कट सकता है। परल्धु ये बातें गहस्थ को तभी प्राप्त हो सकती हैं, जब उसका 
सामाजिक व्य7ह र भी उत्तम हो । 


सामाजिक व्यवहार 
मनुष्य सामाजिक प्राणी है। परन्तु उस्तका सम्बन्ध केवल अपने श्राप ही से नहीं है, प्रत्युत उसका सम्बन्ध दंपर्ति, 
कुठुम्ब, जाति, समाज और समस्त संसार के मनुष्यों तथा समस्त संसार के प्राशिमात्र से है, इसलिए उसे सबके साथ 











#& ये पितर सौम्य हैं, इसलिए इनका सत्कार प्रायः जल से ही होता है। उधर वृक्ष भी सोम्य कहलाते हैं, 
यही कारण है कि पितृजल वृक्षों में ही डाला जाता है । पंचमहायज्ञों में जहाँ देवता, मनुष्य, पशु, पक्षी और कीटपतज्लों 
तक को भोज्य भाग दिया जाता है, वहां सौम्य पितरों का हुक सीम्य श्ृक्षों को ही दिया जाता है। एका क्रिया 
दृष्यर्थधकरी बभूव' लिखकर पतंजलि ने महाभाष्य में इसी प्रकार का इशारह किया है । 


वैदमस्मों के उपदेश ४६३ 


ऐश्वर्यों को दिया है। इन मन्त्रों में मनुष्यमात्र के साथ समता का व्यवहार करने का उपदेश किया गया है। इस 
उपदेद में झच्छी तरह बतला दिया गया है कि समस्त मनुष्यों की शाप, (बचार और रहनसहन एक समाने होना 
चाहिये, तभी सौ वर्ष तक लोग सुख से जी सकते हैं। समस्त मनुष्यों के साथ इस प्रकार का व्यवहार करने की 
ग्राज्ञा के बाद वेदों में भ्रच्छी तरह कह दिया गया है कि मनुष्यों के ही साथ नहीं, प्रत्युत प्राशिमात्र के साथ प्रेम, 
दया झौर सहानुभूति का व्यवहार करना चाहिए । वेद उपदेश करते हैं कि-- 

यो वे कशाया: सप्त मघूनि बेद सधुमान्‌ भवति । 

ब्राह्मणश्न राजा च घेनुश्चानड्वाश्व द्वीहिश्व पव्श्व सधु सप्तसमु ।। (पअ्रथवें० ६ १। २२) 

हते है हु मा मित्रत्य मा घक्ष॒षा सर्वाणि भूता'न समीक्षस्ताम । 

मित्रस्पाहं चक्षुबा सर्वाणि भूतानि समीक्षे । मित्रस्य चक्षुषा समीक्षामहे ॥ (यजुर्वेद २६। १८) 


श्र्थात्‌ ब्राह्णा, क्षत्री, धेनु, बैल, धान, यव और मिठाई, ये सात मिठाइयाँ हैं । जो मनुष्य ज्ञान के इन सात 
मधुन्रों (मिठाइयों) को जानता है, वह मधुमान्‌ अर्थात्‌ मधुर हो जाता है। हे दृष्टिस्वरूप परमात्मन्‌ ! भेरी दृष्टि को 
हृढ़ कीजिये, जिससे सब प्राणी मुझे मित्रदृष्टि से देखें । इसी तरह मैं भी सब प्राणियों को मित्रदृष्टि से देखू' भौर हम 
सब प्राणी परस्पर एक दूसरे को मित्रदृष्टि से देखें । यहां तक हमने सामाजिक व्यवहार से सम्बन्ध रखनेवाले मन्वों 
का संग्रह किया । इस संग्रह में भ्रपने कुटुम्ब से लेकर समस्त संसार के मनुष्यों भौर समस्त प्राणियों तक के साथ प्रेम, 
दया, समता, सहानुभूति और मित्रता के भावों के दशननेवाले वेदोपदेश ग्रथित हैं। हम नहीं समझते कि समाज से 
सम्बन्ध रखनेवाले इससे भ्रधिक उदात्त और व्यापक व्यवहार और कहीं संसार में होंगे । परन्तु ये सामाजिक व्यवहार 
जब तक सदाचार की सुहृढ़ भूमिका पर स्थिर न हों, तब तक स्थायी नहीं हो सकते । 


सदाचार 


विना संदाचार के सामाजिक व्यवहार उत्तमता से निभ ही नहीं सकते । सदाचारी भनुष्प ही समाज में सुख 
से रह सकता है। सत्यता, शुद्धता, चरित्रशीलता और ब्रत झादि के विना मनुष्य की समाज में ग्रुजर ही नहीं है । 
इसीलिए सदाचार से सम्बन्ध रखनेवाले अनेकों उपदेश वेदों में दिये गये हैं। यहाँ हम नमूने के तौर पर थोड़े से मन्त्र 
उद्धृत करते हैं। ऋग्वेद में लिखा है कि--- 
सप्त मर्यादा: कवयस्ततक्षुस्तासामेकामिदश्य टुरो गात्‌ । 
आयो हूं स्कम्भ उपसस्य नोक पर्यां बिसगें धरुणेषु तस्थों ॥॥ (ऋ० १०। ५। ६) 


अर्थाव हिंसा, चोरी, व्यभिचार, मग्यपान, जुवा, अ्रसत्य भाषण झौर इन पापों के करनेवाले दुष्टों के सहयोग 
का नाम सस्त मर्यादां है | इनमें से जो एक भी मर्यादा का उल्लच्भन करता है, अर्थात्‌ एक भी पाप को करता है, वह 


पापी होता है श्रौर जो घैये से इन हिसादि पापों को छोड़ देता है, वह निसरसन्देह जीवन का स्तम्भ (भ्रादर्श) होता है 
झौर मोक्षमागी होता है । 


उलकयातु शुशुल॒कयातु जहि श्वयातुमुत कोकयातुम्‌ । 
सुपर्णयाहुमुत गश्नयातु' हृषदेव प्र भृण रक्ष हस्त्र ।। (ऋग्वेद ७। १०४ २२) 
श्र्थाते गरुड़ के समान मद (घमंड), गीघ के समान लोभ, कोक (चिड़ा) के समान काम, कु्तें के समान मत्सर, 
उलूक के समान मोह (मूर्खता) और भेड़िया के समान फ़ोध को मार भगाइये । भर्थात्‌ काम, क्रोच, लोभ, मोह, 
मद, मत्सर झ्रादि छै विकारों. को अपने ग्रंत:क रण से हटा दीजिये। इन “हसा भ्रादि बाह्य भौर कामादि अन्तदू वसनाझों 
के त्याग से ही मनुष्य उत्तम सामाजिक हो सकता है । इन सबमें सत्य की महिमा महानु है। वेद उपदेश करते हैं कि-- 


४६४ बैदिक सम्पत्ति 


सकतुर्सिष तितउना पुनन्‍्तो यत्र धीरा मनसा बाच्मक्रत । 

अत्रा सलाय: सख्यानि जानते भद्ठैषां लक्ष्मीनिहिताधि वाचि ( ऋ० १०।७१।२) 
अग्ने ब्रतपते ब्रतं चरिष्यामि तच्छकेयं तन्‍्से राध्यताम्‌ । 

इृदसहसनतात्‌ सत्यमुपसि ।॥। (यजु० १। ५) 

हृष्ट्वा रूपे व्याकरोत्सत्यानुते प्रजापति । 

अश्रद्धामनृतेष्दधाच्छद्धां सत्ये प्रजापति: ।। (यजु० १६। ७७) 

परद्वावीन॑ त्रे हापणादनतं कि चीदिस । 

आपो मा तस्मात्सबस्माद दुरितातु पान्त्वहुसः ।। (प्रथब० १०५॥२२) 
सुविज्ञानं चिकितुषे जनाय सच्चासच्च बचसो पस्पृधाते । 

तपोएंस्सत्य' यतरहनीदपस्तदित्सोमोइ्बति हन्त्यासत्‌ ॥। (ऋग्वेद ७/१०४।१२) 


भ्र्थात्‌ जिस प्रकार छाननी से सत्तू छाने जाते हैं, उस्ती तरह जहाँ विद्वानु लोग ग्रपती वाणी को मन से शुद्ध 
करके बोलते हैं, बहीं पर लक्ष्मी और मित्रता ठहरती है। हे परमेश्वर ! मैं प्रतिज्ञा करता हैँ कि अपनी शक्ति भर सत्य का 
पालन करू गा, प्रतः इस असत्य से निकल कर सत्य में ग्राता हूँ। प्रजापति ने सत्य और ग्रसत्य को समझ बुककर अलध॑ किया 
है और श्रसत्य में अश्रद्धा तथा सत्य में श्रद्धा उत्पन्न की है। तोन वर्षों के इस पर जो हम भूठ बोले हों तो हे परमात्मन्‌ ! 
उन सब दुष्फल पापों से हमारी रक्षा कीजिये । मनुष्य की सुविधा के लिये सत्य श्रौर असत्य के विज्ञान को एक दूसरे 
के विरुद्ध कहा गया है । इन दोनों में जो सत्य है, वह सरल श्रौर सीधे स्वभाव से कहा जाता है, तथा उससे क्रोमलता 
आ्राती है । पर जो अ्रसत्य है, वह तो हर प्रकार से सत्यानाश ही कर देता है। इन सत्य के प्रतिपादन करनेबाले मन्त्रों 
ने सत्य माषण की समस्त खूबियों का सुन्दर बर्रान कर दिया है। झब झागे मधुर भाषण की खूबियों का वर्णन करते हैं । 
जिल्दाया अग्न मधु से जिद्धापुलि मधूलउःमु । मसेदह ऋ्रावसों सस खितमुपायसि ॥२॥ 
मघुमन्से निक्रमणं मधुमन्मे परायणम्‌ । 
वाचा वदासि मधुम्द्‌ भूयासं मधुसन्हशः ॥३॥ (अथबे० १।३४) 
भ्र्थात्‌ मेरी जिह्ना के अग्रभाग में मधुरता हो और जिह्ना के मूल में मधुरता हो । है मधुरता ! मेरे कर्म में 
तेरा वास हो और मन के श्रन्दर भी तू पहुँच जा । मेरा आना जाना मधुर हो, मैं जो भाषः बोल वह मधुर हो श्रौर 
मैं स्वयं मधुर म॒ति बन जाऊँ । यहाँ तक सत्य श्रौर मधुर वाणी बोलने की शिक्षा देकर भ्रब वेद उपदेश करते हैं कि 
अपनी किसी भी इन्द्रिय से ग्रभद्र, ग्रसभ्य और श्रमजूल व्यवहार न होने दो, किन्तु सब व्यवहार भद्र ही भद्र हों । 
यजुरबेंद उपदेश करता है कि-- 
शद्र' कर्णेभि: श्यृणुयाम देवा भद्द पश्वेमाक्षभियंजत्रा: । 
स्थिर रह गस्तुष्टुवांसस्तनू भिव्य शेम हि देवहित॑ यदायु: !। (यजु० २५॥ २१) 
अर्थात्‌ है यज्ञ करनेवाले परमेश्वर के भक्त विद्वानों ! हम सदेव कल्याणकारी शब्द ही कानों से सुनें, कल्याण- 
कारी दृश्य ही आंखों से देखें और अपने दृढ़ अंगों के द्वारा शरीर से यावज्जीवन वही कर्म करें, जिससे विद्वानों का हित 
हो । इसके झागें मनसा, वाचा, कर्मणा बुराई से बचसे का उपदेश किया गया है। अ्थर्वव्रेद में लिखा है कि--- 
इद यत्‌ परमेण्ठिनं मनो वां ब्रह्मसंशितम_। येनेव ससूजे घोर तेनेव शान्तिरह्तु न: ॥॥४॥ 
इय' या परमेष्ठिनी बाग्‌ देवी ब्रह्मस शिता । यय्यंव ससूजे घोरं तयंव शान्तिरस्तु नः ॥हे।॥ 
इसानि याति पज्चेन्द्रियाणि भनःषष्ठानि में हृदि ब्रह्मणा सं शितानि । 
परेव ससजे घोरं तेरेव शान्तिरस्तु न: ॥५॥ (श्रथवे० १६। ६) 
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प्रेम, दया भौर सहानुभूति से वर्तना चाहिए | वेद के निम्नलिखित मन्त्रों में वही उदात्त उपदेश दिया गया है । यहाँ 
हम पहिले दंपतिप्रेम का नमूना दिखलाते है । ऋग्वेद और अ्रथर्ववेद में लिखा हैं कि: 

या दम्पतों समनसा सुनुत आ चल धावतः । देवासों निर्ययाशिरा ॥ ( ऋग्वेद ८३१५ ) 

स्पोनाशोनेरथि बुष्यमानौ हसामुदों महसा मोदमानों । 

सुगू सुपुत्रो सुगृहो तराधों जोबाजुबसों बिभाती' ॥ ( अथवे० १४२४३ ) 


भर्थात्‌ जो दम्पति एक मन .होकर यज्ञ अर्थात्‌ उत्तम कामों के लिए साथ साथ दौड़ते हैं और नित्य परमेश्वर 
की प्रार्थना क्ररते हैं, वे देवता हैं। हे दंपति ! तुम दोनों इस सुखदायक घर में अच्छे प्रकार जागते हुए, हँसी खुशी 
के साथ, बड़े प्रेम से प्रानन्‍द मनाते हुए, सुन्दर सुपुत्रों और सुन्दर गृहस्थीवाले होकर प्रकाशयुक्त बहुत से प्रात:कालों 
को देखो, भ्र्थात्‌ बहुत दिन तक जीग्रो । इन वेदमस्त्रों में दम्पतिग्रेम का उत्कृष्ड नमूना यह बतजाया गवा है कि दोनों 
एक मन होकर भानः्दपूर्वक उत्तम कर्मों में लगे रहें प्रौर परस्पर प्रेम और विनोद के साथ व्यवहार करें | इस दंपति 
कतंव्य वर्णन के आगे कौटुम्बिक व्यवहार का उपदेश इस प्रकार है-- 
अनुब्त: पितु: पुत्रों मात्रा भवतु संमना: | जाया पध्ये मधुमतों बा बदतु शन्तिवास्‌ || २ ॥ 
मां ऊअाता फऋातरं द्विक्षस्मा स्वसारसुत स्वसा । सम्यस्व: सत्रता भूत्वा बाचं बदत भद्गया ॥ रे ॥ 
( अ्रथवं० ३॥३० ) 
अर्थात्‌ पुत्र पिता का प्राज्ञाकारी और माता का इच्छाकारी हो, तथा स्त्री पति से मधुर और शांत वाणी से 
बातचीत करे । भाई से भाई द्वेघष न करे और न बहन से बहत ही ईर्ष्या करे । सब लोग अपने अपने ब्त झर्थात्‌ 
मर्यादा में रहकर सदेत आपस में भद्रभाषा से ही बातबीत करे । कैसा सुख्दर कौटुम्बिक व्यवहार है? इन समस्त 
कुटुम्बियों में माता का स्थान बहुत ऊँचा है, इसलिए बेद में माता की बड़ाई इस प्रकार की गई है कि-- 
कुमार माता युवती: समुब्धं गुहा बिभति न वदाति पित्रे । 
अनोकसस्य न सिनज्जनास: पुरः पश्यन्ति निहितमरतो॥ ( ऋ० ५२१ ) 
अर्थात्‌ युवती माता पुत्र को अपने ही गर्भ में घारण करंती है, शभ्पने तुल्य पिता को नहीं देती और न उसके 
बल को क्षीण होने देती है, इसीलिए विद्वान पुरुष माता को प्रथम स्थान देते हैं । इस मन्त्र में माता का स्थान 
सर्वश्रेष्ठ इसीलिए कहा गया है कि बह बराबरी का दावा करनेवाले झ्रपने पति का बल नष्ट ने क रके गर्भ को अपने ही 
पेट में धारण करती है श्रौर पति को उस कष्ट से बचा लेती है। इस मातृभक्ति के श्रागे घर के बड़ों बूढ़ों की 
सेवा से पवित्रता मानने का उपदेश इस प्रकार है-- 
पुनम्तु सा पितर: सोस्यासः पुनन्तु मा पितामहा: पुन्तु प्रपितामहा: । पविन्नण शतायुधा । 
पुनन्ठु मा पितामहा: पुनन्तु प्रषितामहा: । पविश्रेण शतःगुवा विश्वमायुव्यंश्नव ॥ २७ ।। 
पुनन्‍्तु मा देवजना: पुनन्‍्तु सनसा किय: ।। पुनन्‍्तु विश्वा मृतानि जातवेद: पुनोहिं मां ।। ३६ ॥। 
( यजुर्वेद १६ ) 
अर्थात्‌ सौम्य पिता मुझे पवित्र करें, सौम्य पितामह मुझे पवित्र करें झौर सोम्य प्रपितामह मुझे पवित्र करें, 
जिससे मैं सौ बर्ष जीनेवाला होऊँ। पितामह श्र प्रपितामह मुझे पवित्र करें, जिससे मैं सौ वर्ष की पभायु प्राप्त 
कहूँ । मुझे समस्त देवजन पवित्र करें, मेरा मन और बुद्धि मुझे पवित्र करे, समस्त पज्चभूत मुझे पवित्र करें शौर 
प्रम्ति मुझे पवित्र करे। इन मल्त्रों में वृद्धों की सेवासे पवित्रता झोर दीर्घायु की प्राप्ति बतलाई गई है। इससे 
स्पष्ट हो जाता है कि वैदिक शिक्षा में बड़े बूढ़ों के मान झौर सेबा के लिए कितना जोर दिया गया है । इस 
कौटुम्बिक व्यवहार के भागे हम दिखलाना चाहते हैं कि वेदों में भपने कुटुम्ब से सम्बन्ध रखनेदाले भ्रन्य जातिबन्धुभों 
के लिये किस प्रकार सुख की कामना करने का उपदेश है । ऋग्वेद में लिखा है कि -- 
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हलतु माता ससस्‍्तु पिता सस्तु श्वा सस्तु विश्यति: । 
हस्त से ज्ञातय: सस्त्वपमभितों जन: ॥ ( ऋ० ७।५५।४ ) 
अत्मान वितरं पुत्र पौत्रं वितामहम्‌ । जाया जनिन्रीं मातरं ये प्रियास्तानुप छूथे ॥। (भ्र० ६&।५।३० ) 


छ 


रंग 


#धांद माता, पिता, जातिवाले, नौकर, चाकर और कुत्ते श्रादि पशु सब सुख से सोवें । आत्मीय जन, पिता, 
पुड, बीत, पितामह, स्त्री, पितामही, माता और जो स्नेही हैं, उनको मैं श्रादर से बुलाता हूँ | इन कुटुम्बियों भ्रौर 
जाति से सम्बन्ध रखनेवालों के साथ व्यवहार का वर्णान करके झ्रागे मित्रों के साथ मजैयवहार करने का उपदेश इस 
प्रकार -है--- 
सर्वे नन्दन्ति यशसागतेन सभासाहैन सलया सलाय: । 
किल्विवस्पृ त्पितुषणिह्य बामरं हितो भवति बाजिनाय ॥। ( ऋ० १०।७११० ) 
न स सखा यो न ददाति सल्ये सचाभुवे सचमानाय पित्व: । 
अपास्सात्प्रेयान्न तदोको अह्ति पृणन्तमन्यमरणं चिदिच्छेत्‌ ॥ ( ऋ० १०।११७।४ ) 
अर्थात्‌ मित्र के सहवास और यश से सब आनन्दित होते हैं | मित्र धन देकर समाज के पापों को दूर करता 
है श्रौर सबका हितकारी होता है । वह सखा ग्र्थात्‌ मित्र नहीं है, जो धनवान्‌ होकर अपने मित्र की सहायता नहीं 
करता । उसका घर सच्चा घर नहीं है । उतके पास से तो सदैव दूर ही भागना चाहिये । इन दोनों मन्त्रों में मैत्री 
का भाव और कर्तव्य अच्छी तरह बतला दिया गया है और दिखल। दिया गया है कि मित्र को भी कुटुम्ब और 
जाति की भाँति ही सहायता देना चाहिये । इसके आगे अब समस्त आर्यजाति के साथ व्यवहार करने का उपदेश 
इस प्रकार है-- 
प्रियं मा कृण देवेधु प्रियं राजसु मा कृणु । 
प्रियं सब स्थ पश्यत उत शूद्र उत्तायें ( अथर्व० १६।६२।१ ) 
रुचं नो धेहि ब्राह्मणेषु रुचं राजपु नस्कृषि । 
रुचं विश्येषु शूद्रेध्ध सयि घेहि रुचा रुचमु ( यजु० १८।४८ ) 
भ्र्थात्‌ मुभको ब्राह्मरों में प्रिय कीजिये, क्षत्रियों में प्रिय कीजिये, वैश्यों में प्रिय कीजिये और शूद्रों में प्रिय 
कीजिये | हमारी बाह्मणों में रुचि हो, क्षत्रियों में रुचि हो, बैस्यों और लुद्दों में रचि हो तथा इस रुचि में भी रुचि 
हो । इन मन्त्रों में श्रायं जाति के चारों वर्णों के साथ रुचि रखने और उनके थीच में प्रिय होने का उपदेश है। इसके 
भागे समल्‍्त मनृष्यजाति के साथ व्यवहार करने का आ्रादेश इस प्रकार है--- 
समानी श्रपा सह बोध्चरभाग: समाने योक्‍द्रो सह वो युनज्मि । 
सम्पर्चो$॑ग्नि सर्प्यतार नाभिमिव्राभ्ित: ।। ( अ्थबे० ३॥३०।६ ) 
सहुदर्यग सांमनस्यमविद्वेषं कृणोमि व: । 
अस्यो अन्पमभ्ति हयंत वत्सं जातमिवाध्न्या ।। ( ग्रथ्व० ३३३० १ ) 
ये समाना: समनसो जोवा जीवेषु मामका: । 
तेषां श्रीमंयि कल्पतामस्मिल्लोके शत समा: ।। ( यजु्वेद १६।४६ ) 


भ्र्थात्‌ तुम सब मनुष्यों के जलस्थान एक थामान हों और तुम सब प्रश्न को एक समान ही बाँट चूंट कर 
लो मैं तुमको एक ही कोटुम्बिक बन्धन से बॉधता हैं, इसलिए तुम सब मिलकर कर्म करो, जैसे रथचक्र के सब श्रोर एक 
ही नाभि में लगे हुए भ्रारे कर्म करते हैं । मैं तुम्हारे हृदयों को एक समान करता हूँ भ्रौर तुम्हारे मनों को बिद्वे षरहित 
करता हूँ । तुम एक दूसरे को उसी तरह प्रीति से चाहो, जैसे गौ अपने सद्याजात बछड़े को चाहती है। जो जीव, मन, 
वाएी से इस प्रकार की समानता के पक्षपाती हैं, उन्हीं के लिए मैंने इस लोक में सौ वर्ष तक समस्त 
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के रत्नों की प्राप्त होती है, इपतीलिए बुद्धिमान्‌ मनुष्य उस समय को पकड़ कर रखते हैं, क्योंकि प्रात:काल के जागरण 
से प्रजा, आयु, धन, पुष्टि बढ़ती है और बहादुरी आठी है। इस प्रकार दिनचर्या का वर्णन करके अत सदाचार से 
घनि्ठ सम्बन्ध रखनेवाली उदारता गर्थात्‌ दान का वरणन करते हैं-- 
तवोतिभि: सचभाना अरिध्टा बृहस्पते मधवान: सुबोराः । 
ये अश्ददा उत वा सन्ति गोदा ये बस्त्रदा: सुभगास्तेबु राय: ॥ (ऋ० ५४२८) 
अनुपूर्ववत्सां घेनुमनडवाहसुपबह एम्‌ । 
वास हिरण्यं दत्वा ते यन्ति दिवमुसमाम्‌ )। (अथर्व० ६।५२६ ) 
प्रर्थात हे बृहस्पत्ते ! जो भापकी रक्षा से सम्बन्ध रखनेवाले हैं, वे दु:खों से रहित, घनवानु झौर पुत्रपौत्रवाले 
होते हैं प्लौर जो गायों, घोड़ों भौर वस्त्रों का दान करनेवाले होते हैं, वे सौभाग्यवाले होते हैं और उनके घरों में 
प्रनेक प्रकार के घन सदा प्रस्तुत रहते हैं। जो जननेवाली गौ, बोभा ढोनेवाला बैल, शिर के नीचे रखनेवाली 
तकिया, वस्त्र भ्रौर सुबर्ण का दान करते हैं, वे उत्तम गति को प्राप्त होते हैं । इस उदारता श्ौर दानसम्बन्धी उपदेश 
के झागे ग्रब सदाचर के मूल सत्सज्ग का वर्णन करते हैं। ऋग्वेद में ग्राया है कि--- 
नाकस्य पृष्ठे अधि तिष्ठति थ्लितों यः पृणाति स हु देवेषु गच्छति । 
तस्मा भ्रापो घृतमर्षन्ति सिन्धवस्तस्मा इयं रक्षिणा पिन्वते सवा ।। (ऋ० ११२५५) 
अर्थात्‌ जो सदा विद्वानों के साथ रहता है, वह सुखकारी स्वयं में निवास करता है, जहाँ भ्रपतत्त्व (ईश्वर) 
स्थान देता है भौर सूर्यकिरणों दक्षिणा देती हैं। इस मन्त्र में विद्वानों के सत्संग का फल बतलाया गया है। इसके 
भागे विद्वानों को दक्षिणा देकर उनकी सेवा करने का फल भी बतलाते हैं। ऋग्वेद में है कि-- 
दक्षिणावतासिदिसानि चित्रा दक्षिणावर्ता दिशि सूर्यास: । 
दक्षिणावम्तो अन्त भजस्ते वक्षिगावस्त: प्र तिरन्त आयु:॥ (ऋ० १११५६) 
इक्षिणावास्प्रथमो हुत एति दक्षियाबान्प्रामणीरप्रमेति । 
समेव सस्ये नृर्पति जनानां यः प्रथमों दक्षिणामाविवाय ।। (ऋ० १०।१०७।५) 
वक्षिणाश्व' दक्षिणा थां ददाति दक्षिणा चखमुत यद्धिरिष्यस्‌ । 
दक्षिभास्नं बनुते यो न आत्मा वक्षिणणा वर्म कृषते विजानन्‌ ॥| (ऋ० १०१०७।७) 
झर्याद दक्षिणावान्‌ पुरुषों को नाना प्रकार के सुख, सूर्य के समान ऐश्वर्य और ग्रमृत के समान फल तथा 
दीर्घायु प्राप्त होती है! जो सबसे प्रथम श्रेणी का दक्षिणावान्‌ होता है, वह सबसे पहिले बुलाया जाता है, दही ग्राम 
का झागेवान होता है और वही राजा के यहाँ सम्मान पाता है । जो विद्वानों को दक्षिण में भ्रश्च, गो, सोना, चाँदी 
झोर भन्न देता है, उसके: लिए यह दक्षिणा कवच का काम देती है--उसकी रक्षा करती है। परन्तु यह सदाचार 
सम्बन्धी समस्त व्यवहार तभी सम्पन्न हो सकता है, जब मनुष्य ब्रतवाला हो, जिसका सदूूल्प हढ़ हो और जो स्देव 
प्रपने सिद्धांत पर कायम रहे । इस ब्रत का माहात्म्य बतलाते हुए वेद उपदेश करते हैं कि-- 
ब्रतेन दीक्षामाप्नोति दोक्षयाप्तोति दक्षिणास्‌ । 
वर्क्षिणा श्रद्धासाप्नोति भ्रद्धया सत्यमाप्यते ।! (यजु० १६।३०) 
भर्थात्‌ मनुष्य ब्रत से दीक्षावान्‌ होता है, दीक्षा से दक्षिणावान्‌ होता है, दक्षिण से श्रद्धावान्‌ होता है भौर 
श्रद्धा से सत्य को पर्थात्‌ मोक्ष को प्राप्त होता है। इस प्रकार से यह ब्रत ही सदाचार का मुल है। जो ब्रतधारी हैं, 
हृढ़ प्रतिज्ञावाले हैं, वही सदाचार में सफलता प्राप्ते करते हैं। परन्तु स्मरण रखना चाहिये कि यह हंढ़ता भौर इस 
प्रकार का द्रत बिना भभ्यास के नहीं हो सकता झौर न पभ्रभ्यास बिना संस्कारों के हो सकता है। इसलिए शभ्ागे 
. देखते हैं कि संस्कारों के. सम्बन्ध में बेद क्या उपदेश देते हैं । | 
६३ 
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विवाह और गर्भोधानादि संस्कार 


जिस प्रकार के सदाचार का वर्णोत किया गया है, उस प्रकार के सदाचारी मनुष्य समाज में तब तक उत्पन्न 
नहीं हो सकते, जब तक वे उत्तम संस्कारों द्वारा जन्म से ही संस्कृत न किये जायें । संस्कार का अर्थ है मन, वाणी 
भौर शरीर का सुधार | इसलिए मनुष्यों के जन्म से ही नहीं प्रत्युत जन्म के पूर्व गर्भ से भी संस्कार होना चाहिये । 
इतना ही नहीं प्रत्युत जिन स्त्री पुरुषों के द्वारा गर्भाधान होनेवाला है, उनको भी अच्छी प्रकार सुसंस्कृत होना 
चाहिये । कहने का मतलब यह कि समस्त संस्कारों का मूल विवाह को ही समभना चाहिये ! विवाह करनेवाले वर- 
वधू की क्‍या योग्यता हो ? उनकी क्‍या झायू हो और उनका क्‍या कर्तव्य हो ? ये वातें संस्कारों के भारम्भ के पूर्व 
विवाहकाल में ही स्थिर हो जानी चाहिये । वेदों ने इन समस्त ब तों को बहुत ही उत्तम रीति से स्थिर कर दिया है, 
इसलिए हम यहाँ इन बातों का इसी क्रम से वर्शान करते हैं । बेदों की श्राज्ानुसार सबसे पहिला संस्कार विवाह 
ही है और विवाह में सबसे पहिली बात वरवधू की योग्यता की है । भ्रतएव हम वेद के मन्त्र उद्धुत करते हैं, जिनमें 
विवाह करनेवाले वरवध्चू की योग्यता का बर्णन है । प्रथवंवेद में लिखा है कि-- 

शुद्धा: पता योधितो यज्ञिया इमा ब्रह्मणां हस्तेषु प्रपृथ र्‌ सांदयामि । 
पत्कास इबसशिषिज्चासि बो5हमिन्‍्द्रो सरत्वान्स्स वदातु तनन्‍्मे ।। (अथवे० ६।१२२। ५) 

भर्थात्‌ शुद्ध, पवित्र और पूमनीय इन स्त्रियों को मैं ज्ञानियों के हाथों में श्रलग भ्रलग सौंपता हूँ झ्रौर जिस 
कामना के लिए मैं यह तुम्हारा प्रभिषेक कर रहा हूँ, वह मेरी कामना सब देवता पूर्ण करें । इस मन्त्र में विवाह 
करने वाली कन्या को शुद्ध, पवित्र और पूजनीय बतलाया गया है और जिसके साथ विवाह करना है--उसे ज्ञानी 
विद्वान कहा गया है, इससे ज्ञात होता है कि हर प्रकार से योग्य कन्या और वर का ही विवाह वैदिक है, भ्रयोग्यों 
का नहीं । क्‍योंकि अ्रबोध कन्याएँ स्वयं श्रपने योग्य वर के लिए भ्रपता प्रभिष्राम प्रकट नहीं कर सकतीं । पर वेद 
उपदेश करते हैं कि योग्य कन्याएँ भ्रपना बर आप ही चुन लें। ऋग्वेद में लिखा है कि--- 

कियतो योषा मर्यतो वधूयो: परिप्रीता पन्‍्यसा वार्येण । 
भव्रा वचूभंदति यत्सुपेशाः स्वयं सा मित्र बनुते जने खितु ॥ (ऋ० १०२७।१२) 


प्र्थात्‌ बधु बननेबाली कितनी ही स्त्रियाँ जो भद्र श्रौर सुरूपा होती हैं, मनुष्यों की योग्यत्ता को पसन्द करके 
प्रपने मित्र (पति) को जनसमूह से खुद चुन लेती हैं । इस मन्त्र में पतिवरण करने में कन्याओं की स्वतन्त्रता दिख- 
लाई पड़ती है । इसके आगे विवाह के समय कन्याओ्रों की आयु का उपदेश इस प्रकार है-- 
सोम: प्रथमो विविदे गम्धर्वों विविद उत्तरः | तृतीयों अग्निथ्टे पतिस्तुरीयस्ते मनुष्यजा: ॥ 
सोसो ददद्‌ गन्धर्वाय गन्धर्वों दददरनये | रखि चल पुत्रांभ्वादादग्निमंहाम यो इमास्‌ ।। 
(ऋ० १०।८५॥४०--४१ ) 
अर्थात्‌ पहिला पति सोम है, दूसरा गन्धर्व है, तीसरा भगिनि है भ्रौर चौथा मनुष्य है। सोम गन्धव को देता है, 
गन्धरव भ्ग्नि को देता है श्र अग्नि धन और पुत्रों के लिए मुझको देता है। इन मन्‍्त्रों के द्वारा बतलाया गया है 
कि सोम, गन्धर्व प्रौर भग्नि के उपभोगों के बाद केवल सन्तान के लिए ही विवाह होना चाहिए । इन मन्‍्त्रों का 
भ्रथ करते हुए प्रांत्रेस्मृति में कहा है कि मनुष्य के पूर्वे कन्या को सोम, गन्धर्व भोर भग्नि ग्रादि देवता भोगते हैं 
अर्थात्‌ रोमकाल में सोम, स्तनकाल में गन्धव भ्ौर रजोदर्शनकाल में प्रग्ति का प्रभाव रहता है। इसलिए कन्या का 
विवाह रोम, स्तन और रजोधम के बाद ही होना चाहिये #8 । 
&8 पूर्वेस्त्रिया सुरैभुडक्ते देवगंधवंवर्क्विभिः। पश्चात्त मानवाः भुड्क्ते न तां दुष्यन्ति कहिचित्‌ । 
रोमदर्शनसंप्राप्त सोमो भुडक्ते तु कन्य काम । रजो दृष्टवा त गंधर्व: कुचो हृष्टवा हु पावक: । (झत्रिस्मृति) 
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प्र्थात्‌ यह जो ज्ञान से तीक्ष्ण बना हुप्रा मन है भ्रोर जिससे भयडुू:र-प्रसज् उत्पन्न हो जाते हैं, वह हमें शान्ति 
दे । यह जो ब्राह्मण के द्वारा संस्कृत हुई परमेष्ठिनी वाणी है श्रौर जिससे भयक्कुर प्रसद्भ॒ उत्पन्न हो जाते हैं, वह हमें 
घान्ति दे ! ये जो पाँचों ज्ञान भ्रथवा कर्मे्दियाँ हैं और जिनसे छठे मन के साथ भयऊ्भुर पाप हो पड़ते हैं, वे हमें 
धान्ति दें। इस प्रकार से इन मन्‍्त्रों ने मससा, वाचा और कमंणा पापों से बचने और शान्ति से रहने का उत्तम 
उपदेश दिया है। ईंन सब मन, वाणी और कर्मों में मन ही प्रधान है। उसी से सब पापों की उत्पत्ति होती है, 
इसलिए मन को निष्पाप करने का उपदेश इस प्रकार दिया गया है-- 


परो:पेहि मनस्पाप किसशत्तानि शंससि । 
परेहि न त्या कामये वृक्षां वनानि सं चर गृहेषुगोषु से सनः ।। ( भ्रथ्वं० ६।४५।१ ) 


प्र्थात्‌ है मेरे मन के पापो ! तुम मुझसे दूर हो जाव । मुभसे बुरी बातें क्‍यों करते हो? मैं तुमको नहीं 
चाहता, इसलिए मेरे पास से दूर हो जाव श्रौर जहाँ वनवृक्ष हैं, वहाँ चले जाव । क्योंकि मैं भ्रपने शरीर, इन्द्रिय 
झौर मनमें चित्त लगा रहा हूँ । इसी तरह मनसे सम्बन्ध रखनेवाले ईर्ष्यढ ष से बचने का भी उपदेश दिया ग्रया है । 
भ्रथवृंवेद में है कि-- 
यथा भूमिमृ तमना सृतास्तृतमनरतरा । यथोत मस्रुषो मन एवेब्योमृंत सन: ॥ ( अथवे० ६१८२ ) 
भ्र्ाव जैसे पृथिवी मुर्दे से भी श्रधिक मननशक्तिशून्य है भर जैसे मरे हुए का मन भी शून्य हो जाता है, उसी 
प्रकार ईर्ष्या करनेवाले का मन भी मुर्दा हो जाता है। इस उपदेश का यही मतलब है कि ईर्ष्याद्वेष करने से भन 
की विद्यालता नष्ट हो जाती है, वह भ्रत्यन्त संकुचित हो जाता है, मर जाता है भौर निन्‍्दा भी होती है । निन्‍दा से 
बचने के लिए वेद उपदेश करते हैं कि--- 
अयुतो5हमथुतो म आस्मायुतं से चक्षुरयुतं में श्रोत्रमथुतों से 
भ्राणोइयुतो मेड्णनोञ्युतों में व्यानोड्युतो5हं सर्व: ॥ ( प्रथबे० १६५११ ) 
धर्थात्‌ मैं श्रनिन्दित होऊँ, मेरी आत्मा अ्निन्दित होवे और मेरे चक्षु, श्रोत्र, प्राण, भ्रपाव तथा व्यान 
भ्रनिन्दित होवें। इसके भागे वेदमन्त्रों में व्यभिचार श्रादि दुष्ट कर्मों के त्याग करने की शिक्षा इस श्रकार दी गई है-- 


मा पृणन्तो वुर्तिमेन आरन्मा जारिषुः सूरयः सुत्रतास: । 
अन्यस्तेषां परिधिरस्तु कश्िवपुणन्तसलि सं धत्तु शोकाः ॥ ( ऋ० १।१२५॥७ ) 
प्र्यात्‌ दुष्ट कर्म मत करो और न प्रतिष्ठित तथा धर्मात्माग्रों में व्यभिचार ही करो, क्योंकि व्यमिचार करने- 
बालों के लिए दूसरा ही कानून है, जिससे वे शोक को प्राप्त होते हैं। इसके आगे हिंसा का निषेघ इस प्रकार है-- 


अनागोहस्पा वे भोसा कृत्ये मा नो गामश्यं पुरुष बधी: । 
मत्रयश्नासि निहिता ततस्त्वोत्थापयामसि पर्णाललघीयसी भव ॥ ( भ्रथर्वं० १०११।२६ ) 
येइ श्रद्धा धनकाम्या ऋब्यादा समासते । ह 
ते या अस्येषां कुम्मों पर्यादधति सवंदा ॥ ( अथवें० १२२५१ ) 
अर्थात्‌ हे हिसा ! निर्शेषों की हत्या निश्चय ही महाभयानक है, श्रतः तू हमारी गौ, घोड़े और पुछ्षों को मत 
मार । जहाँ जहाँ तू गुसरूप से छिपी है वहाँ वहाँ से हम तुमे निकालते हैं, श्रतः तू पत्त से भी अधिक हलकी हो जा ! 
अश्रद्धा वाले जो धन की कामना से मांस खानेवालों का साथ करते हैं, वे सर्व दूसरों की ही हंडी का खाते हैं ! इन 
अन्त्रों में पशुवध छोर एंयभक्षरा का निषेध किया गया है । इसके आगे मद्य का निषेध इस प्रकार है-- 
हत्सु पीतासो युध्यस्ते दर्सवासो न सुरायाम्‌ । ऊघर्न नप्ना जरसम्ते ॥ ( ऋ० ८।२।१२ ) 


४६६ बेदिक सम्पत्ति 


प्र्थात्‌ शराब को दिल खोल कर पीने वाले दुष्ट लोग आ्रापस में लड़ते हैं श्रौर नंगे होकर व्यर्थ बड़बड़ाते हैं, 
इसलिए शराब का पीना बुरा है। जिस -तरह शराब का पीना बुरा है, उसी तरह जुवा खेलना भी बुरा है। वेद 
उपदेश करते है कि-- 
जाया तप्यते कितवस्प होना माता पुत्रस्य चरतः क्‍व स्वित्‌ु । 
ऋणावा बिभ्यद्धनमिच्छमानो5न्येषा मस्तसुप नक्तमेति ।| ( ऋ० १०।३४।१० ) 
श्र्थात्‌ जुवारी की स्त्री सदा कष्टमय अवस्था के कारण दुःखी रहती है, गली गली मारे मारे फिरनेवाले 
जुवारी की माता रोती रहती है, कर्ज से लदा हुआ जुवारी खुद सदा डरता रहता है और धन की इच्छा से वह रात 
के समय दूसरों के घरों में चोरी करने के लिए पहुँचता है, इसलिए जुवा खेलना निहायत खराब है | इसी तरह चोरी 
को भी बुरा बतलाया गया है। अ्रथवंवेद में है कि-- 
येषइमावस्था ३ राजिसुदस्थ॒ुर्नाजमत्रिण: । 
अग्निस्तुरीयो यातुहा सो अस्पश्यमधि ब्बत ।। ( अ्रथर्व० १४१६१ ) 
भर्थात्‌ जो मुफ्तखोरे, भूखे मर भटकनेवाले अँधेरी रात में बस्ती के भीतर चोरी करने और डाका डालने के 
लिए आते हैं, उनसे बचने के लिए राजपुरुष सबको सचेत करता है और उन्हें पकड़कर मार डालता है। इसलिए 
कभी किसी की चोरी नहीं करना चाहिये । 
यहाँ तक स्थूल सदाचार का वर्खन करके अब सभ्यतासम्बन्धी सदाचार का वर्शांन करते हैं। सभ्यता में सबसे 
पहिली बात स्वच्छुता श्रौर पवित्रता की है । इसलिए वेद उपदेश करते हैं कि --- 


वरुपदा र्व सुपुचान:ः ट्विन्नः स्नातो मलादिव । 

पुत् पविश्रेणेवाज्यमापः शुन्धन्तु मैनस: ।। ( यजुर्वेद २०१२० ) 
पुनन्तु मा देवजना: पुनन्तु मतसा घियः ! 

पुनन्तु विश्वा भूतानि जातबेद: पुनीहि भा | ( यजुर्वेद १६।३६ ) 


प्र्थात्‌ जैसे वक्ष से सूखे पत्ते गिर जाते हैं, जैसे पसीना निकला हुआ आदमी स्नान से मल को धो डालता है 
झ्रौर जैसे घी से पवित्रता होती है, उस्ती तरह हे जल ! मेरे शरीर, वस्त्र और घर के मलों को शुद्ध कर दीजिये । 
मुझे विद्वान्‌ पवित्र करें, सेरा मत और बुद्धि सुके पवित्र करें, समस्त संसार के प्राणी घुझे पवित्र करें भोौर यह 
अग्नि मुझे पवित्र करे | इस स्वच्छुता और पवित्रता के उपदेश के आगे सदाचार से सम्बन्ध रखनेवाली दिनचर्या का 
उपदेश इस प्रकार है-- ह 
श्रद्धां प्रातहंवामहे श्रद्धा सध्यन्दितं परि । 
श्रद्धां सूर्सस्य निम्न चि थद्धे श्रद्धापयेह नः ।। ( कहु० १०१५१॥५ ) 
सुगुरसत्सुहिरिण्यः स्वश्वो बृहृदस्मे वय इन्द्रो बधाति । 
यत्त्वायन्तं बसुना प्रात्तरित्वो सुक्षीजयेव पदिसुत्सिनाति ( ऋ० ११२५२ ) 
प्राता रत्न प्रततरित्वा दधाति त॑ चिकित्वान्प्रतिगद्मा नि घत्त । 
तेन प्रजां वर्धव मान आयू रायस्पोषेण सचते सुवीर: ।! ( ऋ० १।१२५॥१ ) 
अर्थात्‌ मैं प्रातःकाल श्रद्धा की पूजा करता हूँ, मैं मध्यदिन में श्रद्धा की पूजा करता हूँ और मैं सूय्ये छिप जाने 
पर श्रद्धा की पूजा करता हूँ, इसलिए है श्रद्धा ! तू श्रद्धाके लिए आ । जो प्रातःकाल उठता है, उसे सुन्दर गौएं, 
सोना. भोड़े और लम्बी आयु प्राप्त होती है और उसे सूर्यदेवता वसु के द्वारा इस तरह बाँध देता है, जैसे कोई रस्सी से बंधा 
हो। प्र्धात प्रातः:काल उठने का श्रभ्यास करने से सूये आप ही श्राप उठा देता है। प्रात:काल उठनेवालों को श्रनेक प्रकांर 


बेदमनत्रों के उपदेश ड्ह्ह 


इस तरह से कन्या की आयु को बतलाकर बर की आयु के लिए ऋग्वेद उपदेश करता है किर- 


युवा सुबासा: परिवीत आगरात्स उ श्रेयास्भवति जायमान:ः । 
ते धीरासः कंथय उच्नयन्ति स्वाध्यो३रे सनसा देवयस्त: ॥ (ऋ० ३॥८।४) 
अर्थात्‌ जो युवावस्था को प्राप्त होकर, विद्या पढ़कर और यज्ञोपवीत तथा सुन्दर वस्त्रों को पहिने हुए भ्राता है, 
वही श्रेय को पाकर प्रसिद्ध होता है श्रौर उसी को विद्वान तथा धीर पुदुष अ्न्तःकरण से उन्नत करते हैं प्रौर बड़ा 
मानते हैं। इस मन्त्र में समावतेन के समय की आयु का वर्णंत है। समावतेन के बाद ही विवाह होता है, जिससे 
स्पष्ट हो जाता है कि विवाह के समय पुरुष भी युवी ही होना चाहिये । क्योंकि यदि-विवाह करनेवाले योग्य और 
युवावस्था को प्राप्त न हों तो वे भ्रपना कतंव्य समभकर परस्पर प्रतिज्ञा नहीं कर सकते । वरवधृ कीं परस्पर वेवाहिक 
प्रतिज्ञाओं को वेदमन्त्रों में बहुत ही भ्च्छी तरह दर्शाया गया है। विवाह के समय बर प्रतिज्ञा करता है कि-- 
गुल्लामि ते सौभगत्वाय हस्त मया पत्या जरदष्दिर्ययास: । 
भगो अर्थभ्ता सबिता पुरन्धिम हा त्वावुर्गाह पत्याय देवा: ॥। (भ्रथर्व १४॥१।५०) 
भगस्ते हस्समग्रहीत्‌ सबिता हस्तमग्रहीतृ । पत्नी स्वमसि धर्मणाहू गुहपतिह्तव ।। 
(अथवे० १४१५१) 
अर्थात्‌ भग, भ्र्यमा, सविता और पुरन्धि आदि देवताओं ने मुझको गाहँपत्य के लिए तुके दिया है। अ्रतएव मैं 
सौभाग्य के लिए तैरा हाथ पकड़ता हूँ। तू वृद्धावस्थापर्यत मेरे साथ रह । भग और सविता आदि देवताओं ने मुझे 
तेरा हाथ पकड़ाण है, इसलिए अब तू धर्म से मेरी पत्नी है और मैं धर्म से तेरा पति हूँ । वर की इस प्रतिज्ञा पर 
बधु प्रतिज्ञा करती है कि--- 
अभि श्या भनुजातेन द्धासि सम वाससा । 
प्रथासो मम केवलो नान्‍्यास्ां कोेयाश्रन ।! (अथवे० ७।३७।१) 
अहूं बदामी नेतू वयं सभायामह त्वं बद । 
भसेदसस्त्वं केवलो नान्‍यासां कीर्तवाश्वन )! (अ्रथवं० ७३८॥४) 
अर्थात्‌ हे मननशील पुरुष ! मैं तुक्के अपने वस्त्र से बाँवती हैँ कि जिससे तू मेरा ही रहे झोौर दूसरी स्त्रियों की 
कभी बात न करे। मैं प्रतिज्ञा कर रही हैँ और इस सभा में तू भी प्रतिज्ञा कर कि जिससे तू मेरा ही होवे और भ्रन्य स्त्रियों 
की कसी बात न करे। इस प्रकार के इन प्रतिज्ञावचनों के वाद ही विवाह हो जाता है । विवाह हो चुकने पर मातापिता को 
उचित हैँ कि वे वरवधू को आवश्यक पदार्थ देदें | यह बात वेदमन्त्र ने सूर्या के अलड्भार से इस प्रकार बतलाई है कि- 


घित्तिरा उपअह ण॑ं चक्षुरा अभ्यञ्जनम्‌ । 

झोम सिः कोश आसीद्‌ यदयालृ सूर्या पत्तिम ।। (अ्रधवे० १४१॥६) 

था अहुस्तन्नदमन यात्र तत्निरे या देवीरन्‍्ता अभितो5ददन्त । 

ताररवा धरसे सं व्यपम्त्वायुष्मतोद परि घत्स्थ बास: ! (अथ्ें० १४१४५) 

कृत्रिम: कण्टक: शतबन्‌ ये एव: । अपास्या: केश्यं सलसप शोष॑ष्य लिखातू ॥ (प्रभरयं० १४।२।६८) 


प्रथात जब सूर्या (कन्या) पति को प्राप्त हो, तो चैतन्यबुद्धि ही शोढ़नी हो, दर्शनशक्ति ही भज्जन हो धौर 
जमीन झासमान का सम्पुट द्वी पिटारी हो । जिन स्त्रियों ने सूत काता है, जिन्होंने ताना किया है, जिन्होंने बुना है प्लौर 
जिन देवियों ने अंचल काढ़ा है, वे सब स्त्रियाँ कन्पो को वस्त्र पहिनावें भोर कहें कि हे भायुष्मती वध ! तू इन्हें पहिन ले । 
कृत्रिम कॉँटों का बना हुआ झनलेक दाँतोंवाला जो यह कंषा है, वह वधू के केशों और शिर के मलों को निकाल डाले । 


2] बेदिक सम्पत्ति 


इस प्रकार से झंजन, पिटारी, श्रोढ़नी, काढ़े हुए वस्त्र श्ौर कंघा आदि आवश्यक पदार्थ वधू को दिये जावें स्‍्रौर 
पति के घर को वह अ्रच्छी सवारी में बिठलाकर रवाना की जावे । बेद आज्ञा देते हैं कि-- 
रुक्मप्ररतरण वहा विश्वा रूपाणि बिञ्तम्‌ | आरोहत्‌ सूर्या साबित्री बृहते सौसगाय कम ।। 
( श्रथवं० १४२३० ) 
अर्थात्‌ जरी के बिछौनेवाली सेजगाड़ी जो झनेक प्रकार के पदार्थों से सजाई गई हो, उस पर सौभाग्यवती वधू 
पति के घर जाने के लिए चढ़े । जिस समय वधू सवारी में चढ़कर चलने लगे उस समय बिद्वान्‌ श्राशीर्वाद दें कि-- 
भ्रह्मापरं युज्यतां ब्रह्म पूर्व ब्रह्मान्ततों मध्यतों ब्रह्म सब त: । 
अनाव्याधां देवपुरां प्रपद्म शिवा स्योना पतिलोके वि राज ५ (अथबे० १४)१।६४) 
यथा सिन्धुनेदीतां साम्राज्य' सुधुबे बूषा । एवा त्व सम्राशयेधि पत्पुरस्तं परेत्य ॥। 
सम्राशपेधि श्वशुरेषु सन्राज्पुत वेजृषु । नतानदु: सम्राशयेधि सम्राज्युत श्वश्न वा: | 
(अथवं० १४१ ।४३--४४) 
प्रर्थाव्‌ ब्रह्म श्रागे, ब्रह्म पीछे, ब्रह्म मध्य में और ब्रह्म अन्त में समझकर हे वधू ! तू अपने सुटढ़ देवपुर --पति- 
गृह को--सुखदायिनी और कल्याणकारणी होकर जा और विराजमान हो । जैसे बलवाज समुद्र ने नदियों का राज्य 
प्राप्त किया है, वैसे ही तू पत्ति के घर की राज राजेश्वरी हो । ध्वशुर की दृष्टि में रानी की भाँति, सास के निकट रानी 
की भाँति और ननन्‍द तथा देवर के लिए महारानी की भाँति होकर रह । इस प्रकार का आश्यीर्वादे पाकर वधू पति- 
गृह में पहुच्तती है श्रौर पतिग्राम के स्त्रीपुरुष उसकी प्रगवानी करते हैं तथा कहते हैं कि-- 
आत्मन्वत्युव रा नारीयमागन्‌ तस्यां नरो वपत बीजमस्याम | 
सा व: प्रजाँ जनयद्‌ वरक्षणाध्यों ब्िश्रती दृग्धमृषभस्य रेत:। . (अथवे० १४।२।१४) 
अर्थात्‌ यह श्रात्मवान्‌ श्रौर उपजाऊ नारी आई है, इसलिए हे नर ! इसमें बीज बो और यह शुद्ध वीर्य को धारण 
करके श्रपने भंग से तेरे (लए पुत्र उत्पन्न करे । यहाँ तक वेदमन्त्रों ने प्रच्छी प्रकार बतला दिया कि विद्वानू, योग्य, युवा और 
धनधान्यसम्पन्न ही विवाह करने के अ्रधिकारी हैं, भ्रन्य नहीं । प्रयोग्यों के विवाह की निन्‍दा करते हुए वेद उपदेश करते हैं कि- 
प्रश्लीला तनूरभवति रुशती पापयामुया । 
पतिय दू वष्चो३र बासस: स्वमथद्भमध्यूण ते ॥ . [(प्रथर्व० १४।१।२७) 
भ्र्थात्‌ दरिद्री पुरुष जब स्त्री के वस्त्रों को पहनकर बाहुर निकलता है, तब स्त्री का शरीर नग्न हो जाता है, इस- 
लिए ऐसों के साथ विवाह न करना चाहिये। विवाह स्व योग्य स्त्रीपुरुषों का ही होता चाहिये । वही गर्भाधानादि 
संस्कारों को भ्रच्छी प्रकार कर सकते हैं श्नौर उन्हीं की सन्‍्तान सदाचारी होकर समाज के योग्य हो सकती है और 
झारम्म में बतलाई हुई सातों इच्छाओं को पूर्ण कर सकती है । उपर्युक्त वेद के मन्त्रों ने भ्रादर्श विवाह का चित्र खींचकर 
बतला दिया है कि इस प्रकार के प्रादर्श विवाह के बाद ही गर्भाधान होता थाहिये। वेद का गर्भावानप्रकरण प्रजनन- 
शास्त्र के बहुत ही सुक्ष्म नियमों का उपदेश करता हूँ । वह इस रहस्य को एक उद्च श्रंणी के बेद्य की भाँति बतलाता 
है, जिससे सल्तान उत्तम पैदा हो भ्रौर दम्पति उन व्याधियों श्रौर हानियों से बच जायें, जो प्रायः भ्रवजान युवकों झौर 
सद्यो विवाहिताश्रों को भोगन! पड़ती हैं। इन उपदेशों को भ्रश्लील न समभना. चाहिये । भ्रागे इसी विवाहप्रकरण में 
गर्भाधानसंस्कार के लिए वेद झश्राज्ञा देता है कि-- 
आ रोह तल्प॑ सुमनस्यमाने हु प्रणां जतय पश्ये अस्मे ! 
इन्द्राणीष स॒ुबुधा बुष्यमाना उ्वोतिरप्ा उषत: प्रति जागरासि ॥। (प्रथर्वं० १४।२॥३१) 
देवा अग्रे न्यपद्यस्त पत्नी: समस्पृशन्त तन्वस्तनूभि: । 
सुर्येथ नारि विश्वकप महित्वा प्रजावत्ती पत्यां सं भवेह ॥ (भ्रथव ० १४॥२।३२) 
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तां पृषथ्छिवतमासेर्यस्थ यस्‍्पां बीज मनुध्या३ अपस्ति | 

या न ऊरू उशती विश्रयाति यस्थामुशन्त: प्रहरेम शेष: ॥| (श्रथवें० १४।२।३८) 

प्र स्‍्या सुझुचास अरणस्यथ पाशाद्‌ येन स्वावध्नात्‌ सबिता सुशेवा: । 

उद' लोक सुगसक्र पन्‍्था कुशोसि तुभ्यं सहपत्त्ये बधु | (अ्रथर्व० १४१४८) 

आ रोहोरुसुप धत्त्व हस्तं परि प्यजस्व जायां सुमनस्यम्ान: । 

प्रजां कृष्याथामिह मोदमानों दीर्घ बासायु: सविता कृणोतु । (प्रथवें० १४।२।३६) 

यद्‌ दुष्कृतं यचछमलं विवाहे वहुतो उ यत्‌ । 

तत स॑ भलस्य कम्बले सृज़्महे दुरितं बयस्‌ ॥। (अ्रथर्व० १४॥२६६) 

श्र्थात्‌ है वधु ! तू प्रसन्नचित होकर इस पर्यक पर चढ़ और इस अपने पति के लिए सम्तान को उत्पन्न कर तथा 

इन्द्राणी की भाँति हे सौमाग्यवती ! बुद्धिमानी से सूर्य निकलने के पहिले उषःकाल ही में जागना । विद्वानू लोग पहिले भी 
अपनी पत्नियों को प्राप्त हुए हैं और अपने शरी रो को उनके शरीरों से भ्रच्छी तरह मिलाया है, इसलिए हे बड़े ऐश्वयेबाली 
श्रौर प्रजा को प्राप्त होनेवाली स्त्री ! तू भी भ्पने इस पति से मिल। हे पालनकर्ता परमेश्वर ! जिस स्त्री में प्राज बीज 
बोना है, उसको प्रेरित कीजिये कि जिससे वह हमारी कामना करती हुई अपनी जाँघों को फैलावे श्ौर हम कामना करते 
हुए श्पनी गुप्तेन्द्रिय का प्रहार करें। हे वधू ! मैं तेरे पति के द्वारा जंघा प्रदेश के गुप्त मार्ग को सुगम करता हूँ भौर तुमे 
उस वरुण के उत्कृष्ट बंधन से छुड़ाता हैँ, जिसको सविताने बाँधा है। हे पुरुष ! तू जाँघों के ऊपर झ्रा जा, हाथ का सहारा 
दे, प्रसन्नचित होकर पत्नी को चिपका ले शोर हर्ष मनाते हुए तुम दोनों सन्‍्तान को उत्पन्न करो, जिससे सविता देव 
तुम दोनों की आयु को बढ़ावें। इस वैवाहिक कार्य से जो मलितता हम दोनों के द्वारा हुई है, उस कम्बल के दाग को 
धो डालें । इन मंत्रों में गर्भावानक्रिया का उपदेश आयुर्वेदिक विज्ञान के भ्रनुसार किया गया है । 


सबसे पहिले मन्त्र में गर्भाधान के लिए रातत्रे का समय बतलाया गया है, दिन का समय नहीं। क्योंकि कहा गया है 
कि उषःकाल के पहिले ही जागना । इसका यही मतलब है कि दिन के समय में लज्ा और संकोच होता है। दूसरे मंत्र में 
प्रालिड्रन का उपदेश है। आलिज्भन से विद्य तू-परिवतंन होता है, भय दूर होकर आनन्द का उद्रे क होता है और लज्जा 
का निवारण होता है, जो प्रायः प्रथम समागाम के समय में स्त्रियों में होती है। इसलिए तीसरे मंत्र में कहा है कि स्त्री 
प्रसश्नताधुर्वक इस काये में सम्मिलित हो । चौथे मन्त्र में वतलाया गया है कि समागम के पूर्व प्रत्येक स्त्री का गर्भमार्ग एक 
बारीक भिल्‍ली से ढका रहता है, इसलिए पुरुष को उससे सावधान रहना चाहिये और ऐसा मौका न आने देना चाहिये कि 
जिससे स्त्री को कष्ट हो #। पाँचवें मंत्र में स्वाभाविक आसन का वर्णोन्र किया गया है मिसका यही मतलब है कि उलटे 
टेढ़े श्रासनो' का उपयोग न हो । क्योंकि अ्रस्वाभाविक झासनों से सन्‍्तान विकलांग उत्पन्न होती है । पाँचवें मंत्र में कार्येनि- 
वृत्ति के बाद सचैल स्नान करने का उपदेश है। जिसका मतलब स्वच्छता श्रौर आ रोग्य रक्षा है। इन सब उपदेशों के तीन' 
तात्पय हैं। पहिला यह है कि प्रथम समागम का ब्रह्मचर्ययुक्त रजवीयें अ्ज्ञानता के कारण व्यर्थ न चला जाय, किंतु गर्भ 
प्रवश्य स्थापित हो जाय | इसलिए रात्रि के समय का, प्रालिज्धन का, स्त्री के प्रसन्नतापू्वक सम्मिलित होने का उपदेश 
भौर स्वाभाविक आसन का उपदेश किया गया है। दूसरा यह है कि सन्‍्तान सर्वाज्भुसुन्दर श्रीर उत्तम हो: इसलिए भय, 
लज्जा, संकोच प्लौर कष्ट का निवारण बतलाया गया है श्रौर तीसरा यह कि दम्पति की आरोग्यता कायम रहे, इसलिए 
पानन्द और शुद्धता का उपदेश किया गया है। सब उपदेश का मतलब यही है कि बरह्नावर्ययुक्त रजवीयय से सर्वगुणशसम्पन्न 
सन्तान उत्पन्न हो ज़ाय और दम्पति के आरोग्य में वाघा उपस्थित न हो । इन मंत्रों के द्वारा इस रहस्यपूर्ण कृत्य का 
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# यह बन्धन एक बारीक भिल्‍ली से बेंघा रहता है जो प्रायः प्रथम समागम के ही समय में खुलता है, परन्तु 
अपवादरूप से यह रजोदर्शन के साथ भी खुल जाता है भौर समागम होने के बाद भी बना रहता है । 


प्ण्रे हैदिक सब्पक्ति 


वर्णन करके आगे वेद उपदेश करते हैं कि जब पति पत्नी गर्भस्थापन से निवृत्त हो जाग, तब वस्त्रों को धो डालें झौर 
दोनों स्तान करके गाहपत्यार्नि में हवन करें तथा पति विनम्र भाव से परमेश्वर-की इस प्रकार प्रार्थना करे कि--- 
विष्णयोति कल्पयतु स्वष्टा हूपाणि पिशतु । आ सिख्लतु प्रजापतिर्षाता गर्भ दघानु ते ॥ १ ॥। 
गर्भ घेहि सितीवालि गर्भ घेहि सरस्वति | गर्भ ते अश्वनो देवावा थर्त्तां पुइ्करतूजा ।| २ ॥। 
हिरण्पयों अरणी य॑ निर्मन्‍्यतो अश्विना । स॑ ते गर्भ हवामहे दशमे सासि सूतवे । हे ॥ (क० १०१८४) 
अर्थात्‌ हे वध ! विष्णु तेरे गर्भस्थान को गर्भ ग्रहण करने के योग्य करे, त्वष्टा तेरे गर्भ के ग्राकारों को स्पष्ट 
करे, प्रजापति जीवनी शक्ति क्रा संचार करे और घाता गर्भ की पुष्टि करे। चब्द्रशक्ति गर्भ को धारण करे, सरस्वती 
गर्भ को घारण करे भ्रौर आकाथपुत्र अश्विनी देवता गर्भ का पोषण करें । अश्विनदेवत्ता जिस विद्युत प्रेरणा से गर्भ 
को बाहर लाहे हैं, उस शक्ति द्वारा दशवें महीने में गर्भ को बाहर लाने के लिए हम उनका आवाहन करते हैं # । 
इस प्रकार से गर्भाघानसंस्कार के बाद प्रातः:काल गांव घर के वृद्ध पुरुष वधू का मुख देखते हैं श्ौर झाशीर्वाद 
देते हैं। वेद उपदेश करते हैं कि-- 
ये पितरो वध्‌दर्शा इमं बहतुमागमन्‌ । 
ते अस्ये वध्चे संपत्नय प्रजावच्छर्म यच्छाग्तु ॥! (अथर्व० १४।२।७३) 
श्र्थात्‌ बध्‌ के देखनेबाले पितर जो इस विवाह में आये हैं, वे सब पतिसहित वधू को उत्तम श्रजा के लिए 
ग्राशीर्वाद दें । इस प्रकार से यह वैदिक विवाह और गर्भाघात समाप्त होता है, किन्तु कभी कभी दुर्भाग्य से पतिसंयोग 
के पूर्व ही कन्या विधवा हो जाती है ! ऐसे श्रापत्काल के लिये वेद उपदेश देते हैं कि--- 
ग्राह्मा गृहाः स॑ सुज्यन्ते स्त्रिया बब्धियते पति; ! 
ब्रह्म व विद्वानेष्णो ३ यः ऋव्याद निरादधत्‌ !। (स्रथवें० १२।२।३६) 
या पूर्व पति बित्त्वाथास्यं लिव्दतेप्यरम्‌ । 
पञ्चौदन च तावबं ददादो ८ थि योषत: ।। २७ !। 
समानलोकों भवर्ति पुदरभु वापर: पति: । 
यो३जं पञ्चौदन दक्षिणाज्णोतिएं ददालि )। २८ ॥ (अथवे> ६&/५॥२७--२८) 
श्र्थात्‌ जब स्त्रियों के पत्ति मर जाते हैं, तब घर उजड़ जाते हैं. इसलिए कन्या का पति सर्देव वेदवेत्ता ही 
दूढ़ना चाहिये, जिसने कभी मांस न खाया हो। जो स्त्री पहिले पति को पाकर दूसरे पति को प्राप्त होती है, वह 
पठ्चौदन के द्वारा उसते जुदा नहीं होती । दूसरा पर्ति विधवा स्त्री के साथ पझचोदत-यज्ञ-द्वारा विवाह करके अपनी 
जाति में समानता से स्थान पाता है। यहाँ तक हमने वेदमन्त्रों से विवाह और गर्भाधावसंस्कार वा वर्णन किया । 
प्रब आगे पु सवनसंस्कार से सम्बन्ध रखनेवाले मन्त्रों को लिखते हैं। इस संस्कार का मुख्य उद्देश्य गर्भेस्थ को 
पुत्र बनाता है। यह कार्य एक ओषधि के द्वारा किया जाता है ! वेद में लिखा है कि-- 
शमी पश्वत्य आरूढस्तत्र पु सुदन कतम । 
तह पृत्रस्थ बेदर्त तत्तश्रीध्या सरामसि ॥। १ ॥। 





# इस प्रार्थना में विष्ण, त्वष्टा, प्रजापति, घाता, चन्द्र, सरस्वती और ग्राश्विन आदि शक्तियों का वन झाया हैं। 
ये वे सूक्ष्म शक्तियाँ हैं, जिनके द्वारा 4र्न का घारण, पोषण और जनतन होता है । इसलिए सग्रर्भा को चाहिये कि ऐसे 
श्राह रण्दिर से रहे, जिससे गर्म दश मास तक सुरक्षित रहे और समय पर सरलता से सस्तानोत्पात्त हो। वेद सदैव 
प्रार्थनाओं के दगरा तत्तत्कार्यशक्ति की मूचता देते हैं, जिसके उपयोग से वह वह कार्य होता है। यह वेद की शैली है। 


द्वेद भच्जों के उपदेश भ०३ 


पुंसि वे रेतों भवति तत्स्श्रियासनु बिच्यते । 
तह्वं पुत्रत्य वेद तत्प्रजापतिरत्रवीतु ॥ २।। (अ्रथवे० ६।११।१--२) 
प्र्थात्‌ जिस शमी वृक्ष पर अश्वत्य वृक्ष उगा हो, उसकी जड़ को गर्भाधानके दिन से दो तीन मास तक सरुत्री को 
देने से पुत्र की प्राप्ति होती है। जो वीर्य स्त्री में डाला जाता है, वह पुंसत्व (पुत्र) को प्रात्त हो जाता है और पुत्र की 
प्राप्ति होती है, यह बात प्रजापति-- परमःत्मा ने कही है। इस पुंसवनसंस्कार के आगे सीमस्तोन्नयनसंस्कार होता है। 
जब गर्म चार पाँच महीने का हो जाता है तब मस्तिष्क उन्नत होता है और बुद्धि जागृत होती है। इसी को श्षीमन्त- 
उन्नयन श्रर्थात्न शिर की उन्नति कहते हैं । शिर के विषय में वेद में लिखा है कि--- 
तद्दा अथवंण: शिरो देवकोश: सपुब्जिस: । 
तत्‌ प्राणो अभि रक्षति शिरो अन्नमथों मन: ॥ (पथर्व० १०२२७) 
अर्थात्‌ ज्ञान का केच्र शिर है जो देवताश्रों का सुरक्षित कोश है । इस कोश की प्राण, मन और भन्न रक्षा करते 
हैं। ऐसे ज्ञानकोश शिर की वृद्धि के समय से गर्भिणी को चाहिये कि वह वीरों की कथाएँ सुने, उत्तम चित्र देखे और 
उत्तम कर्मो (यज्ञों) का अनुष्ठान करे, जिससे गरभेस्थ का मस्तिष्क उत्तम संस्कारों से संस्कृत हो जाय । इस संस्कार के 
आगे जातकर्मसंस्कार है । यह संस्कार वालक के उत्पन्न होने पर किया जाता है । जिस समय बालक उत्पन्न होने लगता 
है, उस समय की प्रार्थना का शर्थात्‌ कुदरत की वैज्ञानिक क्रिया का वर्णन वेदों ने इस प्रकार किया है-- 


यथा वात: पुष्करिणों समिद्भयति सर्वतः | एवा ते गर्भ एजतु निरंतु दशमास्य: ॥| ७ ।। 
यथा बातो यथा बन यथा समुद्र एजति | एवा त्वं दशमास्य सहाबेहिं जरायुणा ॥| ८ ॥। 
दश मासाउछशयान: कुमारों अधि मातरि । निरेत जीबवो अक्षतो जीबो जीवन्त्या अधि ॥ ६ |। 
(ऋ० ५/७८७७- ६) 
अर्थात्‌ जिस प्रकार हवा से छोटा तड़ाग सब ओर से हिलने लगता है, बसे ही दश मास में तेरा गर्भ हिले और 
बच्चा बाहर श्रावे ! जिस तरह हवा, वन और समुद्र हिलते हैं, वैसे ही हे बालक ! तू जरायु के सहित ञ्रा । जीती हुई 
माता के जीवन पर जीनेवाला हे जीव (बालक) ! तू माता के गर्भ में दश महीने सोकर श्रक्षत निकल । इन मन्त्रों 
के द्वारा बतलाया गया है कि गर्भिसी के पेट में जो चारों श्र से दर्द पैदा होता है, उससे बिचलित होकर वह 
गर्भस्थ के भ्रति बुरे भाव न सोचे कि जिसका प्रभाव वालक पर बुरा पड़े, प्रत्युत वह यहू समझे कि यह दर्द बालक 
का पैदा किया हुआ नहीं है, किन्तु प्राकृतिक शक्तियों के कारण हो रहा है। इसके भागे सबसे प्रथम दुग्धपान की 
क्रिया पर वेद कहते हैं कि-- 
इस स्तनसूज॑स्वन्तं धयापां प्रपीनमर्ते सरिरस्य सध्ये । 
उत्सतं जुषस्व मधुमन्तमवंग्त्समुद्रियं सदनसाधिशस्व ॥ (यजु० १७।८७) 
यस्‍्ते स्तन: शशयों यो मयोभूर्येन विश्वा पुष्यति वॉर्याणि । 
यो रत्नधा बसुविद्य: सुदत्म: सरस्वति लम्रिह घातवे कः ॥ (ऋ० १।१ ६४४६) 
अर्थात्‌ हे श्रग्तितुत्य बालक ! तू सम्बन्धियों के बीच में आकर इस जलीय रस से स्थुल हुए स्तन को पी और 
स्वादिष्ट, गतिशील तथा समुद्र के समान ज्ञान देनेवाले इस स्तन का सेवन कर । हे ज्ञानवती प्रसृता ! तू भ्रपना यह 
सुख देनेवाला शरीरस्थ स्तन जो बालक के श्रज्ों को पुष्ट करनेवाला, दुग्वरूप रत्न का धारण करनेवाला और शोभा 
का देनेवाला है, इस बालक के मुह में दे । इन मस्त्रों में श्रारम्भिक दुग्धपान की शिक्षा दी गई है। इस शिक्षा के 
हारा बच्चे में माता के दुग्ध के गुणों का संस्कार डाला जाता है, जिससे बच्चा प्राजीवन माता का भक्त बना रहे 
और प्रसव के समय माता के कष्ट के कारण जो बच्चे में खराब असर हुआ है, वह दूर हो जाय । इसी का नाम 
जातकर्म भप्र्थात्‌ पैदा होने का कर्म है । जातकर्म के भागे नामक रणसंस्कार है। वेद में भ्राया है कि-- 


प्र०डं वैदिक सम्पत्ति 


कोइसि कतमो5सि कस्यासि को तामासि ! 

यस्य ते नामामन्महि य॑ त्वा सोमेलातीतृपाम । 

सृभुव: स्व: सुप्रजा: प्रजाणि: स्थां सुवीरो बीरे: घुपोष: पोर्ब: (यजु० ७।२६) 

अर्थात्‌ तू कौन है और तेरा नाम क्‍या है ? तू बड़े नामवाला हो और प्रथिवी से लेकर अन्तरिक्ष और दा तेक॑ 

पूजा और पोषण के साथ बढ़ । इस मन्त्र में नामकरणसंस्कार की शिक्षा है। इस संस्कार का तात्पर्य बच्चे के नाम 
से है। नाम का मनुष्य पर बहुत बड़ा अ्रसर होता है। उत्तम, सार्थक और उच्चभाव का बोध करानेवाला नाम नामी 
को हर समय अपने नाम की सूचना देकर उसे अनेक दुव्धवहारों से बचाता है और उच्च बनने की प्रेरणा करता है । 
इसलिए वेद्ध ने इस मंस्कार की आज्ञा दी है। इस नामकरणासंरकार के श्रागे निष्क्रमणसंस्कार है। इस संस्कार के 
हारा बालक घर से बाहर लाया जाता है। इसी संस्कार के द्वारा बालक का पहिलेपहिल संसार से परिचय होता 
है । इसके सम्बन्ध में वेद उपदेश करते हैं कि-- 

शिवे ते स्तां द्यावापुथिवी असन्तापे अभिश्रियों । 

श॑ ते सूर्य भा तपतु श॑ बातो बातु ते ह॒दे । 

शिवा अभि क्षरन्तु स्वापो दिव्या; पयस्वती: ॥॥ १४ ।। 

शिवास्ते सन्त्वोषधय उत्‌ त्वाहाबंसधरस्था उत्तरां पथिवीममि । 

तत्र त्वादित्यों रक्षतां सूर्याचःद्रमसावुभा !। १५ | (अथर्व० 5२) 


श्र्थात्‌ हे बालक ! तेरे लिए यह थौ झौर पृशिवीलोक दुःख न देतेवाले, कल्याणकारी और शोभा तथा ऐश्वर्ये 

को देनेवाले हों । यह सूर्य तेरे लिये प्रकाश का देनेवाला हो, वायु तेरे हृदय को शान्त करनेवाला हो और जल तैरे 
लिए सुन्दर स्वादवाला हो कर बहे । तुके भीतर से बाहर इसीलिए लाया हूँ कि तेरे लिए औषधियाँ कल्याणकारी हों 
श्र सूर्यचन्द्र दोनों तेरी रक्षा करें! इन मनत्रों में निष्क्रमण के दो मतलब बतलाये गये हैं। एक तो बालक को 
पदार्थों का परिचय कराना । दूसरा शीतोष्ण सहन करने का अभ्यास कराना । इसलिए यह संस्कार आवश्यक समझा 
जाता है। इसके आगे श्रन्नप्राशन है। इम संस्कार के द्वारा पदार्थों के स्वाद का ज्ञान कराना और हानिकारक पदार्थों 
के तिरस्कार का संस्कार जमाना है। इसके सम्बन्ध में वेद उपदेश करते हैं कि-- 

अन्नपते$न्नस्प नो देहानमीवस्य शुष्सिणः । 

प्रप्र दातारं तारिष ऊर्ज नो धेहि द्विपदे चतुष्पदे ॥॥ (यजु० ११८३) 


अर्थात्‌ हे श्रन्न के स्वामी परमात्मन्‌ ! आप हमारे लिए, हमारे पशुओं के लिए और अन्य मनुष्यों के लिए रोगरहित 
झौर बलकारक प्रन्न को दीजिए और उसी को बढ़ाइये । इस प्रार्थना का यही मतलब है कि हम रोगरहित, बलकारक 
श्रन्नों का ही सेवन करें और उसी प्रकार के अन्नसेवन के संस्कार बालकपन से ही सनन्‍्तति में डालने का प्रयत्न करें । 
इम संस्कार के आगे मुण्डनसंस्कार है । वेद में उसके लिए इस प्रकार आज्ञा है कि-- 
येनावपत्सविता क्षुरेण सोसस्य राज्ञो वरुणस्थ विद्वान । 
तेन बह्माणों वपतेदमस्थ गोमानश्ववानयमस्तु प्रजावाव्‌ ॥ (अ्रथर्व० ६।६८।३) 


श्र्थात्‌ जिस प्रकार छूरे से सोम और वरुण का क्षोर सविता विद्वान्‌ करता है, उसी तरह ब्राह्मण को चाहिये 
कि वह इस बालकका मुण्डन करे जिससे यह बालक धनवानु और प्रजावानू हो | यहाँ बालक की हजामत का तरीका 
डतलाया गया है कि जिस प्रकार सोम श्रर्थात्‌ जलतत्व पर सूर्य ग्र्थात्‌ अग्नितत्व अपना संचार करता है, उसी तरह 
बालक की ठंडी खोपड़ी पर गर्म जल डालकर हजामत की जाय । यह मुण्डनसंस्कार गर्भ के अपवित्र बालों को काटने 
के लिये किया जाता है, जिससे शुद्धता भ्रावे शौर शा रोग्यता बढ़े । इस संस्कार के झ्रागे कर्शावेधसंस्कार की पग्लावश्यकता 


वेदमनत्रो क उपदेश श०५ 


बंतलाई गई है ! कर्णवेव से अण्डवद्धि की बीमारी नहीं होती और इसी से प्रारोग्यता के लिए सुवर्स पहिनने 
का काम भी निकल जाता है । बेद उपदेश करते हैं कि -- 
लोहितेन स्वचि तिना मिथर्न कर्प्यो: कृधि । 
अकर्तामश्विता लक्ष्म तदस्तु प्रजया बहु ।। (अथवें० ६।१४१॥२) 
अ्र्थाद्‌ दोनों कानों में अश्विन देवताओं ने पहिले ही चिह्न किया है, उसी चिह्न पर लोहे के शस्त्र से हे बैद्यो ! 
बहुत सी प्रजा के देनेवाले छिंद्र को कीजिये | इस छिद्र को सुश्षुत में देवकृते छिद्दे' लिखा हुम्ना है ! कानों में तीन 
नसों के बीच में जो स्थान है, वही देवछिद्र है। उसी के छेइत करने से और उसमें सुबर्ण पहिनने से अण्डवद्धि नहीं 
होती और अण्डदोष न होने से ही संतान होती है। इसीलिए यह संस्कार आवश्यक है! ये दोतों मुण्डन श्र 
करांवेधसंस्कार वालक में झारोग्यरक्षा के संस्कारों का प्रभाव डालता शुरू करते हैं। इस तरह से इन छोटे बड़े 
किन्तु महत्वपूर्ण संस्कारों के बाद उपनयनसंस्कार होता है । बेद में इस संस्क्रार का वर्शात इस प्रकार है-- 
आचार्य उपनयमानो ब्रह्मचारिणं कृणुते गर्भन्‍्तः। 
त॑ रात्रीस्तिल उदरे बिभत त॑ जात॑ द्रष्टुमभिसंयस्ति देवा: || ३ ॥। 
इयं समितु पृथिवों छौद्धितीयोतान्तरिक्ष समिधापृणाति । 
ब्रह्मचारी समिधा मेखलवा श्रमेण लोकईल्तपसा फिपति ॥ ४ | (प्रथव० ११५) 
अर्थात्‌ आाचाये आये हुए बरह्मावारी को अपने समीप गर्म की भाँति तीन दिन तक रखता है और सब लोग उस 
ब्रह्मचारी को देखने के लिये भ्राते हैं। उसकी पहिली सम्रिधा पृथिवी, दूसरी अन्‍न्तरिक्ष और तीसरी थोौ के लिये होती 
है। वह समिधा से, मेखला से, श्रम से और तप से तीतों लोकों को पालता है। इन दोनों मन्त्रों में ब्रह्मचारी का 
ग्राचायेकुल में जाकर भौर प्राचार्य के धर पँदा होकर द्विज बनवा बतलाया गया है भ्रौर कहा गया है कि बह 
सादगी, यज्ञ, श्रम श्रौर तप से प्रथिवी, प्रन्तरिक्ष और थी के ज्ञान-- ऋग्वेद, यजुर्वेद भ्रौर सामवेद--की प्राप्त करे। 
इसके भ्रागे उसकी भिक्षावृत्ति का गौरव जेद में इस प्रकार बतलाया गया है कि-- 
इमां भूसि पृथिवों भ्रह्मचारी भिक्षामा जभार प्रथमो दिये व । 
ते कृस्वा समिधावुपाह्ते लयोरापिता भुबनानि विश्वा ॥ ( अ्रथर्व० ११५६ ) 
अर्थात्‌ ब्रह्मवारी ने पहिले विशाल भूमि और दयलोक की सिक्षा प्राप्त की है। भत्र वह ब्रह्मचारी उनकी दो 
समिधा बनाकर उपासना करता है, क्‍योंकि उन दोनों के बीच में सब भुवन स्थित हैं । इस मन्त्र में पृथिवी से 
द्यौपयंश्त ईश्वर के उत्पन्त किए हुए पदार्थों की भिक्षा का उपदेश है। इसका यही मतलब है कि परमात्मा ने 
जीविका का बन्दोब॒स्त कर दिया है, इसलिए भिक्षा से उसे ग्रहण करो प्लौर विद्याध्ययत करो । इसके भ्राग्रे बेद में 
ब्रहमचय का महात्म्य इस प्रकार वरणित है-- 
क्षाचार्यो ब्रह्मधारी ब्रह्मवारी प्रजापति: | प्रजापतिवि राजति विराडिस्द्रोइभवद्‌ बशी।। १६ || 
भ्रह्माचवंण तपसा राजा राष्ट्रवि रक्षति । आच्रार्थो भ्रह्मतयंण ब्रह्यचारिणमिच्छते ॥ १७ ।। 
सरहमजयेंण कन्या ३ युवात विन्दते पतिम्‌ | अनड्वान्‌ ब्रह्मवर्यंगाश्वों घास जिगोष॑ति॥ १८ ॥। 
भ्रह्मचयंण तपसा बेशा समृत्युमपाध्यत | इन्द्रो हूं भ्रह्मचर्मेण देवेध्य: सत्र १ राभरत्‌ ॥ १६॥ 
( झग्व ० ११।५॥।१६--१६ ) 
प्रर्थाव्‌ ब्रह्मचारी ही आचाये होता है, ब्रह्मचारी ही प्रजापति होता है भौर प्रजापति श्रर्थात्‌ इन्द्र ही विरादू 
को वह में करनेवाला होता है। ब्रह्मचयं के तप ते ही राजा राष्ट्र की रक्षा करता है, बह्याचर्य से ही भ्राचार्य ब्रह्म चारियों 
को पढ़ा सकता है, भ्रह्मचय से ही कन्या युवा पति को प्राप्त करती है, ब्रह्मचर्य से ही बैल प्रौर घोड़े घास को हजम कर 
हड 
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सकते हैं, ब्रद्वाच्य और तप से ही देवता मृत्यु को हटा देते हैं और बद्मचर्य से ही इन्द्र देवताओं को सुख से भर 
देता है। इस प्रकार से इस सदाचार और सभ्यता के मूल तथा लोक आर परलोक के साथनहूप ब्रह्मचर्थ की महिमा 
बेदों में विस्तार से वणित है। इसलिए इस संस्कार की झ्रावश्यक्रता बतलाई गईं है। इस संस्कार के द्वारा मनुष्य 
उत्कृष्ट गुणों को पाकर ही समाज में मिलने के बोग्य होता है। इस मिलाप का हो नाम सम्रावतनसंस्कार है । 
समावर्तनसंर्कार की भी बड़ी महिमा है| वयोकि यही समाज का मूल है । इसके लिये अद झाज्ञा देते हैं कि--- 
तानि कल्पद्‌ ब्रद्मचारी सलिलस्य पृष्ठे तपो$तिष्ठत्प्थमान: समुद्र । 
ते स्‍्तातों बच्च : पिझ़ूल: पृथित्यां बहु रोचते | (अथवे- ११५॥२६) 

ग्र्थाव्‌ जी ब्रह्मचा री समुद्र के समान गस्भीर होकर ओर उत्तम बत ब्रह्मचर्य में वियास करके महात॒प को 
धारण करता है और वेदपथन, वीयनिग्रह तथा श्ाचाये के प्रियातरश।दि केमों को पूरा दरके ग्रौर हमावर्तेनको 
स्तानविधि को करके उत्तम युण, कर्म, स्वभावों से प्रकाशित हीदा है, वही धन्यवाद के थोग्य होता है । इस मन्त्र से 
समावतंन संस्कार का महत्व दिखलाया गया हैं। इसके झागे विवाह और गृहस्थाश्षमयस्क्ार हैं, जिनका पूर्ण रूप 
से वर्णन हो चुका है| यहीं पर लौकिक संस्कारों की समाप्ति होती है | गृहस्थाश्रमसंस्कार के आगे परलोक से सम्बन्ध 
रखनेवाले तीन संस्कार और हैं | उनके सम वानश्रस्थ, संन्यास और अ्ल्ेष्टिसेस्कार हैं| विना इन तीनों संस्कारों 
के मनुष्य का जन्म सफल नहीं होता ! क्योंकि बिना वानेप्रस्थ और संस्यास के मनुष्य अच्छी तरह परलोकचिन्ता 
नहीं कर सकता और ने यरमतत्व को ही या सकता है ! इसीलिए ऋखेद में श्रण्यादी यूक्ते का उपदेश किया गया 
है। भ्रण्यानी सूक्त में लिखा है कि--- 

न वा अरण्यानिरन््यन्यश्चेन्नाभिगच्छाति ! 
स्वाबी: फलल्‍्य जरध्याय यथाकारमम लि पच्चते ॥ (क्र० १०।१४६।४) 

श्र्थात्‌ इस बानप्रस्थी को जद्भल में कोई नहीं मारता और न कोई उसके पास जाता है। यह स्वादिष्ट फलों 
को खाकर सुख से जहाँ इच्छा होती है, वहाँ विचरण करता है | इस संस्कार के द्वारा एकान्त में रह कर तप झौर 
योग के द्वारा ग्रहस्थाश्रम पझ्र्थात्‌ लोक के संस्कारों को दूर किया जाता है और परमात्मा से मिलने की 
उत्कृष्ट अभिलाषा के पारलौकिक संस्कारों को बद्धमूल करने का प्रबल क्रियः जात! है। इस संस्‍्कार के आगे 
संन्याससंस्कार है | परन्तु वैदिक संस्यास का झनिप्राय आजकल के संस्यासियों से नहीं है । आजऊहल के संच्यासी तो 
बौद्ध भिक्षुओं की नकल हैं। वैदिक संन्यासी इस प्रकार के न थे। वैदिक संग्यासी देव कहलाते थे और वे संसार से 
विरक्त होकर समात्रि के द्वारा परमात्मा के दर्शनों का हर समग्र,प्रथत्त किया करते थे । बेद में लिखा है कि 
बह चर्गेण तपता देवा भृत्युमवाध्तत' श्र्थात्‌ ब्रह्मचर्थ और तप से ही समस्त देव मोक्ष ब्राप्त करते हैं । इसलिये 
देवसंस्कार का उपदेश वेद में इस प्रकार है--- 

पेसा साहस्च बहसि येनारने सववेदतग । तेनेस बज्ञ यो बहु ल्वदंवेशु गस्तवें ।! (श्रथे० ६।५॥१७) 

श्र्थात्‌ हे अग्ने-परमेश्वर ! जिस गृहस्थाश्रम को हजारों आदमी घारण किये हुए हैं, उसको छोड कर हम वेदों 
में प्रवेश करने के लिए तैयार होते हैं। यही संल्यास धारण करने का संस्कार है । इस संस्कार के भागे पअन्स्थे हि संस्कार 
है। बेद में प्रन्त्पेट्रिसंस्कार की बड़ी महिमा है। इसको भी पितृयज्ञ के ही नाम से कहा गया है। इस क्रिया का वेदों 
में विस्तार से वर्णन है । हम यहाँ उस प्रकरण का केवल एक मन्त्र देकर इस संस्का रप्रकरश को समाप्त करते हैं। 


ऋण्वेद में लिखा है कि-- है 
सूर्य चक्षुगंब्छतु बातमात्ना थां तु गरछ पृथियों थे धर्मणा । 


अपो था गश्छ यदि तत्र ते हितमोषषोषु प्रति तिष्ठा झरीर॑: ॥| (क्० १०।१६।३) 
प्र्थात्‌ चक्षु सूर्य में जावें, प्राण वायु में जावें, पृथिवी का प्रंश पृथिवी में जावे, जल का श्रंंश जल में जावे 
झौर झौषषियों का अंश स्‍्लौषधियों में जावे । इस प्रकार से पैदा होने के पूर्व वे लेकर मरने के बाद तक के संस्कारों का 
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वर्रान वेदों में है। इम संस्कारों के द्वारा मनुष्य का मन, वाणी झौर कर्म सदाचारयुक्त बनाया जाता है, जिससे वह 
समाज में उत्तम गृहस्थ बन कर अपनी सातों इच्छाझों को पूर्णा कर सकता है । परन्तु मनुष्यसमाज का काम केवल 
सदाचरण से ही नहीं चल सकता । उसे सदाचार के साथ ही जीविका की भी झावश्यकता होती है । इसलिए भागे 
देखते हैं कि वेदों में जीविका के विषय में क्‍या आज्ञा है । 


जीविका, उद्योग और ब्ञानविज्ञान 


जीविका उत्पन्न करने के लिए सबको कृषि, पशुरक्षा और वारिज्य का ही सहारा लेना पड़ता है। कृषि, 
पशुपालन भ्रौर व्यापार पृथिवी की उपज से ही सम्बन्ध रखते हैं, इसलिए दिना भौगोलिक ज्ञान के जीविका का प्रश्न 
हल नहीं हो सकता । वेदों में भौगोलिक शिक्षा इस प्रकार दी गई है-- 


पृण्छामि त्वा परमस्त पृथिय्या: पृछ्छामि यत्र भुवनस्य नासिः । 
पृष्छामि सवा वष्णो अश्वस्य रेतः पृर्छामि बाच: परम व्योम ॥। ६१ )॥ 
इय॑ वेवि: परो प्रन्तः पृथिव्या अयं यज्ञों भुवतस्य नासि: | 
अब सोमो वृष्णो अश्वस्य रेतो ब्रह्मायं बाचः परम व्योम । ६२ ।| (यजु० २३॥६१--६२) 
प्र्थात्‌ तुझसे इस पृथिवी का भ्रन्त पूछता हूँ, भुवन का मध्य पूछता हूँ, सेचन करनेवाला पअ्रश्व॒ का रेत पूछता 
हूँ शौर इस भ्राकाशमयी वाणी को पूछता हूँ ।- यह बेदी ही पृथिवी की भ्रन्तिम सीमा है, यह यज्ञ ही भुवन का मध्य 
है, यह सोम ही सेचन करनेवाला श्रश्व का रेत है और यह वेद ही झआकाशमयी वाणी है। इन दोनों मन्त्रों में प्रभोत्तर 
की रीति से बतला दिया गया है कि यह यज्ञवेदी प्रर्थाव्‌ जहाँ खड़े हो, वही पृथिवी का श्रन्त है भौर यही स्थान भुवन 
का मध्य है। क्योंकि गोल पदार्थे का प्रत्येक बिन्दु (स्थान) ही उसका भ्रन्त होता है और वही उसका भष्य होता है । 
पृथिवी और भुवन दोनों गोल हैं, इसलिए दोनों का प्रत्येक बिन्दु ही भ्रन्त प्रौर मध्य है। इस भूगोलवर्सन के झागे 
पृथिवी के जल स्थल विभागों का ज्ञान कराने के लिए टापुओं का वर्णन इस प्रकार किया गया है कि-- 
बि द्वीपानि पापतन्तिष्ठददुल्छुतोमे युजन्ते रोदसी । 
प्र धन्याम्येरत शुश्रवादयों यदेजथ स्वभानव: '। (ऋ० ८।२०।४) 
नव भुमी: समुद्रा उच्छिष्टेडषि श्विता विव: । 
भा सूर्यो भात्युच्छिष्टेपहो राजे अपि तन्‍्मयि ॥॥ (अथर्व० ११।७।१४) 
एनः व्याप्न परियस्वजाना: सिंह हिन्चन्ति महते सोमगाय । 
समुद्र न सुभुवस्तस्थिवांसं मम ब्यन्ते हीपिनमप्स्वन्त: ॥ (अ्रथवे० ४।८।७) 
अर्थात्‌ जब प्रथिवी और आकाश में आकर्षश होता है श्रौर कंपन होता है, तब कहीं व कहीं या तो नवीन द्वीप 
उत्पन्न हो जाते हैं या नष्ट हो जाते हैं भौर समस्त स्थावर दुःख पाते हैं । नई भूमि समुद्र से वाहर निकलती है औः 
सूर्य रातदिन अपना प्रभाव करता है। पृथिवी के स्थलभाग समुद्र से घिरे हुए हैं, जिनमें सिहब्याप्रादि जल्तु गर्जर 
हैं। इन मन्त्रों में द्वीपों और टापुओं की उत्पत्ति और उनका समुद्र से घिरा रहना बतलाया गया है। इसके भ्रार 
पृथिवी की पैदावार का वरणंन करते हैं। सबसे पहिले जंगलों का वर्णंत इस प्रकार है-- 
अरण्यान्यरण्यान्यसो या प्रेव नश्यसि । कथा प्रा न पृष्छसि न सवा भीरिय बिन्दतीसू ॥॥ १॥। 
घुृषा रवाय वदते यदुपावति चिक्ष्चिक:। आधाटिभिरिव धावयप्षरण्यानिर्महीवते ।॥ २ १॥ 
उत गाव इवादन्‍्त्युत वेश्मेव दृश्यते । उतो अरण्यानि: सार्य शकटीरिवय सर्जति ।। रे ॥ 
गामजुँष आ दृयति दायंगेषो अपायधीतु | वसन्नरव्यास्यां सायमक्षुक्षदिति सग्यते ॥ ४ ॥ 


प्ल्द जदिक सम्पत्ति 


न वा अश्ण्यानिहेन्त्यस्यश्वेश्ामिगसछति । स्वादो: फलस्य जरध्वाय पथाकाम' नि पते । ५ | 
आज्जनर्गान्धि सुरभि बहुन्नामकुबीघलाम । प्राहं सृगाणां मातरमरण्यासिसशंसिघम्‌ | ६ ॥ 


(ऋ० १०१४६।१--६) 

प्र्थात्‌ इस महावन में गो आदि पशु घास चर रहे हैं। यह वन मकान के सहश दिखता है । कोई गाष्डियों को 

भेज रहा है, कोई गायों को बुला रहा है, कोई सूखा काप्ठ काट रहा है और कोई सन्ध्या के समय घबरा रहा है । 
यदि कोई क्रर जन्तु न हो, तो यह अ्रण्य किसी को नहीं मारता । अ्ररण्य में स्वादिष्ट फल खाने को मिलते हैं, यह 
करतूरी और पुष्पों को सुगन्धि देता है भ्रौर बिना खेती के बहुत सा श्रन्न देता है । श्रनेकों प्रकार के पशुझ्नों का उत्पत्ति- 
स्थान यह श्ररण्य महाप्रशंसा के योग्य है। इस जज्जल के ग्रतिरिक्त अनेक प्रकार के यज्ञाप्नों का वन इस प्रकार है-- 


ब्रोहयश्व मे यवाश्व मे माषाश्व मे तिलाश् मे भुग्दाश्व मे खल्वाश्वे मे प्रियंगवश्व मेषणवश्च से 
श्यामाकाश्न मे नोचाराध्य मे गोधूमाश्न मे मसुराश्य मे यज्ञेन फल्पन्तामु । (यजु० १८१२) 
ग्र्थात्‌ मेरे धान, यव, उड़द, तिल, मूंग, चना, काकुन, कोदो, साँवाँ, पसाही, गेहूँ और मसूर श्रादि सब अन्न 
यज्ञ से उत्पन्न हुए हैं। इन श्रन्नों के आगे हरप्रकार के जलों का वर्शून इस प्रकार है--- 
या आपो दिव्या उत वा ख्र्वन्ति खनित्रिमा उत वा था: स्वयूञ्जा: | 
समुद्रार्धा या: शुचय: पावकास्‍्ता आपो देवीरिह मामवन्‍्तु ! (ऋ० ७।४६॥२) 


भ्र्थात्‌ जो पवित्र जल बरसते हैं, जो खोदने से होते हैं, जो खुद (नदियों द्वारा) उत्पन्न होते हैं प्रौर जो समुद्र 
से बनाये जाते हैं, वे दिव्य जल यहाँ मेरी रक्षा करें। इस प्रकार से जलों के वर्णन के आगे खनिज पदार्थों का 
वर्णांन इस प्रकार है--- 
अश्मा चर में मृत्तिका व से गिरयश् मे परवंताश्य मे 
सिकताश्र मे दनस्पतयश्च मे हिरण्यं क्र भेष्यश्न से श्याम च मे 
लोह॒डच में सीसं च मे अपु थ मे यज्ञेन कल्पन्ताम्‌ ।| (यजु० १८।१३) 
अर्थात्‌ मेरे ये पत्थर, मिट्टी, गिरि, पर्वत, बालू, वनस्पति, सोना, इस्पात, लोहा, सीसा, जस्ता आ्रादि सब यज्ञसे 
उत्पन्न हुए हैं। इस प्रकार से पृथिवी की बनावट, द्वीपों की उत्पत्ति और प्रथिवी में हर प्रकार की उपज का ज्ञान 
देकर पोषण करनेवाली मातृभूमि की वेद इस प्रकार प्रशंसा करते हैं भ्ौर उपदेश करते हैं कि बेद के माननेवालों को 
मातृभूमि का गुण गान और अ्रमिमान किस प्रकार करता चाहिये । अधर्ववेद में आया है कि-- 
यरयाँ समुद्र उत सिन्धुरापों यस्यामन्न कृष्टथ: सम्बभूव: । 
यस्यासिर्द जिन्वति प्राणदेजद्‌ सा नो भूमि: पूर्पेये दधातु !। ३ ।। 
यस्यां पूर्वे पृर्वंजना विचक्रिरे यस्‍्याँ देवा असु रानस्यवतंयन्‌ । 
गवासश्धानां वयसश्रव विश्ठा भगं बर्च: पृथिवी नो दघातु | ५ || 
विश्वम्भरा वसुधानी प्रतिष्ठा हिरण्यवक्षा जगतो निवेशनो । 
वेश्वानरं विश्षततों भूमिरग्निमिन्द्क्षभा द्रविणो नो दघातु )। ६ |। 
गिरदयस्ते पबंता हिसकन्‍्तो३रण्यं ते पृथियी स्योनमस्तु ॥ ११ ॥ 
शिला भूमिरश्मा पांधु: सा भूमि: संबृता धता । 
तल्ये हिरण्यवक्षसे पृथिव्या अकरं नमः ॥ २६ !। 
पसयां वुक्षा वानसर्पत्या धर वास्तिष्ठन्ति थिश्वहा । 
पृथ्ियों विश्वषायसं धृत्ामक्तछावदामसि !। २७ || 


वेब गश्जों के उपदेश ५०९ 


यस्यां गायन्ति मृत्यन्ति भृभ्यां सर्त्या ध्येलबा: | पुध्यन्ते यस्थामातरस्दो यस्‍यां बवति बुस्दुभि: । 
८ झा नो भुत्ति: प्र णुदतां सपत्नानसपत्मं मा पृथिवों कृणोतु ॥।४१।। 

यस्यामन्‍्न प्रीहिययों यस्पया इसा: पश्चक्ृष्टय: । भूम्ये पजंस्यपटस्य गमोइस्सु बर्षभेदसे ।।४२॥। 

निधि बिश्रती बहुधा गुहा बसु मणि हिरण्य पृथियों ददातु से । 

वसूमनि नो बसुदा रासमाना देवी दधातु सुमनस्य पाना ।।४४॥॥ 

ये ते पन्‍्थानों भ्रह॒वों जमायना रथस्य वर्त्मानसश्र यातवे । 

ये: संचरन्तयुभये भद्गपापास्तं पन्‍्थानं जयेमानमित्रमतस्करं थच्छिवं तेन नो मुड्ध ॥४७॥ 


ये ग्रामा यवरण्य' याः सभा अधि भुम्यास्‌ । 

ये संग्रासा: समितयस्तेषु चार बदेम ते ।।५६।। 

भूमे सातनि धेहि मा भव्या सुप्रतिष्ठितम । 

संविदाना दिवा कक्‍ये श्रियां मा घेहि भृत्याम ॥॥६३॥ 

यतु॒ ते मध्य पृथिवि यध्च नध्य' थास्त ऊर्जल्तन्व:ः स बंभूवः । 

तासु नो धेह्मभि न: पवस्व माता भूमि: पुत्रों अहं पृथिव्या: ।'"*'*' १२॥ (प्रथर्व० १२॥१) 

प्र्थात्‌ जिस भूमि पर समुद्र, नदी भर कुएँ हैं, जिस पर श्रन्नों की खेती होती है श्रौर जिस पर प्राणी बसते हैं, 
वह रक्षा करनेयोग्य भूमि हमको स्थान दे। जिस पर हमारे पूेजों ने बढ़कर कत्तंव्य किये हैं श्रौर जिस पर देवतापों ने 
प्रसुरों को हराया है वह गौबों, घोड़ों भौर भ्रन्नों की खान हमारी पृथिवी हमको ऐश्वयं और तेज दे । सबको सहारा 
देनेवाली घन भौर सुबर्ण को भ्रपनी छाती पर रखनेबाली और सुख देनेवाली हमारी भूमि हमको बल दे । तेरे पहाड़, 
तेरे हिमवान्‌ पर्वत झौर तेरे जड्भल हमको सुखकारी हों । जो पृथिवी शिला, पत्थर और धृलि को धारण किये हुए है 
भौर जो सुवर्ण को अपनी छाती पर लिए हुए है, उस मातृभूमि को नमस्कार है | जिस पर वनस्पतियाँ उत्पन्न होती हैं 
झोर जो बड़े बड़े वीरों द्वारा धारण की गई है, उस पृथिवी का हम स्वागत करते हैं। जिस पर एक भाषा कौ भनेक 
प्रकार से बोलनेबाले बसते हैं, जिस पर नाचनेवाले नाचते हैं, जिस पर युद्ध करनेबाले कौलाहल करते हैं भौर जिस पर 
नाना प्रकार के बाजे बजते हैं, बह हमारी पृथिवी झत्रुहीन हो । जिस पर प्नेक प्रकार के जौ श्रादि प्रन्न होते हैं भौर 
जिसके सम्बन्धी पाँचों तत्त्व हैं, उस वर्षा से प्रेम करतेवाली भौर मेथों के द्वारा पालन की गई भूमि को नमस्कार है। 
प्रपने गुप्त खजाने में भ्रनेक प्रकार की निधियों को सुरक्षित रखनेवाली माठृभूमि हमें मणि भौर सुवर्ण देवे भ्रौर हमारा 
पोषण करे। जिसमें बहुत से मनुष्य चलते हैं, जिसमें रथ भौर छकड़े दीड़ते हैं, जिसमें भले भौर बुरे सभी निवास करते 
हैं, वह शब्रुरहित झौौर तस्कररहित मंगलमय भूमि हमको विजय देकर सुखी करे | तुझ पर जो याम हैं, वन हैं, सभाएँ 
हैं, जो संग्राम श्नौर समितियाँ हैं, उन सब स्थानों में हम तेरा यश वरशान करें । हे मातृभूमि ! हमको सुबुद्धि के साथ बड़ी 
प्रतिद्ावाला बनाये रख शोर श्री तथा विभूत्तियों से सम्पन्न रख । है पृथिवीमाता ! तू झपना मध्य, भ्रपना कर्म भौर 
भपने शरीर का बल हमको दे । हे मातृभूमि ! तू हमारी भाता है झौर हम तेरे पुत्र हैं। इस प्रकार से इन मल्त्रों में 
मातृभूमि के महत्त्व का, उसकी उपज का, उसकी पोषक शक्ति का भौर उसके प्रति भक्तिमाव का उपदेश किया गया 
है, जिससे भौगोलिक झौर भौग॑भिक ज्ञान की प्रच्छी तरह उन्नति हो सकती है। भप्रव इसके भागे जीविका से सम्बन्ध 
रखनेयाले वैद्यधर्म का वर्णन करते हैं । 

वैश्यघर्म में कृषि, जंगल, खनिज पदार्थ, पशु भ्रौर भ्रन्य प्रनेकों वारिगज्य से सम्बन्ध रखनेवाले भौर जीविका 
प्रदान करनेवाले साधन सम्मिलित हैं । जब तक ये समस्त साधन न उपस्थित किये जाएँ भौर जब तक समस्त समाज 
को उसके व्यक्तियों की योग्यता के प्रनुसार कारीगरी, श्रम झौर अन्य बौद्धिक कामों में न लगाया जाय, तब तक 
समाज की जीविका का भ्रश्न भ्रच्छी तरह हल नहीं हो सकता । इसीलिए वेद उपदेश करते हैं कि-- 


४१० वैदिक सम्पत्ति 


अक्षण्यल: कर्णवरतः सलायो शनगोजवेष्यसभा बसूवः । 


आदवध्मास उपकक्षास उ सवे छूदा इव स्तात्वा उ तवे बहल्े ॥. (कऋ० १०७१ ७) 
समो चिद्धस्तो न सम॑ विविष्टः सम्मातरा चिह्न सम दृहाते । 
पमयोश्विन्ष समता वीर्याणि ज्ञाती लिश्तस्तौ न सम पृणीतः !। (ऋ० १०।११७१६) 


अर्थात्‌ नेत्र झ्रादि इंद्रियों के एक समान होने से सब मनुष्य समान ही दिखलाई पड़ते हैं, परन्तु मनोवेगों झ्ीर 
बुद्धिबलों में सब प्रसमान ही हैं । कोई मुख पर्यन्‍त सरोवर के समान है, कोई बगल पर्यत सरोवर के समान है और 
कोई केवल स्नान कर लेने मात्र भर के जलाशयों के ही बराबर है। दोनों हाय एक समान होते हुए भी वे समान 
कर्म नहीं कर सकते, एक ही माता से उत्पन्न दो गौवें भी बराबर दूध नहीं देतीं, साथ ही जन्मे हुए दो यमज भाई मी 
एक सा पराक्रम नहीं करते और एक ही जाति के होते हुए भी- सब एक समान दान नहीं करते । इन दोनों मन्त्रों 
में बतलाया गया है कि यद्यपि समत्त मनुष्य शारीरिक बनावट में समान हैं, परन्तु सबके मन की शक्षितयाँ शौर 
कर्तव्य अलग अलग हैं। परमेश्वर को इस प्रकार की अ्समानता में भी अर्थ काम और मान की समता समस्त 
मनुष्यों में एक समान रखना है, इसलिए उसने धन को समान रूप से बाँटते हुए उपदेश किया है कि-८ 
विभक्तार ५ हवामहे वसोश्वित्रस्य राधस: । सबितारं नुचक्षतम्‌ !।  (यजु० ३० ।४) 
अर्थात्‌ साना प्रकार के सुखदायक धनों का जिप्षने विभाग किया है, उस सबके उत्पादक और ज्ञानदाता परमा- 
त्मा की हम लोग पूजा करें। इस उपदेश का तात्पर्य यह है कि समान भोगों के लिए सारा समाज यथायोग्य काम 
को करके जीविका उत्पन्न करे, जिससे समाज में द्वरिद्रता न पाने पावे। दरिद्रता के स्वरूप का वर्णन करते 
हुए बेद उपदेश करते हैं कि-- 
अराधयि काणे विकटे गिरि गच्छ सवान्वे । 
शिरिम्विठस्थ सत्वभस्तेभिष्दूवा चातयामति ॥ (ऋ० १०१५५।१) 
झर्थात्‌ हे धनहीत, विरूप, कुरूप, सदा भ्ाक्ोश करनेवाली दरिद्रो ! तू निर्जन पर्वत पर जा। यहाँ हम हंढ़ 
प्रस्तःक रणवाले मनुष्यों के पुरुषार्थ से तेरा नाश करेंगे । 
इस दरिद्रता के नाश करनेवाले सर्वप्रधान व्यवसाय खेती के लिए वेद उपदेश करते हैं कि-- 
के त्रस्‍्प पतिना वय॑ हितेनेव जवामसि । गामश्यं पोषयित्तवा स नो मृक्ातीहशे ॥१॥ 
क्षेत्रस्य पते मधुमन्तम्रूमि धेनुरिव पयो अस्मासु धुक्व | 
मधुश्थुत धृतमिष सुपूतमृस्थत न: पतयो सृत्यन्तु ।।२॥ 
मधुमती रोषधोर्धाव आपो मधुमन्नों भवत्वन्तरिक्षम्‌ | 
क्षे श्रस्थ पतिम घुमारनों अस्ट्वरिध्यन्तों अस्वेन चरेस ।।३।। 
शुनं बाहा: शुन तरः शुनं कुषतु लाखूलम्‌ । शु्त बरत्रा बध्यस्तां शुनमष्ट्रामुबिजूय ।।४ढ।। 
अर्वाची सुभगे भव सौते वन्दामहे शवा। वया ते: सुभगासति पथा नः सुफलाससि ॥।६।। 
शुनं सः फाला वि छृषस्तु भूमि शुत कोौनाशा अभि यस्तु बाहूँ: । 
शुन पजन्यों मधुता पयोभि: शुनाशोरा शुनमस्मासु घतस्‌ ॥८॥ (ऋ० ४५७) 
प्र्थात्‌ खेत के स्वामी के हित के लिए हम गाय, घोड़े भौर पोषक पदार्थ देते हैं, उसी तरह वह किसान भी हमें 
सुख देवे । है कृषक ! घनपति ! आप गोदुग्व की भाँति मीठा पवित्र जल, दूध भौर मीठे भाम के फल हम लोगों में 
परिपूर्ण कीजिये। उत्तम औषधियां, द्यौलोक, जल और अन्तरिक्ष भ्रनुकूल रहे, जिससे क्षेत्रपति हमारे लिए मधुर हो सके 
प्रौर सजन पुरुष उसके अनुकूल रहें । बैल, मजदूर, हल के प्रंग, बरेत (रस्सी) भादि सब सुखकारी हों भर खेती के 
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झन्य झवयव भी सुखकारी होकर चलाये जायें। हे सौभाग्यवती फाल ! नीचेकी चलनेवाली हो। गैसे तू हमारे लिए 
सौभाग्य देमेवाली श्र सुफला है, वेसे ही हम तेरी याचना करते हैं। हमारी सुख देनेबाली फाल जमीन को जोते, 
हमारा जोतनेवाला बैलों से सुख प्राप्त करे, वर्षा उत्तम जलों से तृप्त कर दे और खेती हम लोगों में सुख घारण करे | 
इस प्रकार खेती का वर्णन करके अरब बागबगीचों का वर्णान करते हैं । वेद में वृक्षों को पशुपति कहकर उनका भ्रादर 
बसतलाया गया है | यजुबेंद में लिखा है कि-- 


**भवुक्षेध्यों हरिकेशेस्य: पशुनां पतये नमो नम्:० । (यजु० १६१७) 


श्र्थात्‌ हे हरिकेश वृक्षों ! तुम पशुपति ही इसलिए हम तुम्हारा आदर श्रर्थात्‌ पालन करते हैं । बनस्पति के 
झादर का यही कारण है कि समस्त मनुष्य और पशु वृक्षों से ही जीते हैं। वनस्पति न हो, तो न मनुष्य ही रह सके 
झ्ौर न पशु ही । इसलिए खेती के साथ बागबगीचे लगाना और जंगलों की रक्षा करना भी प्रत्यन्त श्रावश्यक है । 
बेद में वनस्पतिरक्षा के झ्रागे पशुरक्षा बतलाई गई है। ऋग्वेद में लिखा है कि--- 
षह्ट सहस्नाश्व्यस्थायुतासनमुष्द्राणां विश शत्ता । 
दश श्यावीनां शता दश व््यद्षीणां दश गवां सहुखा ।। (ऋर० ८।४६।२२) 
प्र्थात्‌ साठ हजार घोड़ी, दश हजार ऊँट, तीन हजार भेड़ी, एक हजार भधी भ्रौर दश हजार गौवें हों । इस 
प्रकार पशुधन की वृद्धि की जाबे श्रौर इन्हीं को व्यापार का माध्यम बनाया जावे ! वेद उपदेश करते हैं कि-- 
एता धियं कृगबासा सखायोध्प या सातां ऋणुत ब्रज गो: । 
यथा मनुविशिशिप्नं जिगाय यथा वणिग्वड कुरापा पुरीक्रम्‌ ॥ (ऋ० ५॥४५।६) 
ध्र्थात्‌ है मित्रो ! श्राश्रो इक होकर हम लोग धन के देनेवाले व्यापार को मिलकर करें प्रौर गौवों के बड़े 
मड़े श्रज बनायें । इस प्रकार व्यापार की वात कहकर ऐश्वयं की बड़ाई करते हुए वेद उपदेश करते हैं कि--- 
भग एवं भगवाँ २ अस्तु वेवास्तेव बयं भगवन्त: स्पाम । 
तं सवा भग स्व इज्जोहबीलि स नो भग पुर एता भवेह ।। (यजु० ३४३८५) 
प्र्पात्‌ ऐश्वर्य ही भगवान्‌ हो भौर उससे ही देवता हमको भाग्यवान्‌ करे, इसलिए हे ऐश्वर्य ! तुकको समस्त 
जन पुका रते हैं भर तेरा मुंह देखते हैं कि तू ही हमारा प्रग्रगामी हो । इस ऐश्व्य देनेवाले व्यापार और व्यापारियों 
को उत्तेजन और सहायता देने के लिए वेद में राजा को इस प्रकार उपदेश दिया गया है कि-- 
इन्द्र महूं विज चोदयामी स न ऐतु पुरएता नो अस्तु । 
नुदस्तराति परिपन्थिन म॒गं स ईशानों धनदा अस्तु महास्‌ ।। (अ्रथवं० ३।१५॥१) 
प्रर्थात्‌ मैं (राजा) उत्तम व्यापारी को शब्रपने पास दुलाता हूँ श्रौर उसे श्रपना मुखिया बनाता हैँ, इसलिए हे 
धनदाता ! इन श्रनुदार, बटमार ( डाकू ) झौर सिंहादि क्र.र पशुश्रों को दूर करके हमकी धन दे । इसके श्रागे 
व्यापारी को श्रपने व्यापार में मन लगाने का उपदेश इस प्रकार दिया गया है--- 
येत धनेन ध्रषणं चरामि घनेन देवा धन्िच्छभान: ! 
तस्सिस्म हस्त्रो दक्षिमा दधातु प्रजापति: सबिता सोमो भ्म्निः ।। (भ्रथवें० ३११५६) 
भर्थात्‌ धत से भ्रधिक धन मिलाने की इच्छा से घन के द्वारा जो व्यापार करता हूँ, उसी व्यापार में मेरी रुचि 


रहने दीजिये | यह रुचि तभी बढ़ सकती है, जब भ्रपनी झपनी बुद्धि के भनुसार काम किया जावे । वेद उपदेश करते 
हैं कि लोग भ्रपती भपनी बुद्धि के प्रनुसार अपने झपने धम्घों को ही करें--- 
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नानाने वा उ नो थियो बि ब्रतासि जनातास !। 
तक्षा! रिष्टं रुतं भियात्रह्मा सुन्वन्तमिच्छत्ति० ॥ (ऋ० ६।११२॥१) 
अर्थात्‌ श्रपनी और श्रन्य लोगों की बुद्धि और कर्म सचमुच ही भिन्न भिन्न हैं! बढ़ई चीरने फाडने की, वैद्य 
रोगनिवृत्ति की और ब्राह्मण यज्ञ की इच्छा करता है । 
जरती भिरोषधीमि:ः पर्णे भिः शकुनानास्‌ । 
कार्मारों अश्मभिद्यु भिहिरण्यवन्तमिच्छति० । (ऋ० ६११२२) 
भ्र्थात्‌ परिषकव प्रौषधि लेकर बंद्य, पक्षियों के पट्ठ लेकर चीजें बनानेवाले कारीगर, वमकते हुये रत्न लेकर 
सुनार और प्रन्य चीज़ों को लेकर अन्य धंधादार झ्पनी अपनी दुकानों में बेचने की इच्छा करते हैं। इसके आगे वेद 
उपदेश करते हैं कि पूवेसड्चित कर्मानुसार एक ही कुटुम्ब में पैदा होते हुए और रहते हुए भो मनुष्यों को अलग झलम 
कामों में रुवि होती है और वे लोग प्रलग प्रलग अपने झपने धन्धों को करते हैं। निम्नलिखित मन्त्र में यही 
उपदेश किया गया है। यथा--- 
काररहु ततो भिषशुफ्लप्रक्षिणो नन! | 
नानाधियों वसूयवो$्तु गा हव तस्थिम० ।। (ऋ० ६॥११२॥३) 
अर्थात्‌ मैं बढ़ई हूँ, मेरा बाप वेद्य है और मेरी माता चक्की पोसती है, इसलिए इसी प्रकार के विबिध बुद्धि 
झौर कलाकुशलतावाले लोगों में हम बसे । इसका यही अभिप्राय है कि स्वामाविक रुचि श्रौर मनोवृत्ति(/८70९7०9 
के अनुसार काभ करने से ही कला झ्रोर व्यापार में उन्नति होती है और सब लोग पर्याप्त जीविका प्राप्त कर सकते 
हैं। इसीलिए वेद में विविध प्रकार के कारीगरों को मानपान देने की झाज्ञा इस प्रकार दी गई है-- 
नमस्तक्षभ्यों रथकारेभ्यश्र वो ममो नमः फुलालेस्य: कमरिम्यश्व वो नमो 
तमो निधादेश्य: पुश्जिष्ठेश्यश्व॒ वो नभो नमः श्वनिश्यों घृगपुक्यत्य वो तभ:ः ॥। (बजु० १६।२७) 
अर्थात्‌ तक्षा, रथकार, कुलाल, बढ़ई, निषाद और अच्य छोटे बडे कारीगरों का सत्कार हो । कारीगरों की इस 
प्रतिष्ठा से प्रतीत होता है कि भोजन, वस्त्र, गृह शोर गृहरथी से साबन्ध रखमेवाले सभी पदार्थ तैयार कराने का वेदों 
म॑ प्रादेश है । कपड़ा बनाने के लिए बेद उपदेश देते हैं क्रि--- 
सीसेन तन्त्रं मरत! सनीणिण ऊर्णासूत्रेण कबयो वयन्ति | 
अख्विना यज्ञ सविता सरस्वत्तीस्दस्ण रूप॑ बरुणों निषज्यनु || (यजु० १६।८४०) 
अर्थात्‌ सीसा के यन्त्र से मननशील विद्वान ऊन को उसी दरह बुनते हैं, जिस तरह दोनों ब्रिजलियों को बरसात 
में बरुणदेव श्रोतप्रोत करते हैं । इसके श्रागे कवच सीने का उपदेश इस प्रकार है--- 
तजं कृणध्य स हि थो नुपाणो बर्म सोव्यध्यं बहुला पृथूनि $ 
पुर: कृणुष्यसायसो रधृष्ठा मा वः सुन्नोच्चमसो ह हुता तम्‌ । (ऋ० १०।१०१।८) 
भ्र्थाव्‌ है राजन्‌ ! बड़े बड़े गौवों के ब्रज कायम करो, मोटे मोटे चमड़े के वर्म सिलवाओों शौर लोहे के किले 
बनवाझो, जससे तुम्हारा हृवल का चमचा ने टपके--राज्य नष्ट न हो जाय | यहाँ सीने का प्रयोग पाया जाता है, 
इसके प्रतिरिक्त नाव श्रौर विमान बनाने का उपदेश एस प्रकार है-- 
बेदा यो बोनां पदमन्तरिक्षेण पतताम । बेद नाव: समुद्रियः |। (ऋ० १।२५।७) 
अर्थात्‌ जो पक्षी बादल प्रादि वि' के स्थान को भौर अन्तरिक्ष में उनके चलने की गति को जानता है, वह 
झाकाश के विमान भोौर समुद्र की नाव को जानता है। क्योंकि पक्षी जिस नियम से उड़ते हैं, उसी नियम से विमान झौर 
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नौका भी चलाई जाती है । इसोलिए वि>-पक्षी और मान--सटझ्य अर्थात पक्षी के सहर्श ही को विमान कहते हैं। 
इसके शर्ति-क्त वेदों में हल, रथ, गाडी, घनुष बाणा, यज्ञपात्र और एटनिर्माण सम्बन्धी गअस्त्र, शस्त्र, वस्त्र और 
प्रीषधि आदि बनाते के समस्त औजारों का विस्तृत उउदेश है, इसलिए वेदों म॑ कलाकौशल का पर्याप्त ज्ञान पाया 
जाता है। परन्तु बिना गणित के व्यापार का काम नहीं चल सकता, इसलिए देखते हैं कि वेदों में अद्भुगणित और 
रेखागशित का कैसा वर्शान है । ह 

यजुर्वेद श्रध्याय १५ के मन्त्र ४ और ४ में अतेक प्रकार के छन्‍्दों का वर्णत करते हुए 'अक्षरयंक्तिश्छुस्द. 
और 'अजूपडू छत्द:' का स्पष्ट उल्लेख है। इसमें अ्रक्षर और अद्भू अलग अलग कहे गये हैं। इससे पाया जाता है 
कि वेदों में अड्धूविद्या है । अथर्ववेद में दश तक अड्भींका वर्णन करते हुए कहा गया है कि-- 

य एत॑ देवमेकबृतं बेद ।! ( अथवं० १३॥४।१५ ) 


न द्वितीयों न तृतीयश्रतुर्थो नाप्युख्यते । 
न पठचमो न षष्ठ: सप्तमो नप्युच्यते । 


नाष्टमो न नवम देशमों नाप्युच्यते । ( अथर्व० १३,४,१६--१८ ) 
इन्हीं नो अद्भीं की दहाई बनाने का वैज्ञानिक क्रम्त अयर्ववेद काण्ड ५ सूक्त १५ के कई मल्त्रों में विस्तारपूर्वक 
इस प्रकार बतलाया गया है कि--- 
एका च में दश च में०, हू च में विशतिश्य मे०, तिख्रश्व 
में त्रिशच्च मे०, चतस्श्व मे चत्वारिशच्च से०, पञ्च च मे 
पड्चाश5च मे०, घट च॑ में षष्टिश्व मे०, सप्त च मे० सप्ततिश्र मे०, 
भ्रष्ट च मेशशीतिश्व मे०, नद च में नवतिश्व मे०, वश च मे 
शर्त च मे०, शतं च में सहस्ञ्नं च मे० । (अथर्व० ५/६१५/१--११) 
इस मन्त्र के द्वारा यह ज्ञात हुआ कि वेदों के झादेशानुसार एक से लेकर नौ तक प्रद्धों से ही दस, बीस, 
तीस, चालीस, प्यास और नब्बे श्रादि दहाइयाँ बनाई गई हैं। दहाइयों के लिए कोई नवीन संज्ञा मुकरंर नहीं की 
गई । यही नहीं बल्कि जिस संकेत से दो का बीस तीन का तीस और नौ का नध्बे बनता है, उसी से दशा का सौ 
गौर सौ का हजार भी बनता है। क्योंकि उपयुक्त मन्त्र में 'दश थ मे, शत च मे, क्तं च मे, सहस्न' चमे! स्पष्ठ कहा 
गया है । इस दहाई का क्रम बतानेवाला नीचे दिया हुमा यजुर्वेद का मंत्र बड़ा ही स्पष्ट है-- 
इसा से अग्त इृष्टका घेनव: सम्त्वेका च दश च, दश च शर्त च, 
शतं च सहस्न' च, सहख्र' चायुतं चायुतं च नियुर्त च, नियुतं च॒ प्रयुत॑ 
चशबुद॑ च न्यबु द त् समुद्रभ्य मध्यं चान्तश्न पराढश्रौता मे 
अग्त इष्टका घेतवः सन्त्वमुत्राधुष्मिह्लोके | ( यजु० १७२ ) 
इस मन्त्र में दहाई का चिन्ह बढ़ाते हुए परार्द्धा तक की संख्या बतलाई गई है। संसार में इससे बड़ी संख्या 
का पता अबतक नहीं लगा । इससे स्पष्ट ही कहा गया है कि एक का दश, दश का सौ, सो का हजार हो जाता है 
अर इसी तरह दहाई बढ़ाते हुए पराद्ध तक हो जाता है । 
इन नौ तक अज्ीं, बीस, तीस, चालीस तथा नब्बे तक की दहाइयों और दश, सौ हजार ग्रादि पराद्ध तक 
की सख्याश्रों के संकेतों का वर्शन करके अब आगे दहाइयों और अड्छूुं के संयोगों से जो संख्यायें बनती हैं, उनका 
नमूना दिखलाते हैं । इनका वर्णन यजुर्वेद और ऋग्वेद में इस प्रकार आया है--- 
एका च में तिस्नरश्च मे, तिस्रश्च से पञ्य च मे, पंच न मे सप्त चल मे, 


सप्त च से नव ले से, नव च से एकादश छउ मे, एकावश चर से त्रयोदश 
६५ 
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सच मे, त्रयोदश छ से प"झचवश च से, पठचदश चर में सप्तदश 

च में, सप्तदक्ष ख से लवदश ञ्र में, नवदश च में एक- 

विशतिश्च मे, एकविशतिश्च मे, अयोविशतिश्च में, ब्रयो- 

विशतिश्च में पंच विशतिण्च मे, पंवविशतिश्च मे 

सप्तविशतिश्च मे, सप्तचिश तिश्च मे नर्वावशतिश्व में, 

नर्वावशतिश्च से एकजिशड्च मे, एकर्त्रिशझच से त्रय- 

स्श्रिशच्च से यज्ञेत कल्पन्तासु | ( यजु० १८।२४ ) 

घतस्रश्च सेषष्ठौ उ मेषष्टो च में द्वादश च में, द्वादश च से 

घोडश थ से, षघोडश लू मे चिशतिश्च मे, विशतिश्च से 

चतुविशतिश्व मे, चतुविशतिश्च मे&ष्टाविशतिश्च मे, 

अधष्टा चिशतिश्च मे द्वात्रिशच्च से, द्ात्रिशच्च से घट- 

त्रिशच््व मे, घट त्रिशच्च मे चत्वारिशच्च मे, चत्वारिशच्च मे 

खतुश्रत्वारिशच्च मे, चतुश्नत्वारिशव्व से5ष्टाचत्द रिशव्च में 

यज्ञेन कल्पन्तास्‌ ( यजु० १८:२५ ) 

इस्द्रो दधीचों अत्थभिवु त्राण्यप्रतिष्कुत: | जघान नवतीनंव ।। ( ऋग्वेद १।८४।१३ ) 

यहाँ हमने तीन मन्त्र उद्धत किये हैं, जिनमें क्रम से दो दो और चार चार बढ़ाकर एक, तीन, पाँच, सात, नी, 
ग्यारह, तेरह, सत्रह, इक्कीस, पचीस, उततीस भर तेंतीस भ्रादि तथा चार, आठ, बारह, सोलह, बीस, चौबीस, बत्तीस, 
चालीस, चवालीस और अड़तालीस आदि संख्याह्रों का बेन किया गया है। इसी तरह ऋ-ग्वेदवाले मन्त्र में निन्‍्यानते 
का भी वर्णान है । जिससे पाया जाता है कि वेदों ने इस जोड़ झऔर बाकी का ज्ञात देते हुए स्पष्ट कर दिया है कि 
एक से लेकर निन्‍्यानवे तक की जितनी संख्याएँ हैँ वे सब उन्हीं नो भ्रद्धों और दहाई के संकेतों से ही बनी हैं, इसके 
लिए किसी अन्य संकेत की आवश्यकता नहीं । इस प्रकार से हमने यहाँ तक के वर्णन से देखा कि वेदों में दो ही 
प्रकार के संकेत हैं, एक तो एक, ढ्वि, त्रि, चत्वारि, पञुच, पट्‌, सप्त, भ्रष्ट और नव आदि इकाई के लिए और दूसरे 
दर, शत, सहस्र, अयुत, नियत, प्रयुत, अबुं द, न्यबुं द, समुद्र, मध्य, अन्त और पराद्ध झादि दक्ष से बनी हुई संख्याओं 
के लिए | बस, इनके श्रतिरिक्त और किसी प्रकार के संकेत नहीं हैं, जिससे स्पष्ट हो जाता है क्रि वेदों में इन्हीं दो 
प्रकार के संकेतों से सारी भ्रद्धूविद्या फैलाई गई है। क्योकि हमने मन्त्रों को लिखकर दिखला दिया है कि एक से 
लेकर रिन्य/यवें तक की संख्याएँ उन्हीं नौ तक ब्द्धों और दक्ष के संकेतों के ही उललटने पलटने से बनी हैं । जिस 
प्रकार एकादश, जअयोदश, सप्तविश, चतुख्त्वारिश और संवतिनव ग्रादि संख्याएँ बनी हैं उसी तरह विश, त्रिश, 
चत्वारिश, षष्टि, सत्तति, अशीति और नवति आदि दहाइयां भी उन्हीं द्वि, त्रि, चत्वारि, घट, सत्त और नब से ही 
बनी हैं | तात्यये यह कि समस्त भ्रद्भुजाल उपयुक्त नौ तक बक्कों और केवल दहाई के चिक्नों से ही फैलाया गया 
है, अनेकों मनमाने नामों से नहीं | 
एक से लेकर दश तक झद्धों में दश शब्द बड़ा ही रहस्यपूर्ण है! विश, त्रिश, चत्वा रिश, षष्टी और नवति 

ग्रादि शब्द जिस प्रकार भ्रपने उच्चारण से द्वि, त्रि, चत्वारि, पष्ठ और नव से बने हुए ज्ञात हो जाते हैं, उसी तरह 
बता हुआ यह दश सूचित नहीं होता । षष्ट का षष्टि के साथ और चत्वारि का चत्वारिश के साथ जो सम्बन्ध 
सूचित होता है बही सम्बन्ध एक श्रौर दक्ष के साथ सूचित नहीं होता--एक का दश से कोई वास्ता ही प्रतीत नहीं 
होता | इसी तरह झत, सहस्र, अयुत भ्रौर नियुत भ्रादि का भी एक, द्वि, त्रि, चत्वारि अथवा विश्व, त्रिश श्रादि से 
वास्‍्ता प्रतांत: नहों होता। वे भी दश की तरह स्वतंत्र ही मालुम होते हैं। परन्तु दश का संकेत श्रद्धों की भाँति 


वेदमम्त्रों के उपदेश डे ५१५ 


अकेला श्रपना कोई अस्तित्व नहीं रखता । वह नौ श्रद्धों को ही किसी विशेष सूचना से दशगुना कर देता है । इसका 
एक अच्छा उदाहरण अथरववेद में श्राया है । वहाँ लिखा है कि--- 
ये ते रात्रि नृवक्षसों द्रष्टारो नवतिंव | अशीति: सम्त्यध्टा उतो ते सप्त सप्तति: ॥ ३ ॥। 
षष्टिश्न णट्‌ व्‌ रेवति पत्वाशतु पञ्च सुम्तथि | चत्वारशभ्वत्वारिशच्च त्रयस्त्रिशक्च वाजिनि ॥ ४ ।। 
द्वौ घ॒ ते विशतिश्र ते राज्येकादशाबमा: । ५॥ (ग्रथवे० १६४७) 
इन मन्‍्त्रों में ६६, ८८, ७७, ६६, ५५, ४४, ३३, २२ और ११ का क्रम से वर्णन है। एक श्रोर से ग्यारह 
ग्यारह की हाति है और एक श्रोर से ग्यारह ग्यारह की वृद्धि है। हर तरह से यह ग्यारह का पहाड़ा है, पर इसमें 
दहाई की (११५१०७-११०) संख्या नहीं है, जो निहायत आवश्यक थी । परन्तु हम लिख आये हैं कि दश के लिए 
बेदों में किसी खास अडू की श्रावश्यकता नहीं बतलाई गई । दशश के लिए तो शुन्‍्य का ही चिह्न स्थिर किया गया है ! 
इसीलिए इस मन्त्र में दहाई के लिए कुछ भी नहीं कहा गया । यह मन्त्र चूंकि ग्यारह से आरम्भ करता है भौर ग्यारह 
के पहिले- दश हो चुके हैं, अतः जो दश पहिले कायम हो थुके हैं बही वहाँ ग्यारह पर रख देने से ग्यारह दहाई बन 
जायेगी । दहाई न लिखने का यही कारण है। क्योंकि दहाई अड्'ू नहीं है। वह तो केवल संख्या का चिह्न है। इसी 
से उस चिह्न को शून्य माता है । क्योंकि शून्य का अर्थ भ्रद्धू का अभाव ही है। 
उपयुक्त तीनों मन्त्रों में जहाँ ग्यारह का पहाड़ा समझाया गया है, वहाँ प्रकारान्तर से €-६5-१८, 
८ परम १६, ७-७ सन १४, ६-- ६ न ९२, ५-- ५८२१०, ४-४स८८, रे रेजत ६, रे गा रक्त झौर ११८०२, 
का जोड़ भी बतलाया गया है | इस जोड़ में २, ४, ६, ५, १०, १२, १४, १६ और १८ भ्रद्धों की प्राप्ति होती है और 
मजे से दो का पहाड़ा बत जाता है। इसके भ्रतिरिक्त ऊपरवाली संख्या को ६३८६०-८१, ५»(८८- ६४, ७०९७०-४६, 
६)८६--३६, ५)८५०-२४, ४०८४--१६, ३७८३ +-६, २१९२-०४, इस प्रकार गुग्गित करने से 5१, ६४, ४६, २६, २४, 
१६, ६, ४ ये संख्याएं प्राप्त होती हैं। ये एक दूसरी से १७, १५, १३, ११, €, ७, ५, रे के क्रम से छोटी हैं। इन 
छोटाई के श्रद्धों में नीचे से ऊपर की और जाने से ठीक दो दो की संख्या अधिक है और ऊपर से नीचे की प्रोर शझाते 
से ठीक दो दो की संख्या कम है। श्र्थात्‌ जब तीचे से चलते हैं, तो तीन भौर दो पाँच, पाँच भौर दो सात, सात भ्रौर 
दो नौ ग्रादि के क्रम का जोड़ प्राप्त होता है भौर जब ऊपर से नीचे की शोर प्राते हैं, तो सत्रह सें से दो निकल गये 
तो पन्द्रह, पन्द्रह में से दो निकल गये तो तेरह आ्नादि के क्रम की बाकी प्राप्त होती है । इसी क्रम में गुणा भी सम्सि- 
लित है । जब ६»८६०--८१ का क्रम चलता है, तब गुणन की विधि होती है, परन्तु जब 5१ से नौ नौ के निकालने का 
क्रम चलता है, तो वही भाग हो जाता है। क्योंकि जोड़ का विशाल रूप गुणा है और बाकी का विशाल रूप भाग 
है, जो उपयुक्त मन्त्रों से पाया जाता है । इसी तरह 'इन्द्रों द्धिचो' मन्त्र में नौ के नौ से गुणनफल को नौ से ही वघ 
करना कहा गया है, जिसका यह मतलब है कि नौ के पहाड़े की प्रत्येक संख्या फिर नौ होती हुई पाई जाती है। 
अर्थात्‌ €, १८, २७, ३६, ४५, ५४, ६३, ७२, ८१ भ्रौर ९० की कोई संख्या जोड़ी जाय, तो नो ही हो जायगी। 
जैसे १८ के एक और झ्राठ मिलकर तो, २७ के दो और सात नौ, ३६ के तीन भौर छे मिलकर नो हो जाते हैं, उसी 
तरह 5८१ पर्यन्त समझता चाहिये | ८१ का उलटा १८, ७२ का उलटा २७, ६३ का उलठा ३६, श्ौर ५४ का उलटा 
४५ है। नौ के पहाड़े की पाँचवी संख्या तक ६, १८५, २७, ३६, भर ४५ के भ्रद्भू होते हैं भौर यही भागे उलट कर 
५४, ६३, ७२, ८१ भौर ६० हो जाते हैं। इस मन्त्र में जोड़ के साथ साथ नौ तक श्रद्धों की पूर्ण महिमा दिखलाई 
गई और बतला दिया गया है कि समस्त अ्रद्धुगरितत नौ तक के मौलिक श्रद्धों में ही भरा हुआ है । इसी तरह इन्हीं 
के द्वारा संख्या, जोड़, बाकी, गुणा और भाग बतलाया गया है, जो श्रद्भूविद्या का मूल है। 
जिस प्रकार यह भ्रद्जगणित का नमूना है, उसी तरह रेखागशित के मौलिक सिद्धांतों का नमूना भी वेद ने 
बतला दिया है। रेखागरित के तीन सिद्धान्त हैं--नापने के साधन, त्रिकोश का सिद्धान्त श्रौर वतु नक्षेत्र का 
गणित । नापने के साधनों को बतलानेवाला यह ऋग्वेद का मन्त्र प्रसिद्ध है-- 


५१६ घदिक सस्वत्ति 


कासोस्प्रमा प्रतिमा कि निदानसाज्य किसासीत्परिधि: क आसोत्‌ । 
छन्‍्द: किमासीस्प्रउ्ग किमुक्थ यहेंदा देवमयजन्त विश्व )। (ऋ० १०।१३०१३) 
प्रर्थात्‌ उस हवनकुण्ड का पैसाना क्‍या था, नक्शा क्‍या था, परिधि क्‍या थी, घी क्‍या था और किन सन्‍्त्रों से 
उसका हवन किया था, जिसमें देवों ने समस्त देवों का यजन किया था ? इसमें नाप, नक्शा और परिधि का वरंस 
है | हम यज्ञप्रकरण में लिख आ्राये हैं कि हवनकुण्ड रेखागणित के ही हिसाब से बनते थे । इसीलिये यज्ञप्रकरण में पेमाना, 
नक्शा और परिधि की बात कही गई है । इन रेखागणित के साधनों के आगे अिकोरणाक्षेत्र का वर्णन इस प्रकार है-- 


यो अकरदयत्‌ सलिलं महित्वा योनि फ्रंत्वा त्रिभुज शयान: । 
बत्सः कामदुघों विराज' स गुहा चक्रे तन्‍्वः पराचे: ॥ (अ्थवे० ८।६।२) 
अर्थात्‌ पानी के लेवल (सतह) को सच्चा मानकर और आधार तथा लम्ब को ठीक करके त्रिभुज चक्र (क्षेत्र) 
मनावे जिसके भीतर वत्सरूप से क्षेत्रफल बैठा है। इस समकोण त्रिभुज का सिद्धान्त ३, ४ और ५ है। यदि लम्ब रे 
झऔर झ्राधार ४ होगा, तो करण ५ ही होगा और इन्ही में गुणा बाकी करने से क्षेत्रफल ज्ञात हो जायगा, जिस प्रकार 
यह त्रिकोरक्षेत्र का सिद्धान्त बतलाया गया है, उसी तरह त्रित का वर्णन करते हुए, गोल क्षेत्र का भी सिद्धान्त बतला 
दिया गया है । ऋग्वेद में तीन प्रकार के त्रितों का वर्णन है। पहिले त्रित के विषय में लिखा है कि-- 
अभि स्ववृष्टि मदे अस्य युध्यतों रघ्बीरिव प्रवर्ण सत्र्‌ रूतय: । 
इम्द्रो यद््॒ती घृषमाणों अन्घसा भिनद्वलस्थ परिधोरिव शत्रित:॥ ५ !। (क० १॥५२। ५) 
श्र्थात्‌ वृष्टि की इच्छा से युद्ध करता हुप्ना इन्द्र श्रपने वज्न से बादलों का ऐसा भेदन करता है, जैसी नपी हुई 
परिधि को त्रित छेद देता है। यहाँ व्यास को त्रित कहकर परिधि का छेदनेवाला कहा गया है। व्यास परिधि का 
प्रायः तिहाया होता है, इसीलिए उसे त्रित कहा है। परिधि झौर व्यास का सम्बन्ध -> है। यदि परिधि २२ होगी तो 
व्यास ७ होगा ही । परन्तु परिधि उपयुक्त ठीक तिहाया सच्चे व्यास से कुछ अधिक होता है । इसीलिये लिखा है कि 
त्रित ने परिधि को छेद दिया--वार पार कर दिया श्रर्थात्‌ ठीक न निकला । दूसरे त्रित के विषय में लिखा है कि-- 


त्रित: कृपेबबहितो देवान्हुबत ऊतये । 
तच्छुभाव बृहस्पति: कृषण्वन्नंहरणदुरु ॥॥ (ऋ० १।१०५।१७) 


श्र्थात्‌ त्रित कुएँ में गिर गया और उसने देवताओं को पुकारा, किन्तु उसकी झ्रावाज को केवल बृहस्पति 
(ज्ञानबानू) ने ही सुना और उसे कुएँ से निकाल कर ठीक कर दिया । तात्पय यह कि यह मी ठीक न था पर गरितज्ञ ने 
तीसरे त्रित को -> करके ठीक कर दिया | रेखागशित के इस सिद्धान्त को प्राचीन ग्रन्थों में एक कथा के रूप में लिखा 
गया है जिसका मतलब यही है कि त्ित अर्थात्‌ गोल वस्तु का तिहाया भाग यदि व्यास से कुछ अ्रधिक या कम होता है, 
तो वह गोल चीज को छेद देता है या उसमें समा जाता है। परन्तु पूरा ऊ वाला व्यास न तो छेदता भौर न समाता 
है । प्रत्येक घेरे में डटके बैठ जाता है--फिट हो जाता है । यही तीनों त्रितों की कथा का सार है श्रौर यही वेदों में 
त्रिकोण तथा क्षेत्रों के सिद्धान्तों का वर्णन है । रेखागणित के ये दोनों सिंद्धान्त---कोण भ्ौर वतु ल--ही विस्तार से 
ज्यामितिश्षास्त्र में व्शित हैं, इसलिए कह सकते हैं कि वेद रेखागण्णित के मोलिक सिद्धान्तों का उपदेश करते हैं । 


जिस प्रकार वेदों में श्रद्भू और रेखागरित का उपदेश है, उसी तरह ज्योतिषशास्त्र के सिद्धान्तों का भी उपदेश 
किया गया है, क्योंकि गरिणत का विश्ञाल रूप ज्योतिष में ही दिखलाई पड़ता है। व्यापारियों को गणित की ही 
भाँति ज्योतिष की भी ब्रावश्यकता है । नाविक ज्ञान, पदार्थों की उत्पत्ति का ज्ञान भ्रौर देशदेशान्तर की ऋतुशों का ज्ञान 
जो व्यापारियों के लिए श्रत्यन्त श्रावश्यक है, वह ज्योतिषशास्त्र से ही जाना,जाता है । इसलिए वेदों में ज्योतिषशारुऋ 


बेदसन्‍्त्रों के उपदेश ५१७ 


का पर्याप्त वशान है | हम यज्ञप्रकरण में ज्योतिष का विस्तृत वर्णोन कर आये हैं, भ्रतएवं यहाँ उसे सारांशरूप से ही 
लिखेंगे । ज्योतिष में सबसे पहिले ग्रहों की स्थिरता का वर्खन आता है | इसीलिये वेद कहते हैं कि--- 

सत्पेनोत्तभिता भूमि: सू्णोत्तभिता दो: । 

ऋतेनादित्यास्तिष्ठन्ति दिवि सोमों झ्रधि श्रित: ।।१॥ 

सोमेनादित्या बलिन: सोसेन पृथिवो सही । 

अथो नक्षत्राणामेषामुपस्थे सोम आहितः ॥॥२"। (ऋ० १०।८५।१--२) 

प्र्थात्‌ पृथिवी निराधार केबल सत्य प्रर्थात्‌ श्रपने नियम पर स्थित है, यौलोक सूर्य से ऊपर स्थित है और सोम- 

शक्ति से बारहों भ्रादित्य अपने पथ में स्थित हैं। सोमशक्ति से ही सूर्य बलवान्‌ है, उसी से पृथिवी बलवान है और 
उसी सोम से समस्त नक्षत्र ठहरे हुए हैं। इसके भ्राग्रे सूर्य द्वारा परथिवी, के श्राकषंण का वर्णन है-- 

घक्राणास: परोणहूं पृथिव्या हिरण्येत मणिता शुम्भमाना: । 

न हिन्वानासस्तितिरुत्त इन्द्रं परि स्पशों अदधात्सूयंण ॥ (ऋ० १।३३।८) 


श्र्थात बाँधनेवाली किरणों से सूर्य के द्वारा मरिण की तरह पृथिवी अपने मार्ग का उल्लंघन न करती हुई चक्रा- 
कार फिरती है। इस मन्त्र में सूय के द्वारा खिची हुई और घूमती हुई प्रथिवी का वर्शन है। इसके आगे चन्द्रमा के 
नवीन नवीन होने का वर्खन इस प्रकार है-- 
नवोनवों भवति जायमानो($हां केतुरुषसामेत्यग्रमु । 
भाग देवेश्यो वि द्धात्यापस्थ चन्द्रमास्तिरते दीघंमायु:ः ॥॥ (ऋ० १०१६५।१६) 


भ्र्थात्‌ यह चन्द्रमा रोज नया नया होता हुआ दिखलाई पड़ता है, जो हमें दीघं जीवन देता है । इस चन्द्रमा के 
विषय में यजुर्वेद १८४० में लिखा है कि 'सुजुम्ण: सूर्य रश्मिश्चन्द्रमा गन्धर्व॑स्तस्थ” जिस पर निरुक्तकार कहते हैं कि 
झवाप्पस्थ को रश्सिश्चन्द्रससं प्रतिदीप्सति' प्र्थात्‌ सूये की एक किरण चन्द्रमा को प्रकाशित करती है। इससे ज्ञात 
होता है कि चन्द्रमा में उसका निज का प्रक्राश नहीं है, किन्तु बह सूर्य से ही प्रकाशित है । इसके आगे नक्षत्रों का 
वर्णान हस प्रकार है-- 


यानि नक्षत्रारिंस दिव्य १न्तरिक्षे अप्सु भूमो यानि नगेषु दिक्षु । 

प्रकल्पय श्रन्द्रपा यान्‍्येति सर्वाणि सम्रेतानि शिवानि सन्‍्तु ॥॥१॥ 

अष्टाविज्ञानि शिवानि शम्मानि सह योगं भजन्तु से । 

योगं प्र पद्म क्षेम्ं च क्षेम प्र पद्े योगं च नमो5होरात्र'स्यामस्तु ॥२॥  (प्रथब० १६।८११--२) 


प्र्थात्‌ जिन नक्षत्रों को झ्राकाश के मध्यलोक में, जिनको जल के ऊपर, भूमि के ऊपर, बादलों के ऊपर सब 
दिशाओं में चन्द्रमा समर्थ करता हुआ चलता है, वे सब मेरे लिए सुखदायक हों । अदट्टाईस नक्षत्र मेरे लिए कल्याण- 
कारी ओर सुखदायक हों तथा योगक्षेम भ्रथवा क्षेमयोग को मैं पाऊँ। यहाँ तक वेदमन्त्रों के द्वारा पूृथिवी, सूर्य, चन्द्र 
श्रोर नक्षत्रों का वर्णन हुआ । इन्हीं सूयं, पृथिवी झ्ोर चन्द्रमा तथा नक्षत्रों से ही वर्ष श्रौर कालबिभाग होता है । इस 
समस्त विभाग की गणना इस प्रकार की गईं है-- 


संवत्सरोईत परिवत्सरोश्सोदावल्सरोप्सोहत्सरोपसि बत्सरोइसि । 
उषसस्‍्ते कल्पन्तामहोरात्रास्‍ते कल्पन्ताभ्र्ष सासास्ते कल्पन्तां 
मासास्ते कल्पन्तामृतवस्ते कल्बन्ताएँ संवत्सरस्ते कल्पतांसू० ।॥। (यजुर्वेद २७।४५) 


शरद दंदिक सम्पत्ति 


पर्थात्‌ तू संवत्सर, परिवत्सर इदावत्सर भौर वत्सर है। तूने प्रात/काल, अहोरात्र, श्रवमाम, सास, ऋतु और 
बर्ष को बताया है। इसके आगे भ्रधिक मास शअ्रर्थात्‌ लौंद मास का वर्णन इस प्रकार है-- ह 
अहोरात्र विभितं त्रिशदज़ त्रयोदर्श मास यो निसिसीते ।॥।. (अ्रथर्व ० १३।३।८) 
अर्थात्‌ उसके क्रोध से डरो जिसने तीस अहोरात्र और तेरहवाँ महीता निर्माण! किया है | प्रत्येक वर्ष में लग- 
भग १२ दिन अथवा १२ रात्रि का अन्तर पड़ता है, तभी तीमरे वर्ष में अधिक मास होता है। इन १२ दिनों और 
१२ रात्रियों का वर्णन इस प्रकार है-- 
द्वदश वा एता रातच्रोत्र त्या आहुः प्रजापते: । 
तत्रोप ब्रह्म यो थेद तद्ठा ,नडुहों क्रतम )।। (अ्रथवे० ४॥११११) 
श्र्थात्‌ ये बारह रात्रियाँ संवत्सर की यज्ञ के योग्य कही गई हैं। उनमे जो सूर्य का यज्ञ करता हैं, वही जीवन 
पहुँचानेवाले वर्ष को जानता है। इन बारह दिनों की वारह रात्रियों का वन इस प्रकार है-- 


द्वादश छा न्यदगोह्मस्यातिथ्ये रणन्नुभव: ससन्‍्त: । 
सुक्षेत्राकृष्वन्ननयन्त सिन्धून्धन्वातिष्ठन्नोषधीनिम्नसाप: ।। (ऋ० ४]३३॥७) 


श्र्थात्‌ सोती हुए ऋतुएँ झाकाओ में प्रत्यक्ष आतिथ्य ग्रहण करने को १२ दिन अ्रच्छी तरह ठहरती हैं। इससे 
नदियों का जल नीचे आता है, औषधियाँ खेतों में होती हैं प्रौर सब प्रकार के सुख होते हैं। इसका भ्रभिप्राय यही 
है कि १२ दिन साल में घट बढ़कर चान्द् और सोर वर्ष बराबर हो जाते हैं, जिससे ऋतुएँ ठीक समय में पानी 
बरसाती हैं और फल फूल होते हैं। इस घटाव बढ़ाव से चान्द्रवर्ष और सायनवर्ष बरावर हो जाता है। सायनव्ष के 
१२ मास और प्रत्येक मास के ३० श्रंशों वा वर्ग त इस प्रकार है-- 
द्वादश प्रधयश्वक्रोक त्रीणि नभ्यानि क जञ् तिच्चिकेत । 
तन्नाहतास्त्रीशि शतानि शद्भब: षस्टिश्न खोला अविचाचला ये || (भ्रथबें० १०।८॥४) 
अर्थात्‌ वर्षषक़ के बारह मास पुद्री हैं. उरा वर्ण पहि॥। है, तीन ऋतुएँ नाभि हैं और तीन सौ साठ दिन काँटे 
हैं, जो टेढ़े टेढ़े चलते हैं । इसके आगे इस सायनदर्ष के दोनों शयनों का वर्णन इस प्रकार है-- 
हे ख्रती अध्यूणवं॑ पितृणामहं देवानासुत मर्त्यातासू । 
ताभ्या्िदं विश्वमेजत्समेीः यदन्‍्तरा पितरं सातरं च ॥ (ऋ० १०८५।१५) 
श्र्थात्‌ देवयान और पितृयान दो सागे हैं, इन्हीं के ढ्वारा मोक्ष और भ्रावागभन होता है । इन्हीं को उत्तरायन 
आर दक्षिणायन कहते हैं। अथर्वेवेद में इनके लिए लिखा है कि 'बडाहु: ऊष्णान्‌ पड़ाहु: शीतान्‌' अर्थात्‌ छे मास 
गर्मी झोर छे मास शीत होता है। इसी तरह वेद में अनेक ऋतुशों का वर्णन है। यजुर्वेद २२।३१ और ७।३० में 
छे ऋतुओं के भ्रतिरिक्त एक सातवीं ऋतु 'अंहसस्पतय! का भी नाम आता है और अशवे० ८६१८ में 'धधूनि सप्त' 
तथा 'ऋतवो हु सप्त' का वर्णन भी हुआ है । इसी तरह अथवे० ८।६।१५ में 'ऋतवोनु पञ्व' कहकर पाँच ऋतुओं 
का भी वर्णन कहा गया है | छे ऋतुएँ तो प्रसिद्ध हैं ही। इस प्रकार से संसार की अनेक परिस्थितियों के कारण 
प्रनेक प्रकार की ऋतुएँ वतलाई गई हैं । इसके आगे राशिचक्र का बर्णान इस प्रकार है-- 
नाभि यज्ञानां सवनं रयीणां महामाहादमभि स॑ नवन्त । 
वेश्वानरं रब्यमध्चराणां यज्ञस्य केतु जनयन्त देवा; ॥  (ऋ० ६१७२) 
श्र्थात्‌ यज्ञों की नासि, घनों का घर, बड़ें से बड़े अध्वरों मार्ग और यज्ञ के पताका बेदवानर को देवता जानते 
हैं प्रौर उसकी स्तुति करते हैं । भूमि के इस मार्ग में भ्रमण करने के कारण जो रातदिन में अन्तर पड़ताहै-घट बढ़ 
होती है, उसका वर्खत इस प्रकार किमा गया है-- 


वेदभन्त्रों के उपदेश घ१६ 


सहशीरच्य सहशीरिदु श्वो दीर्घ सचस्ते वरुणस्थ घास । 
अनवद्याल्निशतं योजनान्येकेका ऋतु परि यम्ति सदा: ॥ (ऋ० १॥१२३।८) 
भ्र्थात्‌ श्राज भी एक समान और कल भी एक समान ही रात मालूम होती है, पर दोनों भें महान्‌ भेद होता 
है भोर बरुणस्थान में शीघ्रता के कारण एक एक से तीस तीस योजन का फक्क पड़ जाता है। तात्पर्य यह कि तीस - 
योजन चलने में जितना समय लगठा है, उतने ही समय के हिसाब से प्रत्येक रात्रि एक दूसरी से छोटी या बड़ी होती 
है। इस गराना के अनुसार ही ग्रहण जाने जाते हैं। ऋग्वेद में ग्रहण जानने के लिये यन्त्र बनाने का आदेश दिया गया है। 
स्वर्भानोरध यविख् माया अबो दिवो वतंमाना अवाहन । 
गूछहं सूर्य तमसापब्रतेन तुरीयेण ब्रह्मणाविन्दवच्रि: ।। (ऋ० ५।४०।६) 
अर्थात्‌ चन्द्रमा की छाया से जब सूर्यग्रहण होता है, तब उसको तुरीययन्त्र से श्रांख देखती है। इस प्रकार से 
वेद ज्योतिषज्ञान के खास खास आवश्यक सिद्धान्तों का वर्णन करते हैं। इन सिद्धानन्तों के द्वारा मनुष्प अपनी समुद्रीय 
यात्रा शोर अनेक प्रकार के भ्रन्नों की फसलें तथा देशदेशान्तर के मौसमों को जान सकता है और व्यापार तया 
जीबिकासंबंधी श्रावश्यक ज्ञान प्राप्त कर सकता है । 
इस प्रकार के समस्त आ्रावश्यक ज्ञानविज्ञानों और कलाओों में ललित कला की भी गणना है। ललित कला में 
काव्य शर संगीत ही प्रधान है । वेदों में काव्य श्रौर संगीत का बहुत वर्णन है। ग्रथर्ववेद में काव्य के लिए लिखा है 
कि 'देवस्थ पश्य काब्यं म्रमार न जीय॑ति' प्रर्थात्‌ परम्रेश्वर का संसाररूपी काव्य पढ़ो जो न कभी पुराना होता है 
और न कभी नष्ट होता है। इसी तरह काव्य झौर संगीत के लिए ऋग्वेद में लिखा है कि--- 
गायन्ति त्वा गायत्रिणो्च॑न्त्यकं मर्किण: । 
ब्रह्माणस्त्वा शतक्षत उद्ठ शमिव ये मिरे ॥ (ऋू० १॥१०।१ ) 
प्र्थात्‌ हे शतक्रत ! तुम्हारे गीत गायत्री आदि गाती हैं, सूर्य पूजा करते हैं और ब्राह्मण तुम्हारे वंश का बखान 
करते हैं। इस मन्त्र में ऐतिहासिक काव्य के गाने का एक साथ ही वश किया गया है । इसके भ्रतिरिक्त चारों वेद 
कविता में ही वरश्शित हैं भ्रोर सामवेद तो बिलकुल ही गाने के लिए ही रक्खा गया है। वेदों में वीणावादन का भी 
वरणुन आता है, जिससे स्पष्ट हो जाता है कि वेदों में काव्य और संगीत की शिक्षा प्रचुर परिमाण में है। काव्य प्रौर 
संग्रीत भी जीवन प्रदान करनेबाले हैं, इसलिए जीविका में ही उनका भी समावेश है । इस प्रकार से जीविकासम्बन्धी 
विस्तृत ज्ञान वेदों से प्रास्त होता है श्र ज्ञात होता है कि वेदमन्त्रों के अनुसार उद्योग करनेवाला समाज घनधान्य से 
पूर्ण रह सकता है। परन्तु प्रशन यह है कि ऐसे सुखी, सदाचारी श्र सीधेसादे समाज की रक्षा का प्रबन्ध वेदों ने 
क्या बतलाया है। 


समाज ओर सांग्राज्य की रक्षा 


उपयुक्त आदर्श बैदिक प्रायेसमाज का पचित्र चित्र देखकर उसकी रक्षा का प्रशन सामने झा जाता है और उस 
प्रइन का उत्तर यही हो सकता है कि जहाँ जहाँ भय की सम्भावना हो, वहीं वहीं रक्षा का प्रबन्ध करना चाहिये । बेदों 
में रक्षासम्बन्धी अनेकों प्रकार के उपदेश हैं, जो स्थुल रूप से चार भागों में बाँटे जा सकते हैं। बीमारी से रक्षा, प्राकृतिक 
बिप्लवों से रक्षा, समाज के भीतरी दुष्टों से रक्षा और बाहर के शन्रुओं से रक्षा । इन चारों प्रकार की रक्षाओों को आयुर्वेद, 
यज्ञ, प्रार्थंता और राज्यप्रवन्ध के अस्तगंत रक्खा गया है। इनमें सबसे पहिला आ्रायुवेंद ज्ञान है । श्रायुवेंद दो प्रकार 
का हैं--व्यक्ति का और समाज का | व्यक्ति का श्रायुवेंद वैद्यकशास्त्र है श्रौर समाज का यज्ञ है | व्यक्तिगत व्याधियाँ 
वैद्यकशास्त्र से और ऋतुसम्बन्धी या महामारी श्रादि सामाजिक व्याधियाँ यज्ञों के द्वारा नष्ट होती हैं। वेदों में दोनों 
-अ्रकार का ज्ञान दिया गया है | यहाँ हम पहिले वैद्यक ज्ञान का नभूना दिखलाते हैं। वेद में सबसे पहिले जीवन का 
उपदेश इस प्रकार है--- 


प२० बैदिक सम्पत्ति 


इमं जीवेस्य: परिधि दधामि मंषां नु गादपरो अर्थ तम्‌ । 
शत जीवग्तु शरदः पुरूचीरन्तमृंत्यु[ दघतां पर्वतेन ॥ (ऋ० १०।१ 5४) 
प्र्थाद्‌ मैं मनुष्यों के झ्रायु की मर्यादा १०० वर्ष मुकरेर करता हैं। इससे पहिले इस जीवनथन को न 
गँवाओो, सौ वर्ष जिश्नो भौर अपमृत्यु को पर्वत से दबा दो । इस मन्त्र में अपरुत्यु से बचने का उपदेश है। अपसृत्यु 
बीमारियों से ही होती है भ्रौर बीसारियाँ दोषों के ही कोप से होती हैं। इसलिए बेद में दोषों का वर्णोत इस प्रकार 
किया गया है-- 


त्रिषधस्था सप्तधातु: पञ्च जाता वर्धयन्ती । वाजे वाजे हव्पा भूत ! (ऋग्वेद ६६११३) 
प्र्थात्‌ तीन स्थानों (कफ, वात और पित्त) में ठहरी हुई सात धातुएं पाँच तत्वों से उत्पन्न होकर बढ़ती हैं और 


प्रश्न से पृष्ठ होती हैं। इसका तात्पये यही है कि पांचों तत्वों से बने हुए खानेपीने के पदार्थों से ही सातों धातुएँ उत्पन्न 
होती हैं जो वात, पित्त श्रौर कफ में स्थित हैं ॥ इसके भ्रागे हृदय श्नौर नाड़ी झ्रादि के विषय में लिखा है कि-- 
हृदं यमस्थ सादनं देवमान यदुच्यते । 
इयमस्प घम्यते नात्वी रयं गीभिः परिध्क्ृतः ।॥ (ऋ० १०/१३५।७) 
अर्थात्‌ यह हृदय देवमान-- नियमित गति का बतानेवाला-यम का घर है और यही नाड़ी को घौंकता है । 
इस मन्त्र में हृदय की चाल का नियमित रूप बतलाकर नाड़ीज्ञान का उपदेश किया गया है। इसके आगे पथ्याहार 
का वर्णात इस प्रकार ३-- 
त्रीणि चछठप्दांसि कवयो वि येतिरे पुरुरूष दर्शतं विश्वचक्षणम्‌ । 
आपो बाता ओषधयस्तान्येकस्मिन्‌ भुवत अपित!नि !। (अथवे० १०११७) 
प्र्थात्‌ बुद्धिमानों ने अनेक प्रकार से निरूपण करने योग्य, अदृभुत्‌ गुणवाले, सबके जानने योग्य भ्लौर आनन्द 
देवेवाले तीन पदार्थों को बहुत तरह से समझ लिया है ! वे तीनों पदार्थ जल, वायु और झ्रौषधियाँ हैं, जो संसार को 
दी गई हैं और हर जगह में मौजूद हैं। यहां स्वास्थ्यरभा से सम्बन्ध रख नेवाले और हर समय उपयुक्त होनेवाले वायु 
जल ग्रौर अस्नों का वर्णन किया गया है । क्‍योंकि मनुष्य का स्वास्थ्य इन्हीं के ग्राधीन है। इसके झागे झ्राहार का 
नियम बतलाते हुए बेद उपदेश करते हैं कि-- 
यवश्नामि बल कुर्ज इत्यं वज्ञमा ददे | स्कन्धाममृष्प शातयन्‌ वृत्रस्येत शच्चीपति: ॥4 १ ।। 
यत्‌ पिबासि से पिबराधि समुद्र इढ संपिब: ॥ प्राणानसुष्य संपाण से पिबामो अप्तु वण्म्‌ (। २ ।! 
यदू गिरामि सं गिरामि समुद्र इब सहिर:। प्राणानमुष्य संगीर्य सं गिरासी अधु वयम्‌ !। हे ॥ 
(अथवे० ६।१३५॥१३) 
श्रथोत्‌ जो कुछ मैं खाता हूँ उसे बल बना देता हूँ, तभी मैं गदर के कंधों का तोड़नेवाला वज्र उसी तरह ग्रहण कर 
सकता हूँ, जैसे वृत्र के लिए इन्द्र अपने वज्थ को ग्रहण करता है। इसी तरह जो कुछपीता हूँ वह भी यथाविधि ही 
पीता हूँ, जैसे समुद्र यधाविधि पीता है। इसलिए जो कुछ हम पीबें, वह उस पदार्थ के सारभाग को चूसकर पीवें। इसी 
तरह जो कुछ चबाता हूँ, वह बथाविधि चबाता हूँ जैसे समुद्र चब्राकर पचा जाता है, इसलिए पदार्थों के प्राणएस््ररूप सार 
को खूब दातों से पीसकर चबाना चाहिये । इन मन्त्रों में खुब चबाकर उतना ही खाने की झ्राज्ञा है, जितता पच जावे 
ग्रौर बल उत्पन्न करमेवाला हो। समुद्र के उदाहरण से ब्रतला दिया गया है कि कभी ग्रजीएण न होना चाहिये, क्योंकि 
समुद्र को जल से कभी अजीर्ण नहीं होता ! इसके झ्रागे संसार की दोनों ताकतें-सर्दी और गर्मी-इस प्रकार बतलाई हैं-- 
अप्सु मे सौमो अग्रवीदन्तविश्वानि भेषजा । अग्नि च विध्वशध्मुवस्‌ |) (ऋ० १०८१३) 
अर्थात्‌ मुझसे सोम ने कहा कि पानी में सब झौषधियाँ हैं भ्रौर प्रग्ति सबको ब्ारोग्य देता है । इप्त मस्त्र में बत- 
लाया गया है कि अग्नि भ्रौर जल ही भ्र्थात्‌ सर्दी झ्ौर गर्मी ही दो दवाएं हैं। इसीलिए शतपथ-बाह्मयण १॥६। रा5 
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में लिखा है कि 'अग्तिषोमावेवा भिसम्ब मूव सर्वर्वा बिल्या: सब्ब॑ यशः सब्वंमन्नाय?५ सर्व्वा धोम! श्र्थात्‌ संसार 
में भगत झऔर सोम (जल) दो ही पदार्थ हैं, इन्हीं से सब वैद्यविद्या, यद्य, अन्त और शोभा प्राप्त होती है । इसीलिए 
वेद में सर्दी की दवा गर्मी और गर्मी की दवा सर्दी बतलाई गई है । वेद में लिखा है कि--- 
कः स्विदेकाको चरति के उ स्थिज्जायते पुनः । 
कि स्विद्धिमस्य भेषजं किस्वावपस मह॒त्‌ ।। £ ॥ 
सूर्य एकाकी चरति चख्मा जायते पुनः । 
अश्निहिमस्य भेषज भूमिराबपने महत्‌ ॥॥ १० ॥ ( यजु० २३॥६--१० ) 
प्र्यात्‌ कौन अश्रकेला चलता है? कौन बार बार पैदा होता है ? सर्दी की दवा क्‍या है और बीज बोने को 
सबसे बड़ा स्थान क्या है ? सूर्य अकेला चलता है, चन्द्रमा बार बार पंदा होता है. भ्रग्नि (गर्मी) सर्दी की दवा है 
है भ्रौर परथिवी ही बीज बोने का सबसे बड़ा स्थान है । 
इस मन्त्र में सर्दी की दबा गर्मी बतलाई गई है, परन्तु अर्थापत्ति से यह बतला दिया गया है कि गर्मी की दवा 
सर्दी है। इसके आगे समस्त शरीर के भीतरी ब [हरी अंगों का वर्शान इस प्रकार किया गया है--- 
कैन पाए आभृते प्रषध्य केन मांत॑ संभृततं केन गुल्फौ । 
केनाइगुली: पेशनो: केन खानि केनोच्छलड्भगै मध्यत: कः प्रतिष्ठामु ॥ १ । 
कस्मान्न, गुल्फावधरावकृण्वन्तष्ठोवन्तावुत्तरों पूरषस्य । 
जडधे निऋ"्य न्यदघु: क्वस्विज्ञानुनो: सन्‍्धी क उ तब्चिकेत ।। २॥ 
चतुष्टयं युज्वते संहितान्त जानुस्यामृध्यं शिथिरं कब्नन्धम्‌ । 
श्रोणी यदूरू क उ तज्जज्जान याध्यां कुसिस्ष सुहद बभूव ॥। ३ ।। 
कति देवा: कतमे त आासन्‌ य उरो प्रोवाश्िक्यू: पूरषत्य । 
कति स्तनों ब्यदधु: क: कफोड़ी कति स्करघास्कति पृष्ठी रचिस्वन्‌ ।। ४॥ 
को अस्य बालू समभरद्‌ वोयं करवादिति । 
अंतो को अस्य तद्देव: कुसिन्धे अध्या दधों ॥ ५ | 
कः सप्त खानि वि ततदं शीर्ष शि कर्णाविभौ नासिक चक्षणी मुंखंमू । 
पेषां पुरुत्रा विजयस्य सहानि चतुष्पादों द्विपदो यन्ति बामस्‌ | ६॥। 
हस्वोहि जिह्वामदधात्‌ पुरचोमधा महोमधि शिक्षाव वाचसू । 
स भा वरीवर्ति भुवनेष्वन्तरपों दसानः क उं तच्चिकेत ।। ७ ॥| 
मस्तिष्कमस्य यतमो ललादं ककाडिकां प्रधमो यः कपालम | 
घित्वा चिस्यं हसवो: पूरूषस्य दिवें ररोह कतमः स वेव: (। ८ | ( अंथवें० १०३१-८६ ) 
प्र्थात्‌ किसने पैर की दोनों एड़ियों में मांस मर कर पुष्ठ किया ? किसने मांस जोड़ा ? किसने दोनों ट्खने 
जोड़े, किसने उँगलियों के जोड़ों को जोड़ा, किसने नख और किसने पाँव के दोनों तलवों को जोड़ा है ? किसने पैर 
के नीचे के दोनों टखने, ऊपर के दोनों घुटने, दोनों टाँगें श्रौर दौंनों घुटवों के भीतर दोनों जोड़ों को जोड़ा है ? 
किसने दोनों कूल्हों और जांघों को चार प्रकार से सटी हुई नोकों के ऊपर इस ढीलें धड़ को जोड़ो है ? किसने मंनुध्य 
की छाती झौर गले को मिलाया, किसने दोनों स्तनों को बनाया, और किसने दोनों गालों, कन्धों भ्रौर पसन्नियां 
को-एकत्र किया ? किसने इन वीरकर्म करनेवाले भुजाओं को पुष्ट किया है भ्रौर कन्धों के साथ यिलाया है? किसने 
शिर में घ/ पाले, दो कान, दो नासाछिद्र श्र एक मुख को बनाकर सात गोलकों में जोड़ा, जिसके सहारे द्विपद 
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झौर चतुष्पाद प्राणी अपना अपना कार्यनिर्वाह करते हैं ? किसने दोनों जबड़ों के बीच में बहुतसी बोलनेवाली 
जिद्वा को जोड़ा है ? किसने इसके मस्तिष्क, ललाठ, शिर के पिछले मागर श्रौर कपाल को दोनों जबड़ों के साथ 
मिलाया है ? यहाँ तक इन अत्त्रों में मनुष्य के पेर से लेकर शिरपर्यत समस्त भ्रावश्यक अज्ञों का वर्णात है । इसी 
प्रकार का शारीरिक वर्णन वेद के और मी कई स्थलों में भ्राया है, जिससे प्रतीत होता है कि वेद में शरीर के 
प्रवयवों का वर्णन है । इसीलिए सुश्षुत शारीरस्थान ५।१८ में लिखा है कि 'त्रोणि सबष्टीन्व॒स्थिशतानि बेदवादिनों 
माकन्ते' अर्थात्‌ वेदिक लोग शरीर की हड्डियों की संख्या तीन सौ साठ बतलाते हैं। इससे प्रकट होता है कि वेद में 
शरीर का पूरा वर्खन है| क्योंकि शरोंर के प्रस्तर्माग ही में तो वैदिक लोग जीव और ब्रह्म को मी ढूँढ निकालते 
थ । इसी शरीरप्रकरण के आगे लिखा ह कि-- 

सूर्धानमस्य संसीव्यथर्वा हृदयं चर दतु ! 

मश्तिष्कादुध्व: प्रेरथत्‌ पवरणानो$घि शी्ंतः ।। २६॥। 

तद्‌ वा अथवंणः शिरो देवकोश: सपुब्भितः । 

तत्‌ प्राणो अमि रक्षति शिरो अन्नमथों सन्रः ॥ २७ || 

ऊर्ध्वों नु सृष्टारेस्तियंड नु सुष्टा रे: सर्वा विश: पुरुष आबमूवाँ३ । 

पुरं यो बहाणो बेद यस्‍्या: धुरुंप उच्यते ।। रे८ ॥! 

यो वे तां ब्रह्मणों वेदामृतेनावृतां पुरम्‌ । 

तस्मे ब्रह्म च बराह्मश्न चक्षुः प्राणं प्र्जा दढु: ॥ २६ |! 

जे रत चक्षुजंह/ति न प्राणो जरस'ः पुरा। 

पुरं यो ब्रह्मणो बेद यस्या: प्रुरुष उच्यचते ।। ३० ।!। 

अष्टाचकऋा नवद्वारा देवानां प्रयोध्या । 

तस्यां हिरण्यय: कोश: स्वर्गों ज्योतिषाबृत: ।। ३६ ॥। 

तस्मित्‌ हिरण्यये कोशे अयरे त्रिप्रतिष्ठिते । 

तस्मिन्‌ यद्‌ यक्षमात्मन्वेत्‌ तद्‌ वे ब्रह्मविदों बिदु: ॥| ३२ ॥ ( अथवे० १०२।२६-- ३२ ) 

अर्थात्‌ परमेश्वर ने मस्तिष्क को हृदय के साथ सी दिया है, जो अ्रग्निविशेष के द्वारा शरीर को प्रेरित करता 

है। यह शिर देवकोश है । इसी में सब ज्ञानविज्ञात निवास करता है। इसकी प्राण, मन भौर अ्रन्न रक्षा करते हैं । 
परमात्मा ही इन उलदे, भाड़े भौर सीधे शरीरों को भ्पती व्यापक्रता से बनाता है। इसीलिए जो इस पुररूपी शरीर 
को जानता है, वही पुरुष कहलाता है । जो उस अमृत ब्रह्म से इस शरीरपुर को जानता है, वही वेद को, परमात्मा 
को, स्वास्थ्य को, बल को और सन्तति को प्राप्त होता है | उस मनुष्य के, बुढ़ापे के पूर्व, त नेत्र खराब होते हैं और 
न बल ही कम होता है, जो इस ब्रह्मपुर--शरी र-को प्च्छी तरह समभता है। इस आठ चक्र और नव द्वारवाले 
भ्रयोष्यानगर में प्रकाशमान कोश है, जो स्वर्गीय ज्योति से छाया हुम्ना है! उस तिहरे और तौन श्रोर से रक्षित कोश 
में जो प्रात्मा की भाँति महानु यक्ष बैठा है, उसी को ब्रह्म के ढूढनेवाले प्राप्त करते हैं । इन मन्त्रों में शिर को विज्ञान 
का कोश बतलाकर और हृदय के साथ सिया हुआ कहकर बतला दिया कि शरीर हृदयाकाश में ही वह, ज्योतिःस्वरूप 
परमात्मा विराजमान है, जिसको ब्रह्मश्ञानी हो ढूंढ पाते हैं। इस प्रकार शरीर, मस्तिष्क प्रौर हृदय के स्थूल और 
सूक्ष्म श्रवयवों का वर्णन करके पश्रब वैद्य का वर्णान करते हैं । ऋग्वेद में लिखा है कि- 

यश्नौषधी: समस्मत राजानः समिताबिव । 

विष्र: स उच्यते भिषग्रक्षोहामीवचातन ॥| ( ऋ० १०।६७।६ ) 

पर्यात्‌ राजसभा में जिस प्रकार समासद्‌ एकत्रित होते हैं, उसी तरह जिसके पास झौषधियाँ एकत्रित रहती हैं, 

इंसंकों विद्वान लौग रोगों को दूर करनेवाला श्र भ्रपमृत्यु का नाश करने बाला-वैद्य-कहते हैं ! बैद्य के पास इकट्ठी 
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रहनेवाली सैकड़ों श्रौषधियों का वर्णन वेदों में है। यहाँ नमूने के लिए दो तीन का वर्शात करते हैं। वेद में 
भ्पामाग--लटजीरा--के लिए लिखा है कि-- 
क्षुधामारं तृष्णाभारमगोतामनपत्यतामु । 
अपामार्ग त्वया बयं सर्व तदप मृज्महे । ( भ्रथवे० ४॥१७।६ ) 
अर्थात्‌ क्षुधा मारनेवाले, तृषा मारनेवाले, निर्धतता और निर्वशतः दूर करनेवाले हे भ्रपामार्ग (लटजीरा) ! 
तुझे हम तलाश करते हैं । इस मन्त्र के द्वारा लटजीरा में. उपयुक्त ग्रुण बतलागे गये हैं । इसके भागे पिप्पली के गुरा 
इस प्रकार लिखे हैं-- 
पिप्पली क्षिप्तमेषज्यू२तातिविद्धभषजी ! 
ता देवा: समकलल्‍्पयस्नियं जीवितवा अलमु ॥ ( भ्रथवें० ६।१०६।१ ) 
श्र्थात्‌ विद्वानों ने पिप्पली को उनन्‍्मत्त की औषधि, बड़े घाववाले की दवा और जीवन देनेवाली माना है। 
पीपल के गुण इसी प्रकार वैद्यक में भी लिखे हैं। इसके झ्रागे बालों को बढ़ाने, इ्याम रखने और हढ़ करने की 
झ्ौषधि का वर्णन इस प्रकार है -- 
हू ह मूलमाग्र यच्छ वि मध्य यामयोषधे । 
केशा नहा इव वर्धन्तां शीष्णस्ते असिता: परि ॥। ( अ्थवे० ६।१३७।३ ) 
अर्थात्‌ हे श्रौषधि ! तू बालों की जड़ों को हृढ़ कर, नोक को बढ़ा और मध्यभाग को लम्बा कर जिससे केश 
काले होकर लम्बी घास के ममान चढ़े । झौषधियों के भ्रतिरिक्त वायु सेवन के द्वारा रोगनिवृत्ति करनेका उपदेश 
इस प्रकार है-- 
आत्मा देवातां भुवनस्य गर्भो परथावश चरति देव एव: । 
घोषा इवरय भ्रृण्विरे न रूप॑ तस्मे बाताय हविषा विधेम ॥| ४ ॥। ( ऋ० १०।१६८।४ ) 
प्र्थात्‌ देवों का श्रात्मा और भुवन का गर्भ यह वायुदेव भ्रपनी इच्छा से चलता है । इसका केवल शब्द ही 
सुनाई पड़ता है, रूप नहों दिखता । उस वायु के लिए हम ह॒विष देते हैं । 
यददो वात ते गृहे३२:मृतस्थ निधिहितः । ततो नो देहि जीबसे ॥ ( ऋ० १०।१८६। ३ ) 
ग्र्थात्‌ हे वायु ! भ्रापके धर में जो अग्रृत का खजाना है, बह हमे जीने के लिए दीजिये । 
बात आ वातु भेषजं शम्मु सयोभ् नो हदे । प्र ण आयुि तारिषतु ॥। ( ऋ० १०१८६।१ ) 


अर्थात्‌ बायु आरोग्यता के लिए औषधि है । उससे हृदय की ग्रारोग्यदा बढ़ती है, बल प्राप्त होता है भौर 
्रायु बढ़ती है । 
उत बात पितासि न उतर भ्रातोत न: सला । रा नो जीवातवे कृधि | ( ऋ० १०।१८६॥२ ) 
श्र्थात्‌: हे बात ! तू हमारा पिता है, हमारा भाई है भर हमारा सखा है, अतः तू हमको जीवन के लिए 
तैयार कर । इसके भागे जलन के द्वारा आरोग्य प्राप्त करतेका उपदेश इस प्रकार है-- 
अप्तव १न्तरमृतमप्सु मेषजस्‌ । अपाछुत अशस्तिभि: _ 
अश्या भवय वाजिनों गावो भवयथ वाजिनी: । ( श्रथवें० १४४ ) 
ग्र्थात्‌ जल में श्रमृत है भौर जल में श्रौषधि है, इसीलिए जल के इन श्रेष्ठ गुणों से गो, बैल भौर घोड़े 
बलवान होते हैं। जिस तरह जल से भारोग्यता होती है, उसी तरह सूर्येताप से भी आारोग्यता होती है एक मन्त्र में 
वेद उपदेश करते हैं कि--- 


भ्रर४ बैदिक सम्पत्ति 


उच्चस्मद्य मित्रममह आरोहन्नुत्तरां दिवम्‌ । 
हृद्दोगं सम सूर्य हरिसाण च ताशय ( ऋण० (५०१६१ ) 
श्र्थात्‌ श्राज भौर नित्य प्रात:काल भ्रानेवाले है सूये ! मेरे हृदय के रोगों का और रात के समय चोरी करने- 
वालों का नाश करो । इसका तात्पय यही है कि सूर्य देवता उदय होकर हृदयरोभ भर चोर दोनों का नाश करते 
हैं । इसके भागे शल्यकर्म (सजंरी) का उपदेश इस प्रह्वार है--- 
शल्याद्‌ विष निरबोच प्राउजतादुत पर्राधे: । 
अपाष्ठाच्छ ज्रातू कुल्मलास्निरवोचमहं विषम्‌ ॥। (भ्रथवे० ४॥६।५ ) 
श्र्थातू शल्यकर्म से, लेप से, पर से, सींग से (सींगी से चुसकर), चाकू से और बाण से विष निकालता हैँ । 
इस मन्त्र में चीर फाड़, पोल्टिस, सींगी और बाण की नोक से मबाद निकालने का उपदेश है | इसके श्रागे रुके 
हुए पेशाब को खोलने के लिए इस तरह कहा गया है कि-- 
विद्या शरस्य पितरं पर्जन्यं शतबृष्ण्यम । 
तेदा ते तन्‍्बे३ शं कर पृथिव्यां ते निषेयर्न बहिप्दे अस्तु बालिति ( अ्रथवं० १३॥१ ) 
श्र्थात्‌ हम जानते हैं कि बृष्टि की श्रधिकता से सरकंडा होता है | उस सरकंडे से तेरे शरीर को अ्ररोग्य करता 
हूँ । भ्रब तेरे मूत्र का प्रवाह पृथिवी पर हो और बलबलाकर बाहर तिकले | इसके प्रागे हरी हुई हड्डियों के जोड़ने 
का उपदेश इस प्रकार है-- 
ये ऋते चिदर्भिश्चिष: पुर! जन्नुस्य आतृद: । 
संधाता सर्धि मधवा पुरूवसुनिष्कर्ता विछन त॑ पुन: | ४७ ।। ( ग्रथर्व० १४२ ) 
श्र्थाव्‌ जो वैद्य टकराने से टूटी हुई ग्रीवा ऋदि जोडों की हड्डियों को यथास्थान चिपक्रा कर जोड़ता है, वही 
टेढ़े और अ्कड़े हुए श्रज्ञ को भी सीधा कर देता है। इस मन्त्र सें वतलाया गया कि टकराने आ्रादि से दूटी हुई 
हड्डियों को ठीक ठीक बाँधकर जोड़नेवाला ही टेड़्े श्रज्धों को भी ठीक कर सकता है। इसके आगे बिना दवादारू के 
केवल रोगी के मन को उत्तोजना, उत्साह और प्रेरणा (5028०:४०॥) देकर रोगों को निर्मल करने का उपदेश 
इस प्रकार दिया गया है-- 
श्रद्भादड्भतललोस्नो लोस्नो जात॑ पर्ब॑णिपर्चणि । 
यक्ष्मं सर्वस्मादात्मनस्तमिद वि वृहामि ते ।. ( ऋ० १०१६३ ६ ) 
अर्थात्‌ मैं भ्पने आ्रात्मवल से अ्रद्भ-श्रज्ञ रोम-रोम, जोड़-जोड़ से यक्ष्मारोंग को निकाल बाहर करता हूँ । 
इस प्रेरणा को आकर्षणशक्ति के साथ किस प्रकार करना च हिंद, उस क्रिया का उपदेश इस प्रकार किया गया है- 
अय॑ में हस्तो भगवानयं में भगवत्तर: । अय॑ मे विश्वभेषजोप्य शिवाशिसर्शन: । ।६॥ 
हस्ताभ्यां दशशाखाभ्यां जिल्ला बाच: पुरोगवी 
अनाम पित्नुभ्यां हस्ताभ्पां ताझ्यां त्वामि मृशामसि !॥ ७ ॥। ( अथवे० ४॥१३॥६--७ ) 
प्र्थात्‌ सेरा यह हाथ प्रभावशार्ल, है, मेरा यह हाथ अधिक गुणकारी है, मेरा यह हाथ सब॒ रोगों की दवा 
है और मरे इस हाथ के र॒पर्थ से आरोग्यता होती है | मैं प्रेरणात्मक वाणी भर दशशाखता (अश्रंगुली) वाले तथा 
आरोग्य देनेवाले दोनों हाथों से तुझे स्पर्श करता हैँ । इन गन्त्रों में पास के द्वारा प्रेरणात्मक वाणी से रोगी को 
आरोग्य करने का उपदेश है | इसके आगे वाजीकरण औषधियों का वर्णन इस प्रक्रार है-- 
यथा नकुलो दिच्छिद्य सदधात्याहि पुनः । 
एवा कामस्य विच्छिस्नं सं घेहि धीर्यावत्ति ॥ ( अ्थवं० ६।१३९॥४ ) 


वेबसश्त्रों के उपदेश प्र्र५ 


भ्र्थात्‌ जैसे नेवला साँप को चीथकर फिर जख्मों को भर देता है, वैसे ही मैं गुप्तेन्द्रिय की क्षीणता को ठीक 
करता हूँ । 


पेन कुश वाजयन्ति येन हिन्वस्त्यातुरम । 

तेनास्य अह्ाणस्पते धनुरिवा तानया पसः )। (अथर्व० ६।१०१॥२) 

यथा पसस्तायादरं वातेन स्थूलभं फ्तम्‌ । यावत्‌ परस्वतः पसस्तावत्‌ ते वध तां पसः ॥२॥। 

याबदद्भीन पारस्वतं हास्तिनं गादंभ॑ च यत्‌ । 

यावदश्वस्य वाजिनस्तावत्‌ ते बध्ध तां पसः ।। अथववे० (६।७२।२--३) 

भ्र्थात्‌ जिससे कृश रहता है और जलदी पात हो जाता है, उस कारण को दूर करके तेरे उपस्थ को वनुष की 
तरह फैलाता हैं । जिस तरह से वह स्थुल हो जाय और जितना ग्रावश्यक है, उतना बढ़ जाय, वहू उपाय करता 
हैँ । जितना सरर्थ पुरुषों का होना चाहिये, उतना (गरार्दभ) बड़ा, (हास्तिन) स्थूल और (वाजिन) तेज हो जाय, 
वह उपाय/करता हूँ । 

याँ त्वा गन्धवों अलनदू वरुणाय मृतभ्रजे । 
तां त्वा बय' खतामस्पोर्थाध शेपह॒बंणीम्‌ !) (श्रथर्वं० ४॥४॥१) 

अर्थात्‌ जिस औषधि को मृत वरुण के लिए गन्धर्ब ने खोदा था, उसी वाजीकरण ग्रौषधि को मैं खोदता हूँ । 
इस प्रकार से इन वाजीकररण उपचारों के द्वारा नपु सकत्वादि दोषों को दूरकर पुरुषों को श्रच्छी सन्‍्तान उत्पन्न करने 
के योग्य बनाना वेद का तात्पयं है । इसीलिए यह चिकित्सा सब चिकित्साओं से ग्रधिक मूल्यवान्‌ है। क्योंकि इसी के 
द्वारा भविष्य प्रजानिर्माण का कार्य सम्पादन होता है । इस प्रकार से हमने यहाँ तक वेदों से भ्रायुर्वेदसम्बन्बी श्रावश्यक 
उपदेशों को इकट्ठा कर दिया है। इतने आयुर्वेदिक ज्ञान से मनुष्य आरोग्यता के नियम समझ सकता है और रोगों 
से आरारोग्यता प्राप्त कर सकता है। यह व्यक्तिचिकित्सा का उपदेश हुआ । अरब समाजचिकित्सा का वर्णन करते हैं । 

व्यक्तिव्याधियों की आयुर्वेदिक चिकित्सा के बाद वेद में सामाजिक व्याधियों की निवृत्ति का भी उपदेश किया 
गया है। प्रायः देखा जाता है कि बहुत सी चेपी व्याधियाँ उठ खड़ी होती हैं, जो आयुर्वेदिक चिकित्सा से दूर नहीं 
होतीं और सर्वत्र फैलकर असंख्य मनुष्यों का संहार कर देती हैं। उनके दूर करने का उपाय केवल यज्ञ ही हैं ! हम 
यज्ञों का विस्तृत वर्शान प्रथम खण्ड में कर भ्ाये हैं और बतला आये हैं कि यज्ञों का सिद्धांत शिल्प और विज्ञान की 
तींव पर॒ स्थिर है। वाल्मिकि रामायण बालकाण्ड में यज्ञोंके लिए नाना प्रकार के शिल्पों और विज्ञानों की 
झावश्यकता बतलाई गई है -- ! शतपथ ब्राह्मण में बतलाया गया है कि ऋतुसम्बन्धिनी सार्वजनीव बोमारियाँ यज्ञों 


से ही दूर होती हैं ५८ । वेद स्वयं उपदेश करते हैं कि अ्र्मात और सवंत्र फैली हुई चेपी श्रौर मारक बीमारियाँ यज्ञों 
से दूर हो जाती हैं। प्रथर्ववेद में आया है कि-- 


मुचामि त्वा हुविषा जीवनाय कमज्ञातयक्ष्मादुत राजयक्मातु । 
आ्राहिजंग्राह यद्यं तदेन॑ तस्या इन्द्राग्नी प्र सुसुत्कमेसम्‌ ।! ( अथवे० ३॥१११ ) 
सहस्राक्षेण शतवीय ण शतायुषा हविषाहाषंमेनस्‌ ।। 
खो यर्थनं शरदों नयात्यति विश्वस्थ बुरितस्य पारम्‌ ।। ( अथवे० ३॥११॥३ ) 
अर्थात्‌ है मनुष्य ! तुझे मैं हवन के द्वारा अज्ञात महामारी रोग से और क्षयरोग से सुखमय जीवन के लिए 
छूड़ाता हूँ । इस रोगी को असाध्य रोग ने पकड़ रक्‍्खा है, इसलिए हे इन्द्र और श्रग्नि ! आप इसे श्रारोग्य करें । 


+ ततोथअ्ब्रवीद द्विजालद्धान्यज्ञकमंसु मिष्ठितान्‌ । स्थापत्ये निष्ठितांइचेव वृद्धान्‌ परमधा्िकान्‌ ।। 

कर्मान्तिकान्‌ शिल्पका रान्वर्धकीन्‌ खनकानपि । गणकान्‌ शिल्पिनरचेव तथैव नटनतंकानु ।। 

तथा शुचीन्‌ शास्त्रविदः पुरुषान्सुबहुश्न तानू । बशक्मंउमी हन्तां मवन्‍्तों राजशासनात्‌ ॥। 

इष्टका अहुस्त्राहस्त्री शीघ्रमानीयतामिति। उपकार्या: क्रियन्तां च राज्ञो बहुगुणान्विता: ॥ (वाल्मीकि०बालकाण्ड) 
>६ भैषज्ययज्ञा वा एते । ऋतुसन्धिषु व्याधिर्जायते तस्माहतुसन्धिष प्रयुज्यन्ते । (शतपथ ब्रा०) 
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हवनीय हविष को सैकड़ों गुणदायक और श्रायु बढ़ानेवाली श्रौषधियों को डालकर तैयार किया है, इसलिए हे यशपति 
इन्द्र ! आप इस संसार में फले हुए रोग को हटाकर इस बीमार को सौ वर्ष की आयु प्रदान करें। ह 
इन मन्त्रो में अनेकों श्नौषधियों का हवन करके अज्ञात श्रौर सत्र फैले हुए चेंपी और मारक रोगों को हटाने 
का उपदेश है । ऐसे यज्ञों का माहात्म्य वर्णन करते हुए बेद उपदेश करते हैं कि-- 
उत्तिष्ठ ब्रह्मणस्पते देवान्‌ यज्ञ न बोधय । 
आयु: प्राण प्रजां पशून्‌ कीत्ति यजमानं च वर्धय ॥। (अथवे० १६।६३।॥१) 
भ्र्थात्‌ हे ब्रह्मणस्पते ! उठो और यज्ञों से देवताश्रों को जगा दो, जिससे आ्रायु, प्राण, प्रजा, पशु, कीति और 
राजा की उन्नति हो। यज्ञ का इस प्रकार माहात्म्य बताकर यज्ञ में संबसे प्रधान वस्तु श्रग्नि का वर्ण॑त करते हैं । 
यजुवेंद में लिखा है कि-- 
दिवस्परि प्रथम जज्ञ भम्निरस्मद्‌ द्वितीय परि जातवेदा: । 
तृतीयमप्सु तुमणा अजस्रसिन्‍्धात एने ज़रते स्वाधी: ॥ (यजु० १२।१८५) 
अर्थात्‌ पहिला अग्नि--सूर्य--द्यौ से पैदा हुई", दूसरा जातवेद हमसे (पृथिवी पर) पैदा हुआ और तीसरा 
(विद्य॒ त) अन्तरिक्ष के जलों से पैदा हुआ । इस मन्त्र में श्रग्ति के तीन रूप तीन स्थानों में इतलाये भये हैं । इसके 
श्रागे भ्रग्नि को देवताओं तक हुत द्वव्यों के पहुँचाने वाला दूत कहा गया है। यजुर्वेद में लिखा है कि--- 
अग्नि दूतं पुरो द्थे हव्यवाहमुप ब्र॒वे । देवाँ २ आ सादयादिह ॥ (यजु० २२१७) 
भ्रर्थात पूर्व ही प्रस्निदृत को धारण किया गया है और यह ह॒व्य पदार्थों का ढोनेवाला कहा गया है। यह 
देवता तक पदार्थों को पहुँचाता है, भ्रत: यज्ञ के लिए इस श्रग्नि की स्थापना इस प्रकार बतलाई गई है कि-- 
भूभु वः स्वथ्योरिव भूम्ता पृथिवीब बरिस्णा । 
तस्यास्ते परथिवि देवयजनि पृष्ठेडरितिमस्तादभस्ताद्यायादघे ।। (यजु० ३५) 
अर्थात्‌ जिस प्रकार आकाश में स्थित महाम्‌ सूर्य इस विस्तृत पृथिवी के ऊपर देवयज्ञ कर रहा है, उसी प्रकार 
भोज्य पदाथों के लिए मैं भी इस अग्नि की स्थापना करता हूँ | इसके झ्ागे अग्नि को प्रदोष्त करने के लिए लिखा है कि-- 
उद्बुध्यस्वाग्ने प्रति जागृहि त्वभिष्ठापूर्त सट॥सृजेथासपं वे । 
अस्मिन्त्सधस्थे अध्युत्तरस्मिन्‌ विश्व देवा पजमानश्व सीदत ।| (यजु० १४५४) 
प्र्थात्‌ हे श्ररिनि ! तू प्रदीत हो और हमको सतेज कर तथा तू और हम मिलकर इंष्ट सुख की युक्ति और प्राप्ति 
करें, जिमसे यहाँ हम और अन्य यजमान तथा दूसरे विद्वातु भी यज्ञ किया करें । इसके आगे समिधा में थी डालने 
की विधि बतलाते हैं । 
समिधार्नि दुवस्थत घृतेबॉधपतातिथिम्‌ । आस्मिन्‌ हव्या जुहोतन । (यंजु० १२३०) 
प्र्थात्‌ समिघा से श्रग्नि को प्रदी्त करो, घृतादि से उसे प्रज्वलित करो, उस प्रद्दीत्त हुए श्रग्नि में हवन करो । 
इसके भ्रागे यह बतलाते हैं कि हवन किये गये पदार्थ किस प्रकार बायु की मलिनता को दूर करते हैं । 
त॑ त्वा समिख्धिरड्धिरो घुतेन वर्धधामसि । बृहच्छोचा यविष्ठ ।। (यजु० ३१३) 
हे अंगारो ! बढ़ी हुई अग्निओ ! तुम सब पदा्थों को (विप्नच) छेदन-भेदन करके (बृहत्‌-शोच:) महान शुद्धि 
करनेवाले हो । इसीलिए समिघाओं और छत से हम तुम्हें बढ़ाते हैं। इन मन्त्रों में अग्नि को जलाने, प्रदीस्त करने 
्रौर उसके द्वारा पदार्थों के छेदन-भेदन की क्रिया को बतलाकर अब यह बतलाते हैं कि यह अग्नि वायु को हुआ 
पदार्थ देता है। ऋग्वेद में लिखा है कि-- 
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आत्मा देवानां भुवनस्य गर्भो यथावशं चघरति देव एप: । 
घोषा इदस्प श्ृण्विरे न रूपं तसस्‍्मे वाताय हविषा विधेम ॥ (कऋ० १०।१६८।॥४) 


प्र्थात्‌ देवताओं का आत्मा और भुवन का गर्भ यह वायु अपनी इच्छा से चलता है। यद्यपि इसका शब्द ही 
सुनाई पड़ता है, रूप देखने को नहीं मिलता, तथापि हम उसके लिए ह॒विष देते हैं । 
देवा ग्राठुबिंदों गांतु वित्त्वा गातुसित । 
सनसस्पत इमं देव यज्ञए्ल स्वाहा बाते धा: (यजु० ८५२१) 
श्र्थात्‌ है हमारे मन के पति ! इस यश को सुहुत बनाकर हुत द्वव्यों को वायु पर स्थापित करो और मांगे की 
खोज लगानेवाले हुत द्वव्यों से कहो कि वे श्रपने मारे से जायें । इस मन्त्र में यज्ञ के हुत पदार्थों को वायु में जाने देने 
का उपदेश किया गया है। इसके शगे यज्ञ में किन किन पदार्थों की आहुतियाँ देनी चाहिये, यह बतलाते हैं--- 
घानावन्तं फरस्भिणमतपवन्तमुक्ियनस्‌ । इन्द्र प्रातुज घस्व न: । (ऋग्वेद ३३५२१) 
श्र्थात्‌ हमारे घानवाले, द्िदूधवाले, मालपुएगले शोर स्तं.त्रवाले ढेरों को हे इन्द्र ! प्रातःकाल के समय 
सेवन कीजिए । 
पुषण्वत्े ते चकृमा करम्भं हरिवते हुथ श्वाय धाना: । 
अपुपमद्धि सगणो मरुद्धि: सोम॑ पिब वृश्नहा शुर विद्वान ॥। (ऋ० ३।५२७) 
अर्थात्‌ हे वृत्र के मारनेवाले विद्वान शूर ! तेरी पोषण करने वाली किरणों के लिए हमने जो दिया है, उस दूध, 
दि, धान मालपुवा श्रादि को खा तथा मछरुतों के साथ सोम को पी। इसके आगे हवन किए हुए पदार्थों के विषय 
में वेद उपदेश करते हैं कि जो धन यज्ञ में लगाया जाता है, वही सुकृत होता है। क्योंकि-- 
न ता नशब्ति न दमाति तस्करो नासामामित्रो व्यघिरा द्षषति । 
देवाँश्व यामियंजते ददाति च ज्योगित्ताभिः सचते गोपतिः सह ॥ (ऋ० ६!२८।३) 
अर्थात्‌ जो देवों को दिया जाता है श्रौर जिससे यज्ञ किया जाता है, उसका न नाश होता है, न उसे चोर चुरा 
सकते हैं, न उसका कोई शज्रु होता है और न उस पर कोई आफत डाल सकता है। उप्तके द्वारा यजमान सदैव ही 
गोपति के साथ रहता है, भ्र्थात्‌ वह घनवान बना रहता है। सत्य है, ऐसे सार्वजनिक पुण्यकार्य में धन ख्च करने से 
ही धन का सदुपयोग कहा जा सकता है। धन के सदुपयोग से अ्रधिक धन की वृद्धि होती है, इसमें सन्देह नहीं । इस 
प्रकार से यज्ञों के द्वारा सावंजनिक बीमारियों से रक्षा पाने की युक्ति बतलाकर अब प्राकृतिक उत्पातों से रक्षा प्राप्त 
करने का जो उपाय वेदों ने बतलाया है, उसका वर्णन करते हैं । 
वेद्यक और यज्ञों के द्वारा व्यक्तिगत व्याधि श्रौर समाजग्त चेपी रोग्रों की रक्षा हो सकती है, परन्तु इनके द्वारा 
प्राकृतिक विज्ञों से---भूकम्प, ज्वालाप्रपात, अतिवृष्टि, श्रनावृष्टि, पाला, पत्थर श्रौर वज्रपात आदि से--रक्षा नहीं 
हो सकती । इन उत्पातों से रक्षा करनेवाला परमात्मा ही है । इसलिए ऐसे समयों में परमात्मा की प्रार्थना करते का 
ही वेद में उपदेश है | यहाँ हम ऐसी प्रार्थनाओं के कुछ नभूने लिखते हैं, जो इस प्रकार हैं-- 
मधु बाता ऋतायते मधु क्षरन्ति सिन्धव: । माध्यीन: ससत्वोषधी: ॥२७॥। 
मधु नक्तमुतोषसो मघुमत्पाथिवर्ँ॥ रज: । मछु थोरस्तु नः पिता |॥२५॥॥ 
मधुमान्नो वनस्पतिमंधुर्ां २ अस्तु सुर्य: । माध्बोगावों भवन्तु नः ॥२९॥ (यजु्वेद १३॥२७--२६) 
अर्थात्‌ हे परमात्मनु ! संसार में वायु मधुर होकर बहें, नदियाँ मधुर होकर बहें, श्रौषधियाँ मधुर होकर उें। 
रात मधुर हो, प्रभात मधुर हो, प्थिवी मधुर हो श्रौर हमारा दो पिता मधुर हो । वनस्पतियाँ मधुर हों, धूर्ये मधुर 
हो और यौवें मधुर हों । इसके श्रागे फिर प्रार्थंता है कि-- 
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यो यतः समीहसे ततो नो अभय कुरु । 
श॑ नः कुरु प्रजाध्योईभय न पशुक्य; ।।  (यजु० ३६।२२) 
शर्थात्‌ जहाँ जहाँ हमारे लिए जैसी परिस्थिति उत्पन्न हो, वहाँ वहाँ हमें हर प्रकार से प्रभय करिये तथा प्रजा 
झौर पशुओं की शोर से भी हमें सुखी और ग्रभय कीजिये । 
क्षमय न करत्पन्तरिक्षमभय द्यवापूथिवी उमे इसे । 
अभय पश्चादभय पुरस्तादुत्तरादधरादभय नो अस्तु ॥५॥ 
अभय मित्रादभयममित्रादभय ज्ञातादभय पुरो यः । 
अभग्न' नक्तमभय दिया नः सर्वा आगा मम मित्र भवन्तु ॥|६। (अश्रथवे० १६।१५४५॥५--६) 
श्र्थात हमें अन्तरिक्ष भ्रभय करे, द्यावा तथा पृथिवी हमें ग्रभय करें और नीचे ऊपर तथा आागे-पीछे से भी हमें 
श्रभय प्राप्त हो । मित्र से अभय हो, अ्रमित्र से ग्रभय हो । जाने हुए से भ्रभय हो श्रौर अज्ञात से गश्रभय हो। रात से 
श्रभय हो और दिन से अ्मय हो । अर्थात हमारी समरत आशाएँ वा दिशाएँ श्रभय हों । इसके श्रागे संसार की समस्त 
जड़ शक्तियों के कल्याणकारी और झांत होने की झ्मिलाषा की गई है और परमात्मा से प्रार्थना की गई है कि-- 
शह्नो मित्र: शं वरुण: शञ्नो सवत्वय मा । शन्न5इन्‍्द्रो बृहस्पति: शन्नो विष्णुरुरुऋम: ।।६।॥ 
शन्नों बात: पदता ९) शन्नस्तपतु सूर्या: | शन्न: कनिक्नदर्द व: पर्जन्यों अभि वर्षतु ॥१०॥। 
अहानि शं भवन्तु न: श रात्री: प्रति धीयताम्‌ । 
शन्न इन्द्राग्नी भदतामवो भि: शन्न इन्द्रावरुणा रातहव्या। 
शन्न इन्द्रपूषणा चाजसातों शमिन्द्रासोमा सुचिताय शंधो: ॥॥११॥ 
शघ्तनो देवीरभिष्टयो आपो भवन्तु पीतये । शंयोरभि ख़बन्‍्तु नः ॥१श॥ 
स्थोना प्रथिवी नो भवानक्षरा निवेशती | यच्छा नः शर्म सप्रथा: ॥।१३॥। 
आपो हि ष्ठा मयोभुवसता न ऊर्ज दधातन | महे रणाय चक्षसे ॥१४।॥ 
दो: शान्तिरन्तरिक्ष 0 शान्ति: पृथिवो शान्तिराप: शान्तिरोषधय: शान्ति: । 
चनत्पतयः शान्तिविश्व देवा: शान्तित्र द्या शान्ति: सर्व १3 शान्ति: 
शान्तिरेव शान्ति: सा मा शान्तिरेधि ।!९७॥ (यजुबेंद श्रध्याय ३६) 
श्र्थात्‌ मित्र, वरुण, अयेमा, इन्द्र, बृहस्पति, विष्णु श्रौर उरुक्रम ग्रादि देवतः हमारा कल्याण करें। वायु की चाल 
कल्याणदायक हो सूर्य का ताप कल्याणदायक हो ओर शब्द करते हुए पर्जन्यदेव की वर्षा रे कल्याणकारी हो | दिन 
कल्याणकारी हो, रात्रि कल्याणका रणी हो श्र इन्द्र, अग्नि तथा वरुण आदि देवता भी कल्याणकारी हों । पीने का 
जल कल्याणकारी हो और वर्षा का जल भी वल्याणुकारी हो । प्रथिवी हमारे लिए कंटकरहित श्रौर उत्तम बसने योग्य 
हो। पानी हमारे लिए सुखकारी हो, उसे हम बल के लिए घारण करें और प्राकृतिक युद्धों में हमारी विजय हो। चयौलोक 
शान्त हो, अ्न्तरिक्ष शान्त हो, पृथिवी शान्त हो, जल शान्त हो, ओषधियाँ शान्त हों, वनस्पतियाँ शान्त हों, संसार की 
समस्त शरक्तियाँ शान्‍्त हों, ज्ञान शान्त हो, सब कुछ शानन्‍्त हो, शान्ति भी शान्त हो श्र वह शान्‍्त शान्ति यावजीवन 
बनी रहे। इस प्रकार से जिस समय समस्त जवसमूह्‌ की सम्मिलित इच्छाशरक्ति के द्वारा प्रार्थनापूर्वेक प्रेरणा होती है 
उस समय ईइवर की इच्छा से वड़ी बड़ी प्राकृतिक शक्तियों में भी अ्रसर हो जाता है और विध्न शान्त हो जाते हैं # | 


# ये प्राकृतिक विज्ञव जीवों के सामुदायिक पापों के कारण भ्रज्ञात शक्तियों के द्वारा उत्पन्न होते हैं, इसलिए सिवा पर- 
मात्मा की प्रार्थना के इनसे बचने का और कोई उपाय नहीं है। प्रार्थना का मतलब उपाय श्र उद्योग है किन्तु यहाँ प्रार्थता 
ही उपाय झौर उद्योग है। क्योंकि सामूहिक प्रार्थना का जव-समूह की सम्मिलित इच्छाशक्ति का-भी बड़ा असर होता है। 
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यहां तक वेयक्तिक व्याधि, सामाजक व्यात्रि और प्राकृतिक उत्पातों से रक्षा प्राप्त करने का उपाय बतलाकर 
भ्रब वेद मनुष्यों द्वारा उत्पन्न किए गए विप्लवोंसे रक्षा प्राप्त करने का उपाय बतलाते हैं। मनुष्यों द्वारा जो उत्पात _ 
होते हैं, उनके दो विभाग हैं । पहिला उत्पात सामाजिक है। यह ईर्ष्या, द्व ष, श्रालस्य, मृखंता और विलासिता से 
उत्पन्न होता है और नाना प्रकार के पाप कराता है । दूसरा बाह्य शब्रुओं के द्वारा उत्पन्न होता है, जो नाना प्रकार 
के कष्ट देता है। वेदों में इन दोनों से बचने के लिये राज्यव्यवस्था का उत्तम उपदेश किया गया है । 
राज्यव्यवस्था का उद्देश्य समाज की रक्षा करना है। रक्षित समाज ही उन्नत और आदशंरूप होता है । 

समाज की रक्षा मीतरी और बाहरी दो प्रकार की है। भीतरी रक्षा समाज के दुष्टों से की जाती है और बाहरी रक्षा 
बाहर के शत्रुश्नों से । जिस समाज की इस प्रकार रक्षा होती है, वह बड़ा ही दिव्य होता है। वेद में ऐसे दिव्य समाज 
की कामना का वर्णन इस प्रकार है-- 

आ ब्रह्मन्‌ ब्राह्मणों ब्रह्मवर्चससी जायतामा राष्ट्र 

राजन्य: शुर इथव्योःतिव्याधोी महारथो जायतां 

दोग्शी धेनुनेढिनइडवानाशु: सप्ति: पुरन्धियोंषा 

जिण्णू रथेष्ठा: समेयो युवास्य यजमानस्य वीरो जायता 

निकामे निकामे नः पमं॑न्‍्यो वर्षतु फलवत्यो 

ते ओष घष: पच्यस्तां योगक्षेमो न: कल्पताम्‌ ।! (यजु० २२॥२२) 

भर्थात्‌-- 

है जगदीश दयालु ब्रह्म प्रभु ! सुनिये विनय हमारी । 

हों ब्राह्मण उत्पन्न देश में धर्मकमंत्रतघारी ।। 

क्षत्रिय हों रणधीर महारथी धनुर्वेद अधिकारी । 

धेनु दृधवाली हों सुरदर वृषभ तुरंग जलधारी ॥॥ 

हों तुरंग गतिचपल अज्भूवा हों स्वरूपगुणवाली | 

विजयी रथी पुत्र जनपद के रत्न तेजबलशाली ॥ 

जब हो जब जग करे कामना जलधर जल बरसाव । 

पलें पर्क बहु सुखद वनस्पति योगक्षेम सब पावें ।! 


परन्तु ये बातें तभी हो सकती हैं, जब शासन अच्छे राजतन्त्र के द्वारा हो। अ्रच्छा राजतन्त्र तभी हो सकता 
है, जब राजा प्रजाद्वारा मनोनीत हो । प्रजा के द्वारा ऐसे राजा को चुनने के लिए वेद उपदेश करते हैं कि-- 
झा त्वाहाष॑मन्तरेधि प्र्‌वस्तिष्ठा विचाचलि: । 
विशस्त्वा सर्वा वाहछन्तु मा त्वव्राष्ट्रसधि भ्रशत्‌ ।। १ ॥ 
इहैबेंघि साय च्योष्ठा: पर्बंतइवाबिचाचलि: । 
इन्द्र इवेह ध्रूवस्तिष्ठेह राष्ट्रमु धारय ॥ २ ॥। (ऋग्वद १०११७२) 
शर्यात्‌ हे महापुरुष ! हम तुमको लाये हैं, इसलिए अन्दर भ्रा भ्रौर चठचल न होकर स्थिर रह, जिससे तुमे 
समरत प्रजा चाहती रहे भ्रौर तुभसे राष्ट्र का कभी पतन न हो। यहाँ झ्ााकर पर्वत के समान स्थिर होकर ठहर. जा 
झौर इन्द्र के समान स्थिर होकर राष्ट्र को घारण कर, जिससे कभी राष्ट्र का पतन न हो । इन मन्‍्त्रों में प्रजा के द्वारा 
राजा के मनोनीत करने की भ्राज्ञा है। भागे वेद उपदेश करते हैं कि किस प्रकार के पुरुष को राजा बनाना चाहिये ! 
भ्रधवेंवेद में लिखा है कि-- 
६७ 
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भतो भूतेषु पप आ द्धाति स भूतातामविपतिर्मूव । 
तस्थ सृत्युक्रवरति राजसूर्य स राजा राज्यमनु मन्यतामिदम !! (अथवबे० ४॥८।१) 
अर्थात्‌ वही सब प्राणियों का अधिपति होने योग्य है, जो समस्त संसार का दुग्धादि अन्नों से अच्छी तरह पोषण 
करता है । उसकी मृत्यु राजसूय को प्राप्त होती है, इसलिए वही राजा होकर इस राज्य को अ्ज्भीकार करे। इस मन्त्र 
में बतलाया गया है कि जो महापुरुष प्रजापालन के लिए अपने जीवन का उत्सम करने को तत्पर हो, वही राजा होने 
योग्य है, ऐसे राजा को पाकर प्रजा को चाहिये कि वह उसे खुब वलवानु बनावे । इस विषय में बेद उपदेश करते हैं कि-- 
हममिस्द्र वर्धय क्षत्रिय म इमं विशामेकवृर्ष कृण त्वम्‌ | 
निरमितन्नानक्षणह्यस्य सर्वास्तान्‌ रन्धयास्मा अहमुत्तरेषु !। (झ्रथर्व० ४॥२२११) 
प्र्थावे हे इंद्र ! तू हमारे इस क्षत्रिय को बलवासू बना, इसी एक को सब प्रजाओं के. नेता कर, इसके शब्॒ओं 
को दूर कर झ्ौर उनका सर्देव नाश किया कर । इस मन्त्र के द्वारा वेदों ने प्रजा बी और से राजा को बलवानु बनाने 
की आ्राज्ञा दी है। अब अगले समन्‍्त्र में प्रजा को आश्वासन देने के लिए राजा को आज्ञा दी गई है । राजा कहता है कि--- 
प्रति क्षत्रे प्रति तिष्दामि राष्ट्र प्रत्वश्वेषु प्रति तिष्डामि गोषु । 
प्रत्यडेगेबु प्रति तिष्ठास्यात्मस्‌ प्रति प्राशेपु प्रति तिष्दामि 
पुष्टे प्रति द्यावापृरथिव्यो: प्रति तिष्ठामि यज्ञ ।॥। (यजुर्वेद २०१०) 
अर्थाद मैं क्षत्र में, राष्ट्र सें, घोड़ों में, गौवों में, भ्रज्ञों में, चित्तों में, प्राणों में, पुष्टि में, दो भें, पृथिवी में और 
यज्ञ में प्रतिष्ठाबाला होऊँ। इस मन्त्र में राजा ने बतला दिया है क्रि मैं ऐसे कास करूँगा, जिससे मेरी सर्वत्र प्रतिष्ठा 
हो | अब अगले मन्‍्त्रों में बतलाया जाता है कि राज्य का उत्तम काम चलाने के लिए राजपुरुषों और प्रजापुरुषों की 
सभाश्रों की श्रायोजनता होनी चाहिये । श्रथर्ववेद में लिखा है कि-८ 
सभा च मा समितिश्रावता प्रजापतेदु हितरी संविदाने । 
पेना सद्भच्छा उप सा स शिक्षाउत्रारु बदानि पितर: सद्भतिशु !! (श्रयरव> 3/११॥१) 
विश्व ते सभे माम तरिष्ठा नाम वा असि । 
ये ते के च समासदस्ते मे सम्तु सवाचलः ।। (प्रथवें० ७१२।२) 
पदू राजानों विभजस्त इष्टापूर्तेस्थ षोडशं घमस्पामी सभासद: । 
अध्स्तस्मात्प मुझ्चति दत्त: शितिपाधु स्वधा | १ । 
सर्वानू कामान्‌ पुरयत्याभवन्‌ प्रभवनू भवन । 
आक़ु्तिप्रोडविर्दत्त: शितिपान्नोप दरयति ।| २ ।। (अथवे० ३३२६९ ६--२॥ 
अर्थात्‌ राजा की सभा और समितिरूपी दो लड़किर्यां मेरी रक्षा करें । ये दोनों आपस में मेल रखनेवाली हों, 
(जिससे मैं जिस सभासद के साथ मभिलू, वह मुझे ज्ञान देवे, अतः हे समासदों ! झआाष लोग सज्भतों और सभाओ्रों में 
दीक ठीक बोलिए ) हे सभा ! हम तेरा माम जानते हैं, अतः जो तेरे सभासद हैं, वे मेरे साथ सत्य वचन बोलनेवाले 
हों । राष्ट्रपति के जो बड़े बड़े राजे (प्रास्टिक सरकार) सभासद्‌ हैं वे इष्टापूर्त का सोलहवाँ भाग केन्द्रिय सरकार को 
बाँट देते हैं । वह बॉटा हुआ धन उनका रक्षक होता है, उन्हें हानि से बचाता है और आत्मनिर्णय के लिए बल देता 
है। यह दिया हुआ कर रक्षक बनकर हानियों से बचाता है और सद्भूल्पों को पूर्ण करता हुआ सब कामनाझं को 
बिजयी, प्रभावशाली श्रौर वृद्धियुक्त करके पूर्ण करता है। इन मन्त्रों में राजसभा और सभासदों का कत्तंव्य वर्णन 
करके भ्रब भ्रगले मन्त्रों में वेद श्राज्ञा देते हैं कि राष्ट्र को चाहिये कि वह सबसे पहिले अपने अन्तगंत घुसे हुए दुष्ट 
मनुष्य को ढूंढे, जाने ओर उनको न्यायद्वारा दण्ड से शिक्षा दे । ऋग्वेद में लिखा है कि-- 


ड्डों मे 
सेंर 
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वि जानीहाायान्ये व दस्थवों बहिष्पते रम्घया क्ासवत्तान्‌ 

शाकी भव यजमानस्थ घोदिता विश्व त्ता ते सघमादेषु चकन ॥ ( ऋ० १५१४८ ) 

वधोहि दस्पु' धनिन घनेनें एकश्वरस्तुपशाकेभिरि_्त् । 

घनोराघि बिषुणक्त व्यायश्नथज्यान: सनका: प्रेतिमोयु: ।। ( ऋ० १४३३।४ ) 

इमे तुरं सरुतो रामपन्तीमे सहः सहस आ नमन्ति । 

इसे शंसं वनुष्यतों नि पान्ति गुरु ह षो अरे दघग्ति ॥ ( ऋ० ७।५६।१६ ) 

प्रस्यवत मम नुषम यज्वान सदेव यु । 

भव स्व: सखा दुधुवीत परत: धुष्नाय दस्यु पर्वत: । ( ऋ० ८७०११ ) 

ताविद दुःशंत्॑ भर्त्य दुविद्वांस रक्षस्थिनम्‌ । 

आभोग॑ हन्मना हतसुर्दाब हस्मना हतस्‌ (ऋ० ७ ६४१२ ) 

भर्थात्‌ हे राजन्‌ ! भाष उत्तम गुणवाले भारयों को जानो भौर धर्म की रक्षा के लिए भत्नती दस्युभों (डाकुशों) 

को कझासित करो झौर मारो, जिससे आ्रापके राज्य में धर्म के कार्य न बिगड़े । है राजन ! भाप एक ही रपट से 
धनुष बाण के द्वारा ठग शौर यज्ञ न करनेवाले धनी दुष्टों को मार डालें । जो गुरु से ह_ष करनेवाले हैं झौर हवा 
की भाँति जल्दी से साहस के साथ बल को दिखलाते हैं तथा लोगों के सामने व्यर्थ की बढ़ाई हाँकते हैं श्रौर जो 
नास्तिक हैं, पशुस्वभाववाले हैं श्लौर यज्ञ न करनेवाले हैं, उतको पहाड़ों में कैद कर दीजिए। जो बुरा भाषण करने- 
वाले हैं, जो दुष्ट शांत घारण करनेवाले हैं, जो अपने रमण (भोग) के लिए दूसरों का क्षय करनेवाले हैं भौर जो 
सब प्रकार से धरने ही भोगों की फिक्र में रहनेवाले दुष्ट दुर्जत हैं, उनको विचार करके भ्रवश्य हतन कीजिए । इस 
प्रकार से इन मल्त्रों में श्यों भौर दस्युओं धर्थात्‌ भले श्रौर बुरों को जानकर दुष्टों को विचारपूर्वक शासित करने 
का उपदेश है। इसी तरह दुष्ट स्वभाववाले भ्रन्य दुराचारियों को भी दण्ड देने का उपदेश इस प्रकार दिया गया है--- 

यदि स्त्री यदि था पुमान्‌ छृर्त्या चकार पाप्मने । 

तासु तस्मे सयासस्पश्वसिवाश्वाभिधान्या ॥ ( श्रथवें० ५१४६ ) 

भर्थात चाहे स्त्री हो या पुरुष हो, जिसने पाप का कृत्य किया हो, उसको पशु की तरह बाँधकर वैसे ही ले 
जाना चाहिये, जैसे घोड़ा बागों से खींचा जाता है । 
- यस्तु ऊरू बिहरत्थन्तरा दम्पती शये । 

योनि यो अन्तरारेल्हि तमितों नाशयाससि ॥॥ १४॥। 

थह्त्वा अ्राता पतिभूत्वा जारो भुत्वा मिपद्चते ! 

प्रजां यस्ते जिधांसति तमितों नाशयाससि ॥| १५॥ 

यस्तवा स्वप्नेन तमसा मोहयित्दा निपश्चते । 

प्रजाँ यस्ते जिघांसति तमितों नाशवामस्ति ॥ १६ ॥ ( अथवें० २०१६६।१४--१६ ) 

य अरम॑ मांसमदन्ति पोरषेवं थे ये ऋषि: । 

गर्भान्खादन्ति केशवाध्तानितो नोशयामसि ॥| ( श्रथर्व० ६।६।२३ ) 


प्र्यात्‌ दम्पति के बीच सो कर जो तेरी जद्भाभों को फैलाता है भोर जो तेरी योनि को भीतर से सींचता है, 
उसका हम नाश करते हैँ। जो कोई भाई व्यभिचारी बनकर प्रथवा पति बनकर तेरे पास भा जावे और तेरी 
सस्तान को मारना चाहे, उसका हम नाज्ष करते हैं। जो कोई सोते हुए नद्या खिलाकर अँबेरे में तेरे पास भा जावे 
झोर तेरी सन्तान को, म।रना चाहे, उसका ह्॒ नाझ करते हैं । जो कण्दे भर्थात्‌ बिस्दा पक्चु्नों के मांध को, जो 
मनुष्यों के मांस को' और जो श्र्ों (भ्ंढों) को लाते हैं, उबका हम नाश करते हैं। इस प्रकार लासन के द्वारा 


भश्श्र बैदिक सम्पत्ति 


पहिले समाज का संशोधन करके भले प्राद्ियों को दृष्टों के पीड़त से बचाना चाहिये । किन्तु स्मरण रखना 
चाहिये कि दुष्टों का सुधार केवल कठोर शासन से ही नहीं हो जाता। इसलिए राज्य में ज्ञान, विद्या, सभ्यता, 
सदाचार झौर श्रास्तिकता का भी प्रचार करना श्रावश्यक है। यह काम ब्राहाणों से ही हो सकता है, भ्रतः राजा को 
चाहिये कि वह ब्राह्मणों, विद्वानों श्रौर सदाचारी पुरुषों का आदर बढ़ावे । इस विषय में वेद उपदेश करते हैं कि-- 

ब्राह्मण एवं पतिन राजन्यो३ न बेश्यः | तत्‌ सुरें: प्रश्न बन्नेति पहुवक्यों मानवेभ्य: ॥| ६ ॥| 

पुनर्वे देवा अबढुः पुन नुष्या अबडु:। राजानः सत्य भृह्वाना ब्रह्मजायां पुनर्दवु: ।। १० ॥। 

पुनर्दाय ब्रह्मजायां करवा देव निकिल्विषम्‌ । ऊर्ज पृथिव्या भकत्वोरगायमुपासते ॥ ११॥। 

नास्य जाया शतबाही कल्याणी तल्पमा शयरे | यस्सिन्‌ राष्ट्र निरध्यते भ्रह्म जायाजित्त्या ॥ १२ ॥। 

न विकर्ण: पृथुशिरास्तस्मिन्‌ वेश्मलि जायते । यस्मिन्‌ राष्ट्रे० ॥ १३ ।। 

तास्य क्षत्ता निष्कग्रोवः सुनानामेत्यप्रतः । यस्मिन्‌ राष्ट्रे० ॥ १४ ।॥ 

मास्य श्वेत्तः कृष्णकर्णो धुरि युक्तो महीयते | यस्मिन्‌ राष्ट्र० ।। १५ |! 

नास्य क्षेत्रे पुष्करिणी नाण्डीक जायते बिसम्‌ | यह्सिन्‌ राष्ट्रे० ॥ १६ ॥ 

तास्मे पृश्नि वि बुहन्ति येधस्पा बोहमुपासते । यस्मिन्‌ राष्ट्रे०ण ॥ १७ ॥ 

मास्य धेनु: कल्पाणी तानडुवान्त्सहते धुरस्‌ । 

विजानिर्मत्र ब्राह्मणों रात्रि बस॒ति पापया ॥| १८ ॥ (६ अथर्व० ५१७!&--१५ ) 

भ्र्थाद्‌ मनुष्यसमाज का ब्राह्मय॒ ही अधिपति है, क्षत्रिय और वेश्य नहीं। जिस तरह सूर्य पाँचों ग्रहों को 

झाज्ञा करता हुआ चलाता है, उसी तरह विद्याबल से सबको ब्राह्मण ही चलाता है! इस विद्या को देवताओं ने 
पहिले ब्राह्मणों को दिया, ब्राह्मणों ने क्षत्रियों को श्रौर क्षत्रियों ने दूसरों को दिया । इस प्रकार से विद्या को सकें 
बाँटकर ही मनुष्य बल पश्लौर कीति को प्रात्त होते हैं । जिस राष्ट्र में विद्या का प्रचार रोका जाता है, वहाँ _वहू 
सैकड़ों घाराओं से बहकर झौर कल्याणकारी होकर प्रतिष्ठित नहीं होती । जिस राष्ट्र में विद्या का प्रचार रोका 
जाता है, वहाँ बहुश्रुत श्रौर बड़े दिमाग का कोई मनुष्य पैदा नहीं होता । जिसके राज्य में विद्या का प्रचार बन्द हैं, 
ऐसे राजा का श्रलंकंत वौकर भी ऐश्वयेवाले पुरुषों के सम्मुख नहीं जा सकता । जिस राष्ट्र में विद्या का प्रकाश 
रोका जाता है, वहाँ श्यामकर्ण घोड़ा भी रथ में जुड़कर बड़ाई तहीं प्रात कर सकता | जहाँ विद्या का प्रचार नहीं 
होता, वहाँ न खेतों में पृष्करिणी होती है और न प्रृथिदी में कुछ पैदा ही होता है। पृथिवी की उपज खानेवाले वे 
किसान जिनमें विद्या का लेंश नहीं है, भूमि में म्धिक अन्न नहीं पैदा कर सकते । जहाँ ब्राह्मण रात्रि को भूखा 
सोता है, वहाँ न गौझ्नों के दूध होता है और न बैल गाडी खींच सकते हैं। भ्रर्थात्‌ जहाँ ब्राह्मण झौर विद्या का 
निरादर होता है, वहाँ हर प्रकार से सबेनाश हो जाता है । 

नवेब ता नवतयों या भूमि! शूनुत ! 

प्रजा हिसिरवा ब्राह्मणीमसंसव्यं परतभवन्‌ ॥ ११! ( प्रथर्व० ५। १६ | ११ ) 

झर्थाव्‌ सौ में निन्‍यानवे देशों के राजाओं का प्रामव हुआ है, जिन्होंने ज्ञानियों को सताया है । इस विषय 

में अथवंवेद १२। ५ । ७--११ में लिखा है कि-- 

ओणश्न तेजश्न सहश्य बल॑ थ बाक्‌ चेन्द्रिय' थ श्रीश्व धसंश्व | ७ ॥। 

स्हा ज्र कत्र स राप्ट्र च बिशक्ा त्विविश्व यशश् बर्चत्र द्रविण ज ।। ८ || 

आयुश्य कप च भाम चर कीतिअ् प्राभश्यापाना्व चशुद्ष क्षोत्रं जे ।। ६ !। 

पयज्य रसप्वास्म चान्माक्ष क्षतं व सत्य चेष्ट लपूतं थ प्रद्या चर पशवश्ध । १०३४ 

सासि सर्वाष्यप क्ामन्ति ऋह्मगवीसादद/नस्य जिततो ब्राह्मण शब्रियस्य | ११॥ 


वेद मम्तों के उपदेश ५३३ 


श्र्थात्‌ औज, तेज, सहनशक्ति, बल, वाणी, इन्द्रियाँ, श्री, घमे, ब्राह्मण, राष्ट्र, प्रजा, कान्ति, यश, वर्चस्व, घन, 
ध्रायु, रूप, नाम, कीर्ति, प्राण, भ्रपान, चक्षु, ओत्र, दूध, रस, भ्रन्न, यव, सत्य, ऋत (नीति) यज्ञ, बापी, कुंप, तड़ाग, 
वाटिकादि, प्रजा और पशु झ्रादि समस्त पदार्थ उस राजा के नष्ट हो जाते हैं, जो ब्राह्मणों को सताता है शौर विद्या 
को छीन लेता है भ्र्थात्‌ पढ़ना पढ़ाना बन्द कर देता है। इस प्रकार विद्या की श्रवहेजना भौर शानियों के तिरस्कार 
का दुष्ट फल बतलाकर ब्राह्मणों की उपयोगिता का वर्णुन करते हुए वेद उपदेश करते हैं कि-- 
तोक्खेषदो ब्राह्मणा हेतिमनतो यामस्यस्ति झरव्यारे न सा मृषा । 
अनुहाय तपसा मन्युत्रा चोत दुरावव भिन्‍्वन्त्येत्म्‌ ॥॥ (प्रथर्व० ४।१८।६) 
अर्थात्‌ जिनके बाण तीखे हैं भ्रौर जो हथियार घारण करते हैं, ऐसे ब्राह्मणों के फेंके हुए ज्ञानशस्त्र व्यर्थ नहीं 
जाते । वे तेजस्वी बल के साय तपकर शत्रु का पीछा करते हैं और निम्चय ही दूर से उसका भेदन कर देते हैं। इसी- 
लिए वेद उपदेश करते हैं कि--- 
यन्न ब्रह्म च॒ क्षत्न ज सस्यञ्चों चरतः सह | 
तेंहलोक॑ पुण्य प्रज्ञषं यत्र देखा: सहाम्मिता ।। (यजु० २०।२५) 
भर्थात्‌ जहाँ ब्रह्मबल ओर क्षत्रवल साथ साथ भ्रच्छी तरह प्रीतियुक्त होकर ब्यवह्ार में लाये जाते हैं भौर जहाँ 
देवता अग्नि के साथ रहते हैं, वही देश पुण्यलोक होता है । कहने का मतलब बह है कि जड़ाँ केवल शासन ही होता 
है, वहाँ उत्तम मनुष्य नहीं होते । प्रत्युत जहाँ शासन और शिक्षा दोनों होते हैं, वहीं समाज पुष्यमय होता है। 
इसीलिये वेद कहते हैं कि-- 
हवं में अहम थ॒ क्षत्र सोमसे ध्रियमश्नुताम । 
सयि देवा दधतु अयसुत्तमां तस्वे ते स्वाहा । (वजु० ३२१६) 
भर्थात्‌ ये मेरे ब्रह्ममल और क्षत्रबल दोनों श्रेय को प्रात हों। जिस तरह देवता मुधको शोभा झोर लक्ष्मी से 
विभूषित करें, उसी तरह तुर ब्राह्मण को भी सुशोभित करें । यहाँ तक समाज की भीतरी दुर्बलताभों से जो कष्ट होते 
हैं, उनको दूर करने के उपायों को बतलाकर श्रब वेद उपदेश करते हैं कि जो वाहर के शत्रु इस श्रा्यंसमाज को नष्ट 
करने भौर उस पर शासन करने के लिए भ्रार्वें, उनके साथ युद्ध किया जाय झौर उनको परास्त किया जाय । इस 
विषय में ऋग्वेद उपदेश करता है कि-- 
हस्थाय देवा अलुरान यदायस्वेया | देवश्यसमिरक्षमाणा:।। (ऋ० १०१५७।७) 
भर्थात्‌ जो तेजस्वी क्षत्रिय देवत्व के विरोधी शत्रुओं (असुरों) को युद्ध में मारकर विजयी होते हैं, बही रक्षा 
पाकर सूख से रहते हैं। क्योंकि ऋग्वेद में लिखा है कि-- 
ये युध्यन्ते प्रधनेषु शुरात्रों ये तमृत्यज: । 
ये या सहस्दक्षिणास्ताँध्विदेवापि गरछतात्‌। (ऋ० १०।१५४।३) 
पर्थात्‌ जो शूरवीर क्षत्रिय, धर्मरक्षा के लिए युद्ध में सम्मुख लड़कर शरीर का परित्यामग करते हैं वे भनुत्तम 
सुखवाले लोकों को प्राप्त होते हैं। इसीलिए बेद में युद्धविजय की अहुत प्रबल कामना का उपदेश है। यजुर्वेद में 
लिखा है कि 
घप्यता गा पम्वताणि जयेम घरवता तीम्ा: सबदो लयेज । 
धनुः शत्रोरपकार्स कृणोति बस्वता सर्जा: प्रदिशों लयेम ।। (यजु० २६।३६) 
भ्र्यात्‌ हम घनुंष से पृथिवी भौर झंप्राम को जीतें शौर हम बनूष से बड़ी वेगदाली सेना को भी जीतें। बह 
घशुव शत्रु की कामना को नष्ट कर देता है, भ्रतः हम धनुष से सब दिज्ञा विदिश्ाभों को जोत लें। विजयी थोड़ा के 
लिए लिखा है कि--- 


हा बेदिक सर्म्पास 


धनुहँस्तादाददानों भृतस्य सह क्षेत्रेण बचंसा मलेन । ह 
समागुंभाय बसु भुरि पुष्टमर्थोक त्वमेह्ा प जीवलोकसु ।।  (अथवें० १८२६०) 
अर्थात्‌ हे वीर ! सू अपने क्षात्रधर्म, तेज और बल के द्वारा इस संग्राम में मरे हुए शत्रुओं के हाथ से घनुष को 
भौर भ्रन्य पुष्ट करनेवाले बहुत से सामानों को लेकर इन पराजितों के सामने से भ्रादर के साथ भा । इसके झागे 
सेना का वर्णान इस प्रकार है-- 
या: सेना अभीस्यरीराब्याधिनीरगणा उत | 
ये स्तेना ये च तस्करास्तारते अग्नेडवि दधाम्यास्थे ॥७७)। 
बष्ट्रास्या मलिस्लून्‌ जम्म्य॑ स्तकरां २ उत । 
हनुम्या 5 स्तेनान भगवस्ताँसस्‍्टव खाद सुखादितानू ।॥७८५।॥ 
ये जनेषु सलिम्लव स्तेनासस्तस्क रा बने | 
ये कक्षेष्वधायवस्तास्ते दधामि जम्भयों: ।॥७६।॥ 
यो अस्मस्यमरातीयाश्रश्न नो हं पते जन: । 
मिन्दाद्यों अस्मान्‌ धिप्साच्च सर्व तं॑ भस्मसा कुरु (६०॥॥ (यजु० ११॥७७---८० ) 
प्रर्यात्‌ जो सेना सुस्त, बीमार, नालायक और चोर है, उसको मैं जलती हुई ज्वाला में डालता हूँ। है भगिन ! 
झाप उन चोरों और मैले कर्म करनेवाले लोगों को अपनी डाढ़ों, जबड़ों भौर दाँतों से खा डालें । हे श्रस्ति ! जो नकंब 
लगानेवाले, डाका डालनेवाले, ठग श्रौर पापकर्म से जीनेवाले हैं, उत अधमों को आप चबा डालें । हे अरिनि | श्राप 
झन्रुता करनेवाले, द्वेंष करनेवाले, निन्‍दा करनेवाले और दम्भ दिखानेवाले दुष्टों को भस्म कर डालें । बेद ते इन 
मन्त्रों में बतलाया है कि नालायक सेना को नष्ट कर देना चाहिये और समस्त समाज को चाहिये कि वह युद्ध के 
लिए राजा को उत्तेजित करे। उत्तेजना का उपदेश इस प्रकार है--- 
तनु त्वा पाथ्यों वषा समीधे दस्युहस्तमसम्‌ । घनडजय ४ रखेरणे ।। (यजु० १११३४) 
अर्थात्‌ दस्यु के मारनेवाले, धत जीतनेवाले और अन्न देनेवाले तुक राजा को हम प्रदीत्त कर रण के समय उत्तेजित 
करें । इस राष्ट्रीय सेना के प्रत्येक योद्धा को किस प्रकार उत्साहित होना चाहिमे, उसका उपदेश वेद में इस प्रकार है- 
अभी रेवमेकमेकोी अत्मि निष्षालभी द्वा किसु तय: करन्ति । 
खले न पर्षान्प्रति हन्मि भूरि कि मा निन्‍दच्ति शन्रवोइनिस्द्रा: ।। (ऋ० १०/४८।७) 
भ्र्यात्‌ मैं हैँ तो श्रकेला ही पर एक, दो, तीन शत्रु भी मेरा कुछ नहीं कर सकते । मैं छत्रुओं को इस तरह 
कुचल डालूगा, ज॑से खलिहान में अ्रनश्न कुचला जाता है। क्योंकि जिनका कोई मार्गदशंक सेनापति ही नहीं है, वे शत्रु 
मेरी क्या निन्‍दा कर सकते हैं ? 
कृत्या: सन्‍्तु कृत्याकृते शपथः शपथीयते । 
सुख्रो रथ इव वतंतां कृत्या कृत्याकृतं पुनः ।।  (अथर्वे० ५१४५) 
अर्थाव्‌ में शत्रुनाशक सेताएं हिसाकारी भ्रौर दुर्वंचत बोलनेवाले शत्रु के लिए हों। ये शत्रुनाक्षक सेनाएं 
हिसाकारियों में इस तरह चक्कर लगावें, जैसे रथ का पहिया चक्कर लगाता है । इस मन्त्र में बतलाया गया है कि सेनाएं 
हिंसकों, दुष्टों औ्लोर बदमाशों के दमन के लिये हैं, श्रतः रथ की भांति वे उक्त बदमाशों के श्रडडों भ्रौर देशों में चक्कर 
लगाती रहें । इस प्रकार से प्रावदयकता पड़ने पर लड़नेवाला राजा अपने युद्धोपकरणों को मिट्टी के घरों में न रक्ले। 
इसके लिए वह प्रच्छे पक्के मकान बनावे । वेद उपदेश करते हैं कि-- 


मो घु वरुण भुस्मय गृह राजश्नहूं गमस्‌। भू सुक्षत्र सु्पथ ।  (कऋ० ७८६१) 


थैदमन्त्रों के उपदेश ५३५ 


भर्थात्‌ हे राजन ! भ्राप मिट्टी के घरों में निवास न करें, क्योंकि मिट्टी के घरों को वर्षाऋतु मिट्टी कर देती 
है-- गिरा देती है। मिट्टी के सादे घरों में तो हम प्रजा को ही रहना चाहिये । इस मन्त्र के श्रतिरिक्त वेद में राजा 
के लिए लोहे के किले बनवाने की आज्ञा है। अथर्ववेद में ग्राया है कि--- । 
दर कृणुध्यं स हि दो नृपाणो वर्मा सीव्यष्३ बहुला पथ नि ! 
पुर: कृणुध्वमाधसी रघष्टा म! व: सुत्नोच्चमसो है हता तम्‌ ।। (अश्ववे० १९॥४५८।४) 
भ्र्थात्‌ हे राजू ! आप बड़े बड़े श्रज (चरागाह) तैयार करवाइए, बहुत से मोठे मोटे वर्म (कवच) सिलवाइये 
भौर अपना पुर बड़े बड़े लोहे के किलों से घेर दीजिये जिससे आपके यज्ञ का चमचा न टपक जाय । उसके हृढ़ करने 
के लिए यही प्रबन्ध कीजिये । ये चीजें श्रापक्री रक्षा करेंगी । इस मन्त्र में राज्य की इस तैयारी का कारण चमचे 
की रक्षा बतलाया गया है । जिसका यही पतलब है कि राज्य में छिद्र न होने पाव्रे और वैदिक सभ्यता की रक्षा 
होती रहे । इसके भ्रतिरिक्त राजा को गौर क्‍या क्या तैयारी करना चाहिए, उसका वर्णात इस प्रकार है-- 
शिरो मे श्रीयंशों मुख त्विषि: केशाश्व श्मश्षणि । 
राजा में प्राणो अबृत ४ सम्राद चक्षुविराद श्रोत्रमू ।। ५ | 
जि्ठा मे भट्ट दाह महो मनों मन्यु: स्वराड भा: । 
मोदा: प्रमोदा अडुगुली रद्धाननि मित्र में सह: ॥ ६ ।। 
बाहू मे बलमिन्त्रिय ४) हस्तो से कर्म वीयंम । आत्मा क्षत्रमुरों सम ।| ७ ॥ 
पृष्ठीमें राष्ट्रमुदरम ९ सो प्रीवाश्य क्षोणी । 
ऊरू अरत्नी जानुनी विशों मे5ज्रानि सबंत: ।। (यजु० २०१४५--८) 
भ्र्थात्‌ श्री मेरा शिर है, यश ही मुख है, केश और डाढ़ी मूंछ ही प्रकाश है, राजा ही प्राण है, सम्राट ही चक्लु 
है, विराट ही कान है शोर यही सब भ्रमरता है । भद्गता ही जिह्ना है, कीति ही वाणी है, क्रोध ही मन है, स्वतन्त्रता 
ही प्रकाश है, प्रामोदप्रमोद ही अंगुलियाँ और श्रद्ध हैं, तथा सहनशीलता ही मित्र है । बल ही बाहु हैं, कर्म ही इन्द्रियाँ 
हैं, वीये ही हाथ हैं, क्षत्र ही हृदय और शभात्मा है। राष्ट्र ही पीठ है, प्रजा ही उदर, ग्रीवा, पैर, जंघा, घुटना झौर 
अन्य समस्त अज्ुप्रत्यज्ज हैं ! 
इन मन्त्रों में राष्ट्र की विशालता का वर्णन है । पर यह सब विश्ञाल राज्यकार्य बिना घन के नहीं हो सकता, 
इसलिए वेद कहते हैं कि राजा प्रजा से थोड़ा थोड़ा कर लेकर इस महाकार्य का सम्पादन करे । 
दूरे पूर्णण बसति दूर ऊनेन हीयते । 
महदु यक्ष भूवनस्य मध्ये तस्मे बलि राष्ट्रभूतो भरन्ति ॥॥ (अ्रथर्व० १०८१५) 
प्र्थाद पूर्णों के द्वारा दूर तक और श्रध्रों के द्वारा निकट तक भुवन के मध्य में राज्य का प्रबन्ध करनेवाला 
बठा है! उसके लिए समस्त राष्ट्र बलि श्र्थात्‌ कर श्रदा करता है। इस प्रकार का राष्ट्रीय उपदेश करके श्रन्त में बेद 
शिक्षा देते हैं कि खण्डराज्यों में स्देव वैमनस्यजन्य उत्पातों का डर बना ही रहता है, इसलिए सबको सार्वभौम राज्य 
के प्रन्तर्गेत हो जाना चाहिए, भ्र्थात्‌ सावंभीम चक्रवर्ती राज्य का प्रयत्त करना चाहिये । यजुर्वेद में लिखा है कि -- 
स्वराइसि सप्त्नहा सत्रराइस्योभिमातिहा । 
जमराडसि रक्षोहा सर्वेराडल्यमित्रहा । (यजु० ५।२४) 
प्र्थाव्‌ स्वराज्य शांतुझों का भारनेवाला है, सत्र-राज्य भ्रभिमानियों का मद मारनेवाला है, जनराज्य दुष्ठों का 
मारनेवाला है भोर सर्वराज्य भ्रप्नित्र का मारनेवाला है। इस मन्त्र में बतलाया गया है कि सबराज्य से छत्रु नहीं 
रहते । यहाँ स्पष्ट कह दिया है कि धातुओं का सर्बथा नादा तो स्वेराज्य भर्भात्‌ सार्वभौमराज्य से ही होता है। इसके 
भ्रागे फिर वेद उपदेश्व देते हैं कि--- 


५३६ बंडिक हस्पाति 


अग्नि: प्रियेषु घाममु कामो भूतस्यथ भव्यस्य | सम्राड़को विराजति ॥ (यजु० १२११७) 
श्र्थात्‌ हे अग्नि ! तू भूत, भविष्य भ्रीर प्रियों तथा प्रियस्थानों में बिना किसी परिवर्तन के एक समान श्रकेली 
एक ही राजराजेश्वर विराजमान है । इस मंत्र के द्वारा अग्नि की उपमा देकर वेद ने बतला दिया कि समानता की 
स्थिरता तो तभी हो सकती है, जब भ्रग्ति के समान सारी पृथिवी का एक ही सम्राट्‌ हो । इसके आगे वेदों में राजा 
के लिए श्रापद्धमं का उपदेश इस प्रकार दिया गया है कि--- 
ऋतस्य पन्थामनु तित्र आधुस्त्रयों घ॒र्मा & अनु रेत आग: । 
प्रजामेका जिन्‍्वत्यूज मेका रक्षति देवयूनासू ॥॥ (अथवं० ५।६।१३) 
भ्र्यात्‌ ऋत की तीन विधियाँ चलती झ्ाई हैं और तीनों मार्ग अनुधर्मा हैं! एक विधि प्रजा (समाज) की, एक 
राष्ट्र की और एक धम की रक्षा करती है | यहाँ ऋत श्र्थात्‌ आपद्धमं की तीनों शाखाञ्नी का वर्णन किया गया है । 
आपद्र्म की आवश्यकता घामिक, सामाजिक ओर राजनैतिक क्षेत्रों में आया ही करती है, इसलिए आवश्यकता पड़ने 
पर सत्य के जोड़े ऋत से भी काम लेना चाहिए । आगे बेद उपदेश करते हैं कि--- 
इन्द्र प्र णः पुरएतेव पश्य प्र नो नय प्रतरं वस्पो अच्छ ; 
भवा छुपारो अतिपारयों नो भवा सुनी तिकत वाभनोति: ॥| (ऋग्वेद ६।४७७) 
अर्थात्‌ है राजा ! हमको नेताओं की भांति देखिये और शत्रुओं के बल को उल्लंघन करते वाले हमारे धर्मबल 
की अ्रच्छी प्रकार परीक्षा कीजिये कि जिससे हमारा सब कुछ अच्छी प्रकार पार लगे अथवा बिलकुल ही पार लगने 
लायक हो जाय, इसलिए हमारे पास सुनीति और वामनीति दोनों होना चाहिये । इस मंत्र में स्पष्ट रूप से कह दिया 
गया है कि यदि सुपार हो प्रर्थात्‌ सरल हो तो सुनीति से--धर्मे से---चले जावे, किन्तु बदि अतिपार हो श्र्थात्‌ दुर्गम 
हो, तो वामनीति से--श्रापद्धम से--पार हो जावे । इस प्रकार से वेद ने इस राज्यप्रकरण के द्वारा समाज को 
भीतरी और बाहरी झ्राफतों से रक्षा करने का उपदेश दिया है। इस उपदेश से मनुष्य अपनी और अपने समाज की 
रक्षा कर सकता है, परन्तु स्मरण रखना चाहिये कि मृत्यु से कोई रक्षा नहीं कर सकता । सबको एक न एक दिन 
झवद्य मरना पड़ेगा, इसलिए मरने के बाद रहस्य का जब तक ठीक ठीक ज्ञान न हो जाय और जब तक परलोक 
की जटिल ग्रन्धि सुलक न जाय तब तक लोक के समस्त सुख और प्रबन्ध निकम्मे हैं। इसलिए अब हम दिखलाना 
चाहते हैं कि वेद में परलोकविंषय की क्‍या शिक्षा है ? 


बैदिक उपनिषद 


सब प्रकार से उन्‍नत समाज का लक्षण यही है कि वह सदाचारी हो, विद्वान हो, श्र हर प्रकार से अपनी खुद 
रक्षा कर लेता हो । ऐसे समाज के लिए लोक की कोई अभिलाषा दोष नहीं रह जाती और ऐसी उन्नत दशा में 
पहुँचकर उस समाज के उन्नतमस्तिष्क मनुष्यों में परलोक विचार की चरचा उत्पन्न हो जाती है । वे सोचने लगते 
हैं कि, मृत्यु से बचने का क्या उपाय है श्रौर मरने के बाद क्‍या होता है, तथा इस संसार की उत्पत्ति का कारश 
क्या है ? उनके हृदयों में यह प्रइन बड़े वेग से प्रभाव उत्पन्त करने लगता है कि, जड़ और चेतन का भेद क्‍या है 
झोौर इनके मूल कारणों के प्रत्यक्ष करने की युक्ति क्‍या है ? विद्वानों ने इसी प्रकार की जिज्ञासाश्रों के ऊहापोह का 
नाम दहन रक्खा है श्रौर इस ऊहापोह के अ्रम्तिम उत्तरों को ही उपनिषद्‌ कहते हैं । 


इस झोपनिषद्‌ ज्ञान के दो विभाग हैं। सृष्टि की उत्पत्ति भ्रौर नाश के कारणों का प्रनुसन्‍्धान करना पहिला विभाग _ 
है भर उन कारणों के प्रत्यक्ष कर लेनेवाले साधनों का उपयोग करंना दूसरा विभाग है। यहाँ हम इन दोनों विभागों 
से सम्बन्ध रखनेवाले वेदमन्त्रों को एकत्रित करके दिखलाते हैं कि केंदों ने इन विषयों का कितना विशाल ज्ञान दिया है। 


# पघर्मा। इति श्रथर्न संहितायाम्‌ ॥। पल 





_ बेदसन्त्रों के उपदेश प३७ 


ईस सृष्टि को देखकर किसी भी विचारवान्‌ मनुष्य के हृदय में जो सबसे पहले स्वाभाविक प्रदन उत्पन्न होता है, 
उसको वेदों ने इस प्रकार कहा है-- 

कि ल्विदनं क उ स॒ वृक्ष आस यतो झावाधृथिवि निष्दतक्षु: । 

मनोषिणे मनसा पृच्छतेदु तच्इृध्यतिष 5८६ भुवनानि घारयन्‌ ॥ ( ऋ० है०८१।४ ) 

झर्थाते कौनसा वह वन है श्ौर कौनसा वह वृक्ष है, जिसकी लकड़ी से यह चू,लोफ और प्रथिवीलोंक बनाया 

गया है ? है बुद्धिमान लोगो ! अपने सन से पूछो कि इन भुवनों का धारण करनेवाल। और उनका अरधिंष्ठाता 
कौन है ? इसका उत्तर देते हुए बेद उपदेश करते हैं करि-- 

जासदासीननो सदासीत्तदानों नासीद्रज़ो नो व्योमा परो यत्‌ । 

किसावरोंव: कुह कस्थ शमंन्‍्नस्मः किसासोद्गहनं गभीरम्‌ ॥ है ॥ 

न मृत्युरासोदसृत न तह न राज्या अछ् आसोत्प्रकेत: । 

आनीवबात॑ स्पधया तदेक तस्साद्धान्यन्त पर: कि चनास्त )। २॥ 

तम आत्तोत्ततसा गूछहृपग्रेधउफ्रेतं सलिल सर्दमा इदस । 

तुष्द्षधे नाश्वपिहितं यवासीत्तपसस्तन्म हिनाजापते कम्‌ ॥ ३ ॥ ( ऋ० १०।१२६।१--३ ) 

प्र्थात्‌ यह सृष्टि पहिले न तो सत्‌ अर्थात्‌ बनी हुई दक्षा में थी, न असत्‌ प्र्थात्‌ अभाव अथवा शून्य दशा में 

थी, न रज भ्रर्थात्‌ बनने की आरम्भिक दशा में थी प्रौर न उस समय यह ऊपर का नोला झाकाश ही था। उस 
समय न मृत्यु थी, न जन्म था और न रात्रि थी, न दिन था । उस समय तम अर्थात्‌ आरम्भ का पूर्वरूप केवल- 
झन्धकार था और एक हलचलरहित स्वधा (मटर, भाद!, मापा, प्रकृति) कुहर की भाँति सर्वत्र फैली हुई थी । इन 
मन्त्रों में इस सृष्टि के पूरवेूप का बर्णोन करके अरब वेद यह बतलाते हैं कि यह सूष्टि तीन भ्रनादि स्वयम्भू पदार्थों के 
मेल से बनती है । ऋग्वेद में लिखा है कि-- 

ह। सुपर्णा. सयुना सन्नाया समान वक्ष परि बस्वजाते । 

तथोरन्यः पिप्पल स्वादृत्यनश्नश्नन्यों अभि चांकशीति ॥ ( ऋ० १११६४।२० ) 


प्र्यातु दो पक्षी एक में मिले हुए मित्रभाव से श्रपने ही समान एक वृक्ष पर बडे हैं। इनमें से एक मित्र उसे 
पक्ष के फलों को खाता है और सुखदुःखों को भोगता है श्ौर दूसरा मित्र फलों को न खाता हुआ केवस देखता है। 
इस मन्त्र में परमेश्वर, जीव श्रोर प्रकृति का वर्णन है। यह तीनों पदार्थ इस संसार का काररण हैं। इन्हीं के द्वारा 
इस संसार की उत्पत्ति विनाश होता है | इन तीतों भें से परमेश्वर के विषय में वेद उपदेश करते हैं कि-- 
परीएव भूतानि परीत्य लोकान्‌ परीत्य सर्दा: प्रदिशों विशभ्र । 
उपस्थाय प्रथमजामृतस्पात्मना$$त्मानममि से बिवेश ॥ ( यजु० ३२११ ) 
प्र्थात्‌ परमेश्वर सब भूतों, लोकों श्रौर सब दिशाविदिशा्रों को सब ओर से व्याप करके सत्य और भ्रनादि 
स्वयंभू प्रात्मा में भी अच्छी तरह प्रत्रेश किये हुए हैं। इध मन्त्र में परमेश्वर का सयंत्र व्यापकत्व बतलाया गया 
है । इस व्यापक परमेश्वर के अतिरिक्त दूसरे व्याप्य चेतन जीवों का वर्णन इस प्रकार है-- 
सत्येनोध्शस्तपति ब्रशह्मणार्वाह वि पश्यति ! 
ग्राशेन तिंह प्राणति यस्मिन्‌ ज्येष्ठमधि क्षितम्‌ ॥ १६ | 
यो दे ते विज्ञादरणी याध्यां निमंथ्यते बसु । 
स जिदान्‌ ज्येष्ठं मन्‍्येत स विद्याद्‌ ब्राह्मण महल ॥ २० ॥। ( अ्रथवें० १०८।१९--२० ) 
सनातनरसनमभ।हुरुताद्य स्यात्‌ पुंनरंव । अद्दोराधे प्र जायेते अस्पों प्रस्थस्थ रुण्यो: ॥ २३ ॥ 
हु८ 


भ्रेद हैडिका सम्पत्ति 


शर्ते सहुमपुरं न्‍्यबूं दमसंख्येय्ं धवमस्मिन्‌ मिविष्टम । 

तदस्यथ घ्मन्त्यभिपश्मत एवं तस्माद्‌ देवी रोहत एव एक्स | २४ |॥। 

बालादेकसणीयत्कपुतंक नेद हृश्यते | ततः परिष्वजीयधी देवता सा मत प्रिया ! २५ ॥| 

इये कल्याण्य १जरा मत्यस्यानृता गहे । यस्मे कृता शये स यश्वक्ार जजार ध्: ॥ २६ |। 

सं स्त्री त्व पुमादसि त्द' कुपार उत वा कुमारी । 

त्व जीर्णो दण्डेन वझुचसि त्व' जातो भवप्ति विश्वतोमुख: ॥| २७॥ ( प्रथवे० १०४८।२३--२७ ) 

अर्थात्‌ यह जीव जिसके भीतर ज्पेष्ठ ब्रह्म ठहरा हुआ है, वह सत्य से ऊँचा होकर प्रतापी होता है भौर 

प्रसत्य से सीचा होकर प्राणों के साथ तियेक योनियों में जीवन धारण करता है । जो इन दोनों (ज्पेष्ठ ब्रह्म और 
प्राय घारणए करनेवाले जीव) को यज्ञ की दोनों श्ररणियों की तरह जान लेता है, वह ज्येष्ठ ब्रह्म को भी जान छेता 
है और दूसरे सनातन जीव को भी जान लेता है। ये सनातन जीव रातदिन की भाँति भिन्न भिन्न रूपों को घारण 
करते रहते हैं ग्रौर नित नये ही होते रहते हैं । थे सनातन जीव सौ, हजार, दशा हजार, दश करोड़ स्‍श्ौर असंख्यों की 
तादाद में उस व्यापक्र परमात्मा में ही भरे हुए हैं। जब ये उस सर्वज्ष परमात्मा को प्राप्त होते हैं, तभी सबको 
रुचते हैं । इन दोनों को व्याप्य व्यापक ईश्वर भ्रौर जीव में एक तो बाल की भनी से भी छोटा है और दूसरा तो 
बिलकुल ही अद्श्य है। यह जीव उसी अट्इ्य प्रिय देवता में चिपकनेवाला श्रर्थात्‌ व्याप्य है।यह उस कल्याण- 
कारिणी ग्रजरा गौर अमृता प्रकृति माता के गर्मझपी घर में सोता है। हे जीव ! तू कभी स्त्री, कभी पुरुष, कभी 
कुमार, कभी कुमारी होता है ग्रौर कभी वृद्ध होकर ग्जौर लाठी लेकर चलता है, इसलिए तू जन्म लेनेवाला सर्वतो- 
मुख है। इन मन्तरों में वेदों ने जीव को सनातन, ग्रसंख्य, व्याप्य, जन्म घारण करनेवाला और परमेश्वर कीं प्राप्ति 
से मोक्ष प्रात्त करनेवाला बतलाया है । २एके आगे इस सुष्टि के तीसरे कारण प्रकृति का वर्सन इस प्रकार है-- 

अदिन्िययो रदितिरन्दा-क्रपदितिर्माता स पिता स पुत्र: । 

विश्वे देदाइअदिति: पञचंजनाउग्रदितिर्जातर्मादातर्ज नित्यम्‌ ॥ ( यजु० २५२३ ) 

अर्थात्‌ श्रदिति ही दो है, भ्रदिति ही ग्न्तरिक्ष है, ्रदिति ही माता है, अदिति ही पिता है, अदिति ही पुत्र है, 

भ्रदिति ही बिश्व के देवता हैं, अ्रद्धिति ही ब्राह्मण, क्षत्री, वैश्य, शूद्र और अनाये हैं और झदिति ही पैदा करनेवाली 
तथा वही पैदा होनेबाली है। ग्र्थात्‌ यह सारा जगत्‌ अ्रदिति का ही प्रपञ्॑च है। इस मन्त्र भें श्रदिति--माया- 
का विशाल रूप दिखलाया गया है। यथार्थ में संसार के समस्त नामरूपात्मक पदार्थ प्राकृतिक ही हैं। यही बनते 
श्रौर बिगड़ते हैं श्र इन्हीं के द्वारा संसार का प्रादुर्भाव और तिरोमाव होता है । कहने का मतलब यह कि परभात्मा 
जीवों वे वर्मानुसार उनको इस अदिति नामक प्रकृति के शरीररूपी घेरे में बन्द करके और उसी प्रकृति के इस 
ब्रह्माण्डहपी बड़े घेरे में लाकर छोड़ देता है । इसी का नाम सृष्टि की उत्पत्ति है। परन्तु परमात्मा इस सृष्टि को 
क्षिस प्रकार उत्पन्न करता है, इस बात का वरशुन वेद में इस प्रकार है-- 

ऋात च सत्य चाभीद्धात्तपसोध्ध्यजायत | 

ततो राज्यजायत तत: रुमदो अरब: ॥ है ॥ 

समुद्रादर्णवार्दाय संवत्सरो अजायत । 

अहोरात्रण विदधश्िश्वस्थ (सिषतों बशी ॥। २॥ ( ऋ० १०।१९०१--२ ) 

ततो विराडजायत विरजोईरधि पुरुष: । 

स जातोउ्अत्यरिश्यत पश्ञादुशूसिमणों पुर: ;। ( यजु० ३१५ ) 

क्षर्याचर्द्रससों धाता यथापुर्णमरुल्पयत्‌ । 

रदल' घ॒ ्पायिवीं चार्तारक्षसथों स्व: !। ( ऋ० १०११६०॥३ ) 
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तस्माशशाल्सबंहुत: सम्भृतं पृथदाज्यल । 

पशु स्ताँश्रक्र वायव्याना रण्या ग्रास्याश्व ये ॥॥ (यजु० ३१।६) 

ते यश्च॑ बहिषि प्रौक्षस्पुरुष जातमग्रत: । 

तेन देवाइअयजर्त साध्याइऋषयश्न ये ॥ (यजु० ३१।६) 
ब्रह्मणोउस्प सुक्षमासोद्‌ बाहू राजन्य: कृत: । 

कक तदस्य यद्वेश्यः पद्भ्याएं॥ शूद्रो अजायत ॥। (यजु० ३१११) 
तस्माशलात्‌ सत्ंहुत:ऋच: साप्तानि जज्षिरे | 

अन्दा 0 लि जजिरे तस्माशजुस्तस्मादजापत ॥ (यजु० ३१।७) 


अर्थात्‌ ऋत और सत्य (नीति और धर्म) को विचार कर परमात्मा ने तप (ईक्षण) किया । उस ईक्षण से हलचल 
उत्पन्न हुई भौर प्रकृतिरूपी प्रेधेरा हो गया, तथा उससे झ्ाकाश पैदा हुआ । उस श्राकाश से वायु श्रौर मेघरूप ऊपर 
को समुद्र झौर संवत्सररूपी सूर्य हुआ श्र उसी सूर्य से पृथिवी का समुद्र हुआ भौर रात दिन हुए । इसके बाद विराट्‌ 
हुआ झौर विराट के बाद पृथिवी उत्पन्न हुई । परमात्मा ने इन सूर्य, चंद्र, श्रन्तरिक्ष, दिन शौर पृथिवी भ्रांदि को उसी 
तरह बना दिया, जिस तरह उसने इस सृष्टि के पूर्व भ्रनन्‍्य भूत सृष्टियों में बवाया था | पृथिवी उत्पन्न हो जाने के बाद 
उस पर वनस्पति उत्पन्न हुई | बनस्पति के बाद पशुपक्षी उत्पन्न हुए और पशुपक्षियों के बाद देव, ऋषि, साध्य, ब्राह्मण, 
क्षत्री, वैश्य और छूद्र उत्पन्न हुए तथा इन्हीं श्रेष्ठ मनुष्यों के हृदयों में ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद श्रौर प्रथवंवेद का उपदेश 
हुआ । उपयुक्त मन्त्रों में सृष्टि उत्पत्ति के क्रम का बहुत ही भ्रच्छा वर्णन है । इन मन्त्रों में बतला दिया गया है कि 
परमात्मा ने भ्रपनी ईक्षणशक्ति से प्रकृति में प्रेरणा की ! प्रेरणा से गति उत्पन्न हुई और गति से भाकषंरणा उत्पन्न हुआ । 
आकषंरां से प्रकृति परमाणु आपस में मिले, जिससे रात्रि के समान एक गम्भीर स्थिति उत्पन्न हुई। वह स्थिति जब 
चक्राकार गति में घूमी, तो श्रौर भी सघन हो गई प्रौर उसके चारों झोर झाकाश उत्पन्न हो गया । उस खाली 
स्थान--भाकाश में वायु का समुद्र भर गया और वायुसमुद्र में ही सूर्य उत्पन्त हुआ, जिससे मेघ, वर्षा, नक्षत्र, पृथिवी 
झौर रातदिन उत्पन्न हुए। श्रर्थात्‌ यह समस्त सृष्टि उपयुक्त क्रम के साथ परमात्मा की प्रेरणा से ही उत्पन्न हुई है 
भौर इसके उत्पन्न होने का प्रधान कारण जीवों का कम भ्रौर परमेश्वर की नन्‍्यायव्यवस्था ही हैं। उस न्यायकारी, 
दयामय और कारणों के भी कारण परम पिता परमात्मा का वर्णन बेदों में इस प्रकार किया गया है-- 


इग्द्रं मिश्र वरुणमरिनिमाहुरथों विश्य: स सुपर्णो गरुत्मान्‌ । 

एक  सद्वित्रा बहुधा वर्दन्त्यग्नि यम सातरिश्वानमाहु: | (ऋ० १॥१६४।४६) 
तबेबास्निस्तदा वित्यस्तद्ायुस्तदु चन्द्रमा: । 

तदेव शुक्र तद्‌ ब्रह्म ता आप: स प्रजापति: १ ॥ 

सर्द निसेषा जक्षिरे विद्व्‌ तः पुरुषादधि । 

ननमृथ्दं त तियंज्च ते मध्ये परि जग्नमत्‌ !। २ | 

म तस्य प्रतिसाइअस्ति यस्य ताम महछझशः । 

हिरण्पगर्भदत्येष मा मा हिेऔैसोदित्येषा यस्मान्त जाता5इस्येष: ॥ ३ ॥ 
एवो हु देव: प्रदिशोषतु सर्वा: पुर्वों हु जात: स उष्गर्भेष्अन्त: । 

सडएब जात स जनिष्यमाण: प्रत्यष्ट जनास्तिष्ठति सर्वतोुख: ॥। ४ ॥! 
यरतशज्जातं न धुरा किअनेब ये आवभूद भुवतानि विश्वा | 

प्रजापति: प्रजया से रराणस्त्रीणि ज्योती (वि सचते स घोडशी !! ५ ॥| (यजु० ३२।१--५) 


भू ४० बंदिक सम्पत्ति 


स नो बन्धुजनिता स विद्राता धामानि वेद भुवनानि विश्वा । 

यत्र देवाइअमृतमानशानास्तृतीये धामान्नध्येरयम्त !। (यजु० ३२१०) 

स्‌ परयंगाच्छुक्र वकायमत्रण मस्ना विर १3 शुद्धमपापविद्धम । 

कदिसंनीषो परिभू: स्वयम्भूर्यायातब्यतोई्थान्व्यद्धाच्छाश्वतीष्य: ससाभ्य: ।' (यजु० ४०८) 


अर्थात्‌ इन्द्र, मित्र, वरुण, भ्रग्नि, दिव्य, सुपर्णा, गरुत्मान्‌ श्रग्ति, यम और मातरिश्वा आदि नाम उस एक ही 
परमात्मा के हैं | वह प्रग्नि, आदित्य, वायु, चन्द्रमा, शुक्र, ब्रह्म, श्राप और प्रजापति आदि नामों से कहा जाता है । 
सब निमेषादि कालविभाग उसी के उत्पन्न किये हुए हैं। वह ऊपर नीचे, आड़े तिरछे और बीच से पकड़ा नहीं जा 
सकता। उसकी कोई नाप नहीं है, क्योंकि उत्तका नाम बड़े यशवाला है, इसीलिए अनेक वेदमन्त्र उसकी स्तुति करते हैं । 
वही देव सब दिशा विदिशाश्रों में व्याप्त है और वही सब के अन्दर पहिले से ही बैठा है ) वह सब श्रोर से सब प्रारिणयों में 
ठहरा हुआ है और वही पहले संसार का रूप धारण करके पैदा होता है और फिर सब्रको पैदा करता है। जिसके पहले 
कुछ भी उत्पन्न नहीं हुआ और जो सब भुवनों में अ्रच्छी तरह स्थिर है, वही सोलह कलावाला पूर्ण प्रजापति समस्त 
प्रजा में रमण करता हुआ तीन प्रकार की ज्योतियों को--प्रग्नि, विद्य त्‌ और सूर्य कौ-- उत्पन्न करता है। वह काया- 
रहित, छिद्वरहित, नाड़ीरहित, पापरहित है । वह झक्तिस्वरूप, शुद्ध, कवि, मनीषी, दुष्टों से दूर, स्वयंसिद्ध है और शाश्वत 
प्रजा के लिए सब प्रोर से व्याप्त होकर यथायोग्य ग्रर्थों को उत्पन्न करता है । वही हमारा बन्धु, पिता, विधाता और सब 
भुवनों का जाननेवाला है, इसलिए हम प्रार्थना करते हैं कि वह हमको तृतीय लोक में जहाँ देवता मोक्ष प्राप्त करते हैं, 
वहाँ पहुँचावे । इन मन्त्रों में परमात्मा के स्वरूप श्रौर उसके कार्य का वर्णान करके मोक्षसुख की याचना की गई है । 
वेदों में इस प्रकार के मन्त्रों का बहुत बड़ा संग्रह है। सब में उसके स्वरूप का वर्णन और श्रपने कल्याण की याचना का 
वर्णन है। इन वर्णानों के द्वारा संसार के कारणों और कारणों के भी कारण परमात्मा की महत्ता का ज्ञान होता है 
और जिज्ञासु के हृदय में मोक्ष की अभिलाषा उत्पन्न होती है । यह वैदिक उपनिषद्‌ का पूर्वाद्ध है। इसके झ्रागे उस 
का रणस्वरूप परमात्म! को प्रत्यक्ष करके ग्रनन्‍्त ब्रह्मानन्द प्राप्त करने की विधि को भी वेदों ने बतलाया है। यजुर्वेद 
में लिखा है कि-- " 
वेदाहमेत पुरुष महान्तमादित्यदर्ण तमस: परस्तात । 
तमेब: विवित्वाति मृत्युमेति नान्‍्य: पन्‍्था दिद्यतेश्यताय ॥ (यजु० ३१।१५) 
अर्थात्‌ उस आदित्यस्बरूप प्रकाशमान परमात्मा को मैं जानता हूँ, श्रत: उसी के सहकार से मनुष्य को मुक्ति 
प्रा्त होती है, इसके सिवा ग्रौर कोई दूसरा उपाय नहीं । 
यो विद्यात्‌ सूत्र बिततं धरिमसनोता: प्रजा इमाः । 
सूत्र सृत्रस्य थो विद्यात्‌ स विद्याद्‌ ब्राह्मण महत्‌ ! (अथर्व० १०५३७) 
प्र्थात्‌ जिस सूत्र में ये समस्त प्राणी पिरोये हुए हैं, जो मनुप्य उस फैले हुए सूत्र को जानता है और जो उस 
सूत्र के भी सूत्र को जानता है, वही उस महान्‌ ब्रह्म को जान पाता है। इन मन्त्रों में बतलाया गया है कि परमात्मा 
के साक्षात्कार से हो मोक्ष होता है| भ्रब अगले भन्त्र में वेद उपदेश करते हैं कि परमात्मा सर्वत्र मौजूद है। 
इृवं जनासो विदथ मह॒द्‌ ब्रह्म वद्धित्यति। 
न सत्‌ पृथिव्यां नो दिबि येन प्राणन्ति वीरुष: ।। (अथवे० १।३२।१) 
ग्र्थात्‌ हे मनुष्यो ! परमात्मा उपदेश करता है कि जिससे वनस्पति शग्रादि प्राणी प्राण धारण करते हैं, वह 
परमपिता परमात्मा न केवल प्रृथिवी में है ग्नौर न केवल द्यौलोक ही में है, प्रत्युत वह सवंत्र परिपूर्ण है। इस मन्त्र 
में उसकी सत्र उपस्थिति बतलाई गई है। परन्तु प्रश्न यह है कि क्या उसको दू'ढ़ते फिरें ? इसका उत्तर देते हुए 
वेद उपदेश करते हैं कि-- 


वेदमत्त्रों के उपदेश । ५४१ 


पुण्डरीक नवद्वारं त्रिभिगुरोभिरावुतम ! 

तस्मिन्‌ यद्‌ यक्षमात्मस्वत्‌ तद्‌ थ॑ ब्रह्मविदों बिंदु: ।। ४३ ॥। 

झकासो धीरो अमृतः स्वय भू रसेन तुप्तो न कुतश्चभोन: । 

तमेब विद्वान न बिभाय मृत्योराश्मास धोरमजरं युवातम ।। ४४ ॥ (अथव्वे० १०।८।४३--४४) 


प्र्थात्‌ इस नंव दरवाजेवाले त्रिगुणात्मक शरीर में नो श्रात्मा की भाँति यक्ष बैठा है, उस को ब्रह्मत्रेत्ता ही 
जानते हैं। वह निष्काम, धीर, भ्रमर, स्व्यंभू, रस से तृप्त और पूरां है, श्रतः उसी घीर, श्रजर, युवा आत्मा को विद्वानु 
जानकर निर्भय हो जाते हैं। इसके आगे फिर कहते हैं कि-- 
ये पुरुषे बह्म विदुस्ते विवु: परमेथ्ठिनम्‌ । यो वेद पराभे विठम यश्च वेद प्रजापतिन्‌ । 
ज्येष्ठ ये ब्राह्मण बिवुस्ते स्कम्भमनुसंबिदु: ।।(अ्रथ्वें० १०:७।१७) 
श्र्थात्‌ जो इस पुरुष के भ्रन्दर ब्रह्म को जानते हैं जो परमेट्ठी को जानते हैं श्रौर जो परमेष्ठी, प्रज. पति और ब्रह्म 
को जानते हैं, वे इस समस्त स्तम्भ को जानते हैं । इन मन्त्रों में जीव ब्रह्म की व्याप्य और व्यापकता बतलाकर स्पष्ट 
कह दिया है कि जो व्यापक ब्रह्म को जान लेता है, वह व्याप्य जीव॑ को भी जान लेता है भौर एक दूसरे के परिचय 
से सबका ज्ञान हो जाता है और मोक्ष हो जाता है । परन्तु प्रश्न यह है कि इस शरीर के अन्दर परमात्मा केसे ढूंढ़ा 
जाय ? इसका उत्तर देते हुए वेद उपदेश करते हैं कि परमात्मा को इस शरीर में ढूं ढ़ने की तैय्यारी करने के साथ 
साथ श्रर्थ श्रौर काम के फन्‍दे से ग्रलग रहना चाहिये । 
ईशा वास्यम्रिव 0 सर्द यरिकसश्व जगत्यां जगतु । 
तेन त्यक्त न भुड्जीया मा गृधः कस्य स्विद्धनम_ ॥। 
फुब न्तेवे हू कर्माणि जिजी विषेच्छत?) समा: । 
एवं त्वयि नान्यथेतोइस्ति न कर्मा लिप्यते तरे ॥ (यजु ० ४०।१--२) 
अह्मचय ण तपस। देवा मृत्युमपाध्तत । 
इस्द्रो ह ब्रह्मअय ण देवेध्य: स्व१राभरत्‌ ॥ (ट्रथवे० ११॥५।१६) 
भ्र्थात्‌ परमेश्वर को सवत्र प.रपूर्णा समभकर उसी के दिये हुए पर सन्‍्तोष करना चाहिये श्रौ दूसरों के धन 
की कभी इच्छा न करना चाहिये । इस प्रकार का जीवन बनाकर शेष प्रायु तक कम करने से मोक्ष हो जाता है, इसके 
सिवा और कोई उपाय नहीं है। जिस प्रकार ब्रह्मचयं से ही इन्द्र देवों से द्योलोक को पूरा करता है, उसी प्रकार ब्रह्म- 
चर्य श्रोर तप से ही विद्वान्‌ मोक्ष प्राप्त कर सकते हैं। इन मन्त्रों में मुमुक्षु के लिए अर्थ (यन) औ्रौर काम (रति) का 
परित्याग बतलाया गया है | जब भ्रथ भौर काम की इच्छा समूल निवृत्त हो जाय तब किसी ब्रह्मविद्या के जाननेवाले 
के पास जाकर सत्सद्भ करना चाहिये। भ्रथर्ववेद में लिखा है कि-- ह 
यत्र देवा ब्रह्मणिदों ब्रह्म ज्येष्ठमुपासते । 
योर्व॑ तान्‌ बिद्यात्‌ प्रत्यक्ष स ब्रह्मा वेबिता स्पात्‌ .।. (अथवे० १०।७।२४) 


श्र्थात्‌ जहाँ ब्रह्मविद्‌ ब्रह्म की उपासना करते हैं, वहां जाकर जो मुमुक्षु उनको जानता है-- मिलता है--उसी 
सत्सज्जी को ब्रह्म श्र्थात्‌ ब्रह्मनिष्ठ समभना चाहिये । इस भन्त्र में ब्रह्मविदों का सत्सज़् आवश्यक बतलाया गया है। 
जब सत्सज्ज से भुमुक्षु ब्रह्मविद्या में निर्श्नात्त हो जाय, तो उसे चाहिये कि वह किसी एकान्त स्थान में वास करे । 
ऐसे स्थान का निर्देश करते हुए वेद उपदेश करते हैं कि--- 
उपछूरे गिरीणां सड्थे च तवीनाम्‌ । धथिया विश्रो अजायत ।। (ऋग्वेद ८।६।२८ ) 
भ्र्थात्‌ पहाड़ों की कन्दराश्रों भौर नदियों के सज्ुमों में ही मुमुक्षु की बुद्धि का विकास होता है! ऐसे शान्त 
और उपद्रव रहित स्थान में निवास करके योग का अनुष्ठाव करना चाहिये । वेद उपदेश करते हैं कि--- 


भ४डर बैदिक सम्पत्ति 


शहह्ठा अथवणः शिरो देवकोश: समुब्जित: | 
तत्‌ प्राणो अभि रक्षति शिरों अन्नसथों सनः ।। (अ्रथवं० १०२२७) 


अ्र्थात्‌ मनुष्य का जो शिर है, वह ज्ञानविज्ञान का खजाना है। उस शिर की प्राण, मन और भ्रन्न रक्षा करते 
हैं। इस मन्त्र में विचार करने का भ्ज़ शिर बतलाया गया है और उसके साथ प्रश्न, मन और प्राणों का सम्बन्ध भी 
बतलाया गया है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि अन्न, प्राण, मन श्र विचारों की श्वद्धला का क्रम है। क्‍योंकि विचारों 
के रोकनेवाले को मन रोकना पड़ता है, मन रोकनेवाले को प्राण रोकना पड़ता है श्रौर प्राण रोकनेवाले को अन्न का 
नियन्त्रण करना पड़ता है ! तात्पर्य यह है कि मुमुक्षु को एकान्‍्त में युक्ताहार होकर प्राणों के निम्नह में लग जाना चाहिये 
श्रौर मन तथा विचारों के प्रवाह को बन्द कर देता चाहिये । इस योगक्रिया के लिए वेद उपदेश करते हैं कि--- 
युझुजते सन उत युञ्जते थियो विश्रा! विप्रस्थ बृहुतो विपश्चित: । 
बि होश्रा दे बयुनाविदेक इस्मही देवस्थ सबितू: परिष्टुति: ॥ (ऋ० ५।८१११) 
युक्तेन सनसा बय॑ देवस्थ सवितुः सबे । स्वरग्याय शक्‍त्या ।।  (यजुर्वेद ११॥२) 
युजे वां ब्रह्म पृव्य नमो५भिदि श्छोक$एतु पथ्येव सूरे: । 
श्ृष्यन्तु विश्व उअमृतस्य पुश्नाइआ मे घाम/नि दिव्यानि तस्थु:॥ (बजु० ११ ॥५) 
अर्थात्‌ बड़े बड़े यज्ञयोग करनेवाले श्रौर विद्वानों से भी भ्रधिक विद्वान अपना मत शौर बुद्धि उस एक ही महान 
देवाधिदेव परमात्मा में युक्त करते हैं । पूरी शक्ति से हम लोग स्वर्गीय सुखों के लिये श्रपने मन को सविता देव में जोड़ते 
हैं। सब लोग यह बात कान खोलकर सुन लें कि पूर्वजों ने योगबल से ही सूर्यमार्ग से यात्रा की है, इसलिए जो योग 
करेगा-ब्रह्म में मन लगायेगा-वही उस उत्तम गति को प्राप्त होगा | इन मन्त्रों में योग का बहुत बड़ा महत्त्व बतलाया 
गया है। क्योंक्रि योग का सम्बन्ध मन से है। मन को एकाग्र करके उसे परमात्मा में लगाना ही योग है। इसलिए 
वेद में मन को कल्याणकारी बनाने का बहुत बड़ा उपदेश है। यजुर्वेद में लिखा है कि--- 


य जाग्रतो दूरप्रुददति दब तबु सुप्तस्य तथबंति । 

दूरड्धमं ज्योतिषां ज्योतिरेक तन्‍्मे सनः शिवसंकल्पमस्तु ॥। १।। 

य्ैेन कमष्यपसों मनीषिणोौ यज्ञे कृण्वत्ति विवयेशु धोरह । 

यदपूर्व' यक्षमन्त: प्रजानां तन्‍्मे मनः शिवसडूल्पमस्तु ॥२॥ 

यत्प्रश्ञानघुत चेतो घृतिश्र यज्ज्योतिरन्तरभृत प्रजासु | 

यस्मान्नघऋते कि जन कर्म क्रियते तन्‍भे सनः शिवसड्धूह्पमस्तु ॥। ३॥। 

गेनेद॑ भूत भुवन भविष्यत्परिगृहोतमसृतेन सबंस । 

येन यशसस्‍्तायते सप्तहोता तसमे मनः शिवप्तंकश्पमस्तु '।4।॥ 

बस्सिन्नूच: साम यज्र॑षि यस्मिनृ प्रतिष्ठिता रथनाभाविवारा:। 

यस्मेंश्वित१ सर्वमोतं प्रजानां तन्‍्से मनः शिवसंकल्पमस्तु ॥।५॥। 

सुबारथिरश्वानिव यस्मनुष्यान्तेनीयलेई भीौशुभिव जिन5३ व । 

हुष्प्रतिष्ठ यदजिरं जविए्ठ तन्‍मे मन: शिवसदूल्पमस्तु ॥६॥ (यजु० ३४।१--६) 

ग्र्थात्‌ जो सोते भौर जागते समय दूर दूर जाता है, वह दूर दूर तक जानेवाला ज्योतिरूप मेरा मन शुभ सद्धूल्प 

वाला हो। जिसके द्वारा बुद्धिमान भौर धीर पुरुष नाना प्रकार के सुकर्मों का भ्रनुष्टान करते हैं, वह सबके प्न्दर बैठा 
हुआ पअपूर्व शक्तिवाला मेरा मन उत्तम बिचार करतेवाला हो। जो प्रज्ञान, चेतना नर धारणा शक्तिवाल। है, जो अन्त््योति 
है, जो सब प्राणियों में म्रविनाणी सत्तारूप से विराजमान है भ्रौर जिसके विना किड्चन्मात्र भी कोई काम नही हो सकता, 


वेदमंन्त्रों के उपदेश ५४३ 


बेह मेरा भन शिवसदुल्पवाला हो | जिसने अपनी अ्मरता से भूत, भविष्य श्र वर्तमान को ग्रहण कर रक्‍्खा है और 
जिसकी सहायता से झ्राँख, कान श्रौर जिद्ठा आदि सातों कार्यकर्ता इस शरीर के व्यवहार को कर रहे हैं, बह मेरा मन 
कल्याणकारी विचारवाला हो । जिसमें ऋग्वेद, यजुर्वेद श्रौर सामवेद, रथवक के श्रारों की माँति जुड़ रहे हैं और जिसमें 
सब प्राणियों के चित्त श्रोतप्रोत हैं, बह मेरा मन शुम विचारवाला हो। जिस तरह अच्छा सारथी रथ के घोड़ों को 
चलाता है, उसी तरह हृदय में बेठा हुआ और प्रपती क्रियाबल से मनुष्यों को नियम में चलानेवाला मेरा मन शुभ 
सद्भूल्पवाला हो। इन मन्त्रों में मन की महत्ता बतलाते हुए उसको उत्तम विचारबाला बताने का उपदेश किया गया 
है, जिससे योगासिद्धि में शीघ्र सहायता मिले | यह योग मनुष्य का अ्रन्तिम पुरुषार्थ है । मनुष्य योगानुष्ठान करके जप, 
तप, तितिक्षा और समाधि तक अपना पुर॒षार्थ कर सकता है। परन्तु यदि परमात्मा इतने पर भी मुमुक्षु के हृदय में 
स्वयं ग्रकट होकर उने दर्शन न दे श्रौर मोक्ष प्राप्त न हो, तो वह अपन्ते पुरुषार्थ से उसे प्रकट होने के लिए भ्रौर मोक्ष देने 
के लिए विवश नही कर सकता । इसीलिए उसके शरणागत होकर दर्शन और मोक्ष के लिए प्रार्थना करता है । वेद में 
परमात्मा की स्तुति और प्रार्थना करने का उपदेश इस प्रकार है-- 

यत्र ब्रह्मा पवमान छन्दस्या३ बाचं बदन । 

भ्राव्णा सोने महीयते सोसेनानन्द जनयब्निन्‍्द्रायेम्दों पति कूव ।।६।॥ 

यत्र ज्योतिरजत्र' यस्मिल्लोके स्॒हितसु । 

तस्मिन्मां धेहि पवमानामृते लोके अक्षित .इन्द्रायेच्दो ० ।७१। 

यनत्न राजा बेवस्वतो यत्राव रोधनं दिव:। 

यत्रामूय ह्वती रापस्तन्र माममृतं कृधीन्धयेस्यो ० ।५॥॥ 

यत्रानुका्स चरण तज्िनाके त्रिदिये दिव:। 

लोका यत्र ज्योतिष्मन्तस्तत्र माममृतं कृधीन्द्रायेन्दो ० ।॥६(। 

यत्र कामा निकाम'ध्र यत्र ब्रष्वस्य विष्टपम्‌ । 

स्वधा चर यत्र तृप्तिश्न तत्र माममृतं कृधीस्धायेन्दो० ।। १०।॥॥ 

मत्रानर्दाध्य सोदाभ्न मुदः प्रमुद आसते ! 

कासस्प यज्नाप्ता: कामास्‍्तन्र सामसृत कृषीजायेन्दो ० ।।११॥ (ऋ० €।११३।६-- ११) 

यत्र ब्रह्मविदों यास्ति दीक्षया तपसा सह । 

ब्रह्मा सा तत्र नयतु ब्रह्मा अह्य दधातु से । ब्रह्मणो स्वाह। ।। (अथर्व० १६४३८) 


झर्थात्‌ जहाँ वेदवेत्ता ब्रह्मा भ्रधवंवाणी को बोलता हुआ योगद्वारा परमात्मा को प्राप्त होता है भ्रौर परमात्मा के 
द्वारा भ्रानन्द पाता है, वहीं हे परमात्मन्‌ ! इस योगी को भी अमृत बिन्दु देकर-- दर्शन देकर पहुँचाइये । जहाँ निरन्तर 
ज्योति का प्रकाश होता है श्र जहाँ सब सुख ही सुख है, उस झक्षय प्रानन्‍्द में मुझे पहुँचाइये । जहाँ वैबस्व॒त राजा! 
है, जहाँ का औलोक दरवाजा है और जहाँ अमृत जल की वृष्टि होती है, वहाँ मुके प्रमर कीजिये । जहाँ इच्छानुसार 
विचरण होता है भौर जहाँ ज्योतिरूप स्थान है, उसी तीसरे घौलोक के उस पार मुझे भ्रमर कीजिये । जहाँ सब कामनाएँ 
पूर्ण हो जाती हैं, जहाँ सबसे बड़ा सुख आ्राप्त होता है भौर जहाँ स्वधा तथा हर प्रकार की तृप्ति प्राप्त होती है, वहाँ मुभे 
भ्रमर कीजिये । जहां पूर्ण हुए, पूर्णा प्रसन्नता, पूर्ण सुख भौर पूर्ण प्रानन्द प्राप्त होता है भौर जहाँ सब इच्छाएँ पूरा 
हो जाती हैं, वहीं हे परमात्मन्‌ ! दर्शन देकर मुझे पहुँचाइये । जहां ब्रह्मविद्‌ विद्वान तप पौर दीक्षा के प्रताप से जाते हैं 
हे ब्रह्म ! मुझ में ब्रह्म को घारण करके वही पहुँचाइये। इन भन्‍्त्रों में परमात्मा से प्राथंना की गई है कि सुझे पहिले दश्शेन 


दीजिये जिससे मैं जीवन्मुक्त हो जांऊं भौर फिर मरने के बाद तृतीय लोक के बाहर जहाँ प्राकृतिक जगत्‌ का लेश भी 


५४४ वंदिक सम्पात्त 


नहीं है श्नौर जहाँ केवल ब्रह्म ही ब्रह्म है, वहाँ हमेशा के लिए पहुँचा दीजिये । इस प्रकार की निरन्तर प्रार्थता से 
समाधिस्थ निश्चल ग्रात्मा में परमात्मा प्रकट हो जाता है। उस समय वह जीवसन्मृुक्त कहता है कि--- 
यो भूतानामधिपतियंस्मिललोका श्रधि श्षिता: । 
ये ईशे महतो महंस्तेन गृह्हामि त्वामहं मयि पृह्लामि त्वामहम्‌ || (यजु० २०।३२) 

भर्थात्‌ जो सब भूतों का ग्रधिपति है, जिसमें सब लोक ठहरे हैं श्नौर जो बड़ों से भी बड़ों का स्बामी है, उस 
तुक परमात्मा को मैं ग्रहण करता हँ--अपने ग्रन्दर तुझफो ग्रहण करता हूँ । इस मन्त्र में जीवन को ग्रन्तिम सफलता 
का वर्णात है। इस प्रकार मनुष्य ईश्वरदर्शन से कृतार्थ होकर, सब प्रकार की शंका्रों से निवत्त होकर ग्रौर सब कुछ 
जानकर झेष जीवन में लोगों को ब्रह्मज्ञान का उपदेश करता हुम्ना प्रसन्नता से मृत्यु को प्राप्त होता है भ्रौर मुक्त हो 
जाता है। यह बैदिक उपनिषद्‌ दा उत्तराध है। * 

वेदीं में श्रारम्भ से लेकर ग्रन्त तक इसी प्रकार की शिक्षा है, जिसका नमूना हमने इन शिक्षा के पृथक पृथक 
ग्राठ विभागों में श्रच्छी तरह दिखला दिया है। हमारा हृढ़ विश्वास है कि जितनी विस्तृत शिक्षा वेदों में है, यदि उतनी 
शिक्षा विधिपूर्वक किसी भी मनुष्यसमाज को दी जाय, तो वह समाज अपनी उन्नति हर विभाग में आसानी से अ्रच्छी 
तरह कर सकता है। परन्तु ग्राजजल की सी विस्तृत उन्नति बेदों की दृष्टि से समस्त मनुष्यजाति श्लौर समस्त प्रारिण- 
समूह के लिये कल्याणकारी नहीं है, इसीलिए बंदिकोंने श्रकेले वेद ही को एक पूर्ण साहित्य का काम देनेवाला माना 
है । वेद स्वयं समस्त मनुष्योपयोगी शिक्षा दे देते हैं, इसलिए वे किसी भप्रन्य ग्रन्थ या ग्रन्य साहित्य के मोहताज नहीं 
हैं । वेद अकेले ही अ्रपनी शिक्षा से मनुष्य को इस योग्य बना देते हैं कि वह झ्पना हरएक झ्रावश्यक कारये ब्रासानी से 
कर सकता है श्रौर अपने ज्ञान को विस्तृत भी कर सकता है। यज्ञों का वर्णात करते हुए द्वितीय खण्ड में हम लिख 
श्राये हैं कि श्रादिमकाल से मध्यमकाल पर्यत वैदिक आ्रार्यों ने इसी मौलिक ज्ञान की बदौलत बहुत बड़ी उन्नति की थी 
भ्ौर ग्रपती एक खास सभ्यता स्थापित की थी, जिस्त में ग्रादि से ग्रन्त तक सम्पूर्ण वेद ही चरिता्थे थे। ग्रागे हम 
उसी ग्रादिम वैदिक ग्रार्यसभ्यता के आ्रादर्श का वर्णान करते हैं श्रौर दिखलाते हैं कि किस प्रकार अ्रकेला वैदिक ज्ञान 
मनुष्यसमाज को आदर्श उन्नति के शिखर तक पहुँचाता है । 


डर रो 
बंदिक आयों की सभ्यता 


हमने ग्रभी गत प्रृष्ठों में बेदमन्त्रों की शिक्षा का जो सारांश दिखलाया है, वह केवल वेदों की शोभा, प्रतिष्ठा 
आर महत्त्व बढ़ाने के ही लिए नहीं है, प्रत्युत यह बतलाने के लिए है कि वेदों की इसी शिक्षा के द्वारा बैदिक श्रार्थों ने 
ग्रपनी एक विज्षेष सभ्यता स्थिर की है, जो श्रादि स॒ष्टि से लेकर आज पर्यत जीवित है। हमने जो मनुष्यों की स्वा- 
भाविक इच्छाओ्रों से लेकर मोक्षसुखपर्यत वेदमन्त्रों की शिक्षा का क्रम दिया है, इसी श्रन्तिम पारलौकिक मोक्षप्राप्ति की 
सुदृढ़ भूमिका पर झायों ने ग्रपनी सभ्यता की इमारत स्थिर की है । उन्होंने ्रपना अ्रस्तिम ध्येय मोक्ष को ही माना है । 
परन्तु स्मरण रखना चाहिये कि मोक्ष भी इसी संसार के द्वार। ही प्राप्त होता है, इसलिए मुमुक्षु को इस संसार के तत्त्व 
का श्रौर उसके उचित उपयोग का ज्ञान प्राप्त करना अनिवारय होता है । संसार का तत्त्वज्ञान श्रौर इसका उचित उपयोग 
ही मोक्ष का साधक है, इसीलिए आयें ने संसार का उपयोग करते हुए मोक्ष प्राप्त करमे की विधि को श्रपनी सभ्यता का 
मूल ठहराया है श्ञोर उस विधि को चार भागों में ग्रथे, धर्म, काम और मोक्ष के नामों से विभक्त किया है। 


अर्थ, धर्म, काम और मो 


ग्ररथ, धर्म, काम और मोक्ष ग्रार्यों की सभ्यता की आधारशिलाएँ हैं। इन में मनुष्य की वे समस्त अभिलाषाएँ 
ग्रन्तभूत हो जाती हैं, जिनका उल्लेख हमने वेदों के मन्त्रसंग्रह के श्रादि में किया है । क्योंकि मनुष्य के शरीर में 


बेदिक आरयों की सध्य्ता भ४५ 


श्रावश्यकताओं को चाहनेंवाले चार ही स्थान हैं श्रौर ये चारों पदार्थ उनकी पूर्ति कर देते हैं। मनु भगवान्‌ अपने 
एक छ्लोक में कहते हैं कि--- 
अज़ििर्गात्राणि शुध्यन्ति सनः सत्येत शुध्यति । 
विद्यातपोश्यां भतात्मा बुद्धिज्ञतनिन शुध्यति । (सनुस्मृति) 

प्र्थाव्‌ पानी से शरीर सत्य से मन, विद्या और तप से आत्मा तथा ज्ञान से बुद्धि शुद्ध होती है । इस श्वाक 
में शरीर, मन, बुद्धि भौर आत्मा की गराना श्रलग भ्रलग की गई है | हम देख रहे हैं कि इन चारों की जहाँ पानी 
भ्रादि अलग अलग चार पदार्थों से शुद्धि होती है, वहाँ इन शरीरादि चारों अ्रंगों को झलग अलग चार पदार्थों की 
प्रावश्यकता भी होती है। ये चारों प्रावश्यक पदार्थ श्र्थ, धरम, काम और मोक्ष ही हैं। 

शरीरपोषण के लिये श्र की, मनस्तुष्टि के लिये काम की, बुद्धि के लिये धर्म की और श्रात्मा की शांति के 
लिये मोक्ष की आवश्यक्रता होती है। क्योंकि विना भोजनादि (अर्थ) के शरीर निकम्मा हो जाता है, विना काम 
(स्त्री) के मने निकम्मा हो जाता है, विना भोक्ष (भ्रमरता) के भ्रात्मा मनिकम्मा हो जाता है और विना धर्म ( सत्य 
और न्याय ) के बुद्धि निकम्मी हो जाती है। अर्थ और शरीर का, काम और मन का तथा मोक्ष और आत्मा का 
सम्बन्ध तो प्रत्यक्ष ही है, इसमें किसी को शंका नहीं हो सकती, परन्तु धर्म ओर बुद्धि का सम्बन्ध सुनकर संमव है, 
लोग कहने लगें कि यह बात ठीक नहीं है । क्‍योंकि संसार के धर्मों को बुद्धि का साथ करते हुए नहीं देखा जाता । 
परन्तु हम जिस वैदिक घर्मं की बात कर रहे हैं, उसकी दशा ऐसी नहीं है। वैदिक धर्म बुद्धिपूवंक ही है। इसका 
कारण यही है कि वैदिक धर्म बेदों के द्वारा स्थिर किया गया है और वेद श्ु्धिपूर्वा बाक्‌ प्रकृतिवेंदे! अनुसार 
बुद्धिपू्वक हैं, इसलिए इस धमम पर वह शंका नहीं हो सकती ! दूसरी बात यह है कि बुद्धि ज्ञान से सम्बन्ध रखती 
है। जैसे जैसे श्ञान की वृद्धि होती है, वैसे ही वैसे बुद्धि का बिकास होता है। इसलिए बुद्धि और ज्ञान एक ही वस्तु 
के दो विभाग हैं। जिस प्रकार बुद्धि और ज्ञान एक ही वस्तु के दो विभाग हैं उसी तरह धर्म और ज्ञान भी एक ही 
वस्तु के दो विभाग हैं । क्‍योंकि देखा जाता है कि जैसे जैसे ज्ञान की वृद्धि होती है बैसे ही वैसे धर्म की भी वृद्धि 
होती है। धरम में जितना ही ज्ञानांश होता है श्रौर ज्ञान में जितना ही धर्माश होता है, बुद्धि में उतनी ही स्थिरता 
होती है | इसी सिद्धान्त पर पहुँचकर योरप का प्रसिद्ध विद्वान हक्‍सले कहता है कि सच्चा विज्ञान और सच्चा धर्म 
दोनों यमज भाई हैं । इनमें से यदि एक दूसरे से अलग कर दिया जायगा, तो दोनों की मृत्यु हो जायगी। विज्ञान में 
जितनी ही अधिक घाभिकता होगी, उतनी ही अधिक उसकी उन्नति हीगी । विज्ञान का श्रभ्यास करते समय मन की 
घामिक वृत्ति जितनी ही अधिक होगी, विज्ञानविषयक्र खोज उतनी ही श्रधिक गहरी होगी और उसका श्राधार 
में जितना ही अधिक हृढ़ होगा, धर्म का विकास भी उतनाही अ्रघिक होगा । तत्त्ववेत्ताओं ने जो अब तक बड़े बड़े 
काम किये हैं, उन्हें सिर्फ उनके बुद्धिवेभव का ही फल न समभिये, किन्तु उनकी घामिक वृत्ति ही इसमें अधिक 
कारणीभूत है # | इसलिये धर्म का ज्ञान के साथ और ज्ञान का बुद्धि के साथ घनिष्ट सम्बन्ध है, इसमें सन्देह नहीं । 

जिस प्रकार धर्म से बुद्धि का सम्बन्ध है, उसी तरह श्र्थ से शरीर का, काम से मन का और मोक्ष से प्रात्मा 
का भी सम्बन्ध है। इन्हीं भ्रथ॑, धर्म, कामादि में मनुष्य के जीवन, रति, मान, ज्ञान, न्याय और परलोक आदि की 
समस्त कामनाश्रों का समावेश हो जाता है, अ्र्थात्‌ जीवन की अभिलावा अर्थ में, स्त्रीपुत्रादि की काम में, मान, 
ज्ञान और न्याय की धर्म में शऔलौर परलोक की कामना मोक्ष में समा जाती है। अर्थात्‌ समस्त ऐषणाओों का समावेश 
श्र, धर्म, काम श्रौर मोक्ष में हो जाता है भौर चारों पदार्थ एक दूसरे के श्राधघार आधेय बन जाते हैं । जिस प्रकार 
भ्र्थ श्र्थात मोजनवस्वादि के विना शरीर की स्थिति नहीं रह सकती और न काम अर्थात्‌ रति के विना शरीर 

$ हबेंट स्पेंसर रचित 'एजुकेशन' नामी ग्रन्थ से उद्घृत । 
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पड बंदिक सम्पत्ति 


उत्पन्न ही हो सकता है और न बिना शरीर और शरीर निर्वाह के मोक्षसाधन ही हो सकता है, उसी तरह बिना 
मोक्षसाधन के विना मोक्षमार्ग निर्धारण किये अर्थ और काम को भी सहायता नहीं मिल सकती । क्योंकि अर्थ भोर 
काम के समस्त पदाथे प्रायः मनुष्यों, पशुओं और बनस्पतियों से ही प्राप्त होते हैं | ये सभी जीब हैं और कर्मफल 
भोग रहे हैं । इतका मी उद्धार तभी हो सकता है, जभी ये कमंफल भोगकर मनुष्यशरीर में भ्रावें और यहाँ मोक्ष 
का मार्ग खुला हुआ पाबें । इसलिए मोक्ष की सच्ची कामनासे ही श्र्थ ओर काम को प्र्थात्‌ मनुष्यों, भोर वनस्पतियों 
को सहायता मिल सकती है । मोक्ष की सश्ची कामना के विना भ्रथे श्रौर काम का उचित उपयोग हो ही नहीं सकता 
और विना उचित उपयोग के भ्र्थी स्वार्थी हो जाते हैं औ्रौर कामनावाले कामी हो जाते हैं, तथा स्वार्थी भौर कामी 
मिलकर समाज को नष्ट कर देते हैं । 

इसीलिए कहा है कि मोक्ष से भ्रथे और काम को सहायता मिलती है। किन्तु प्रश्न यह होता है कि भर्थ का म॑ 
से मोक्ष को और मोक्ष से अर्थ काम को परस्पर उचित सहायता दिखानेवाला नियम कौनसा है ? इसका उत्तर स्पष्ट 
है कि अथ, काम और मोक्ष में सामजञ्जस्य उत्पन्न करानेवाला घमं है। धमंपूर्वक मोक्षसाघन से भर्थ श्रौर काम की 
उचित व्यवस्था हो जाती है और घर्मपूवंक अर्थ काम को ग्रहण करने से मोक्ष सुलम हो जाता है। इस प्रकार से 
ये चारों पदार्थ एक दूसरे के सहायक हो जाते हैं। यद्यपि ये चारों पदार्थ परस्पर एक दूसरे के सहायक हैं श्रौर अपने 
अपने कार्य में चारों बड़े महत्व के हैं, पर चारों में मोक्ष का स्थान सबसे ऊँचा है। मोक्ष की महत्ता का कारण मृत्यु 
के दुःखों से छूट जाना है। मनुष्य की समस्त अभिलाषाओं में दीर्घातिदीबं जीवन की अभिलाषा ही सर्वश्रेष्ठ है। 
जिंदगी के मुकाबिले में मनुष्य श्र्थ, काम, मान, न्याय और ज्ञान की परवाह नहीं करता । इस बात का प्रमाण 
मरने के समय ही मिलता है। इसलिए जिस साधन से मृत्यु का भय सदेव के लिए दूर हो जाय--जिसके प्राप्त हो 
जाने पर मृत्यु के कारणरूप इस जन्म ही का अभाव हो जाय--उस मोक्ष की समता कौन कर सकता है ? यही 
कारण है कि आर्यों ते अपनी सभ्यता को मोक्षप्राप्ति के उच्च श्राद्श पर स्थिर किया है और केवल धर्मपूर्वेक श्राप्त 
अर्थ और काम को ही उसका सहायक माना है, धर्माविरुद्ध को नहीं । धम्मपूवंक अर्थ भौर काम को ग्रहण करके 
मोक्ष प्राप्त करने के लिए ही झार्यों को अपना जीवत धार्मिक बनाने की दिक्षा दी गई है । इसलिए वे ब्रह्मचर्याश्रम 
से लेकर संन्यास पर्येन्त सन्ध्योपासन, प्राणायाम और योगाभ्यास, द्वारा अपने जीवन को मोक्षाभिमुखी बनाते है । 

मोक्ष की प्रधानता 

मोक्षप्राप्ति के मार्ग में चलनेवाले को दो बातों की आवश्यकता होती है | एक तो सुष्टि उत्पत्ति के कारणों 
का जानना और कारणों के कारण ईइवर को प्राप्त करना, दूसरे सृष्टि के उपयोग करने की विधि का समभनां । 
सृष्टि के कारणों और ईश्वर की प्राप्ति के उपायों के ज्ञान से सृष्टि, प्रलय, जीव, ईश्वर, कर्म, कर्मफल और ईश्वर 
जीव के संयोग तथा उनकी प्राप्ति आदि का रहस्य खुल जाता है और सृष्टि के उपयोग करने की विधि के ज्ञान से 
ग्र्थ और काम के उपमोग का तात्पये समभ में झा जाता है, तथा दोनों के मौलिक ज्ञान और उचित उपयोग से 
मोक्ष हो जाता है! अर्थ और काम के फेर से ही छूटने का ताम मोक्ष है, पर बिना इन दोनों के फेर में पड़े मोक्ष 
होता भी नहीं । ऐसी सूरत में घ्ं का सहारा लेकर ही दोनों में सामझजस्य उत्पन्न किया जा सकता है | क्योंकि 
सभी को अर्थ की आवश्यकता है। भोजन, वस्त्र, गृह और गृहस्थी के बिना किसी का गुजर ही नहीं होता । ये समी 
पदार्थ, संसार (सृष्टि) से ही लेने पड़ते हैं। इसी तरह सबको काम की भी आवश्यकता होती है। सभी लोग स्त्री, 
बच्चे, शोभा, शज्जार और ठाटबाट की इच्छा रखते हैं। मे पदार्थ भी सृष्टि से ही लिये जाते हैं । भ्र्थात्‌ भ्रादि से 
भ्रन्त तक व्यक्ति या समाज को जो कुछ झावश्यक होता है, वह सब संसार से ही--सृष्टि से ही--लिया जाता है, 
इसलिए जब तक संसार के कारणों का ज्ञान न हो जाय, तब तक उसके कार्य का यथार्थ उपयोग हो ही नहीं 
सकता--तब तक यह ज्ञात ही नहीं हो सकता कि हमको इस सृष्टि से-इस संसार से-- क्या-क्या, कितना कितना, 
कब-कब ओऔरद किस किस प्रकार ग्रहण करना चाहिये। इसलिए आरार्यों ने सबसे पहिले संसार के कारणों का पता 


बेदिक आरयों की सभ्यता भ्र्डऊ 


लगाया है! यहाँ हम अर्थ भर काम की देनेवाली सृष्टि के कारणों का वर्शान करते हैं मौर दिखलाते हैं कि उन का रणों 
से उत्पन्न कार्य ही भ्र्थ भोर कामरूप से संसार में विद्यमान है, प्रतः इसका उचित उपयोग करते हुए ही मोक्ष प्राप्त 


करना चाहिये । 
कारणों से ही कार्य होता है भोर कारण ही कार्य में श्रवतरित होकर भनेक प्रकार के नियमों में परिवर्तित हर 


जाता है । इसीलिए जब काये से कारण का भ्रनुसन्‍्वान किया जाता है तो कार्य के नियमों का ही निरीक्षण किया जाता 
है। हमें सृष्टि के कारणों को जानना है, भ्रतएंव भ्रावश्यकर है कि हम भी इस कार्यहूप सष्टि के कारणों का अनुसन्धान करें। 


नियमों से कारणों का पता 

इस कार्यरूप सृष्टि में तीन नियम बहुत ही स्पष्ट रूप से दिखलाई पड़ते हैं। एक तो यह कि इस सृष्टि का 
प्रत्येक पदार्श्र नियम पूर्वक परिवर्ततशील है, दूसरा यह कि श्रत्येक जाति के प्राणी झपनी जाति के ही भ्रन्दर उत्तम, 
मध्यम और निकृष्ठ स्वभाव से पैदा होते हैं भौर तीसरा यह कि इस विशाल सृष्टि में जो कुछ कार्य दो रहा है, वह 
सब नियमित, बुद्धिपूर्वंक भौर प्रावश्यक है । 

इन तीनों प्रत्यक्ष नियमों में सबसे पहिला नियम नियमित परिबर्तनशीलता का है । बड़े बड़े सूर्यादि ग्रह-उपग्रहों 
से लेकर मनुष्य, पशु, पक्षी, कीट-पतज़ झौर तृणपल्लव तक में नित्य परिवर्तत दिखलाई पड़ता है। जिस पदार्थ की 
प्राज से सौ वर्ष पूर्व जैसी स्थिति थी, वह झाज नहीं है झौर जो श्राज है, वह सौ वर्ष बाद न रहेगी । जन्म, बाल, युवा 
झौर विनाश का क्रम जारी है प्रौर 'जातस्प हि भ्र॒वो मृत्यु: के अनुसार उत्पन्न होकर नष्ट होने का नियमित नियम 
परिवर्तनरूप से चल रहा है। परन्तु स्मरण रखना चाहिये कि यह परिवर्तन का नियम इस सृष्टि का स्वाभाविक गुण 
नहीं है, क्योंकि स्वभाव में परिवर्तन नहीं होता । जो लोग कहते हैं कि इस सृष्टि का परिवर्तत ही स्वभाव है, वे 
गलती पर हैं। वे भूल जाते हैं कि परिवर्तन नाम भ्रस्थिरता का है भर स्वभाव में भ्रस्थिरता नहीं होती । फेरफार, 
उलटपलट आदि अस्थिर गुण तो नैमित्तिक हैं, स्वाभाविक गुण तो वही हैं, जिनका भ्रपने द्रव्य के साथ समवाय-सम्बन्ध 
है-- नित्य सम्बन्ध है। इसलिए इस सृष्टि का परिवर्तन ही स्वभाव मानना उचित नहों है। परिवर्तन ही स्वभाव 
मानने से प्रकृति में झनन्त परिवर्तन ग्र्थात्‌ श्ननन्‍्त गति मानना पड़ेगी और एक समान अनन्त गति मानने से संसार 
में किसी प्रकार के ह्लासविकास के मानने की गुज्जायश न रहेगी । किन्तु सृष्टि में पदार्थों के बनने और बिगड़ने का 
क्रम मित्य देखा जाता है, इसलिए सृष्टि का परिवतन नैमित्तिक ही प्रतीत होता है स्वामाविक नहीं । 

बनने भौर बिगड़ते तथा जन्म औौर मृत्यु के नित्य दर्शन से ज्ञात होता है कि यह सृष्टि अनेक छोटे ' ेटे टुकड़ों 
से बनी है। संसार का चाहे जो पदार्थ लीजिये वह भुंक जायगा, टेढ़ा हो जायगा झौर द्वट जायगा। यहाँ तक क्कि 
बिजली भौर ईयर भी टूट जाता है! प्रतएव सिद्ध होता है कि समस्त संसार छोटे छोटे परमारुओं से ही बना है। 
क्योंकि यदि संघात से संसार न बना होता भर केवल एक ठोस चीज से हो बना होता, तो न इसमें परिवर्तन ही होता और 
न कभी कोई चीज बनती, न ही बिगड़ती । किन्तु हम पदार्थों को नित्य बनते बिंगड़ते झ्ौर परिवर्तित होते देख रे हैं, 
इसलिए सृष्टि के इस परिवततेंनरूपी प्रधान नियम के द्वारा कहते हैं कि सृष्टि के मूल कारणों में से यह एक प्रधान 
कारण है, जो खण्ड खण्ड, परिवतंनशील भौर परमाखुरूप से विद्यमान है। परन्तु इन होता है कि क्या ये परपारु 
चेतन और ज्ञानवान्‌ भी हैं ? इसका उत्तर बहुत ही सरल है! यदि ये परिवर्ततशील परमाखु ज्ञानवान्‌ भी होते तो 
थे नियमपूर्वक काम न करते । क्योंकि चेतन भौर ज्ञानवान्‌ दूसरे के बनाये हुए नियमों में बंध ही नहीं सकता ! वह 
सदैव पग्रपनी ज्ञानस्वतन्त्रता से मिर्घारित नियमों में बाघा पहुँचाता है । पर हम देखते हैं कि सृष्टि के परमाणु बड़ी ही 
सच्चाई से अपना काम कर रहे हैं। शरीर में या सृष्टि के भ्रन्य जड़ पदार्थों में जिस जगह लगा दिये गये हैं, वहाँ 
आँख बन्द झूरके भ्रपनां काम कर रहे हैं भौर जरा भी इधरउधर नहीं होते । इससे ज्ञात होता है कि इस सृष्टि का 
परिवर्ततशील कारण जो परमारणुरूप से विद्यमान है, वहू शानवान्‌ नहीं किन्तु जड़ है। इसी जड़, परिवर्तनशील 


भषद वंदिक सम्प्ति 


ध्लौर परमाणुरूप उपादान-कारण को माया, प्रकृति, परमाणु, माहा औौर मैटर झादि नामों से कहा गया है शौर 
संसार के कारणों में से एक समझा जाता है । 
सृष्टि का दूसरा नियम प्राशियों के उत्तम और निक्ृष्ट स्वभाव का है। श्रनेक मनुष्य स्वभाव से ही बड़े प्रतिभावान्‌, 
सौम्य और दयावान्‌ होते हैं और श्रनेक मूल, उहण्ड तथा निर्देय होते हैं । इसी प्रकार श्रनेक गौ, घोड़ा श्रादि पशुस्वभाव 
से ही सीघे---ग रीब--होते हैं और भ्रनेक क्रोधी और दौड़ गैड़कर मारनेवाले होते हैं। इसी तरह बह्ट्त से वृक्ष मीठे . 
फलों से मनुष्यों की तृत्ति करते हैं और बहुत से वृक्ष ऐसे भी हैं, जो पास में आ्राये हुए प्राणियों को पकड़कर चूस लेते 
हैं और खा जाते हैं । इस प्रकार से समस्त प्राशिसमूह के स्वभावों में विरोध है । यह स्वभावविरोध शारीरिक शर्थात्‌ 
भौतिक नहीं है, प्रत्युत आध्यात्मिक है, जो चैतन्य, बुद्धि और ज्ञान से सम्बन्ध रखता है। इस प्रकार के बृद्धिसम्बन्धी 
प्रमाण वृक्षों में भी पाये जाते हैं। तारीख २४ फ्रेन्न आरी सन्‌ १६३० के 'लीडर' पत्र में छपा है कि 'बगीचों में पड़े हुए 
नलों के सूराखों को वृक्ष ताड़ लेते हैं और उन सुराखों में अपनी जडें डाल देते हैं । इसी तरह एक बेल ऐसी है, जो किसी 
वृक्ष की चोटी तक जाकर जमीन में वापस आती है और फिर दूसरे वृक्ष में चढ़ने के लिए दौड़ती है, चाहे भले वह वृक्ष 
पचास गज की ही दूरी पर क्‍यों नहों' +-। परन्तु यह न समभना चाहिये कि यह ज्ञान प्राणियों के सारे शरीर में 
व्याप्त है। यह सारे शरीर में व्याप्त नहीं है! क्‍योंकि यदिसारे शरीर में व्याप्त होता तो हाथ, पैर, कान और नाक 
के कट जाने पर वह भी कट जाता और कटा हुआ ज्ञानांशा कम हो जाता, पर हम देखते हैं कि दोनों टाँगें जड़ से 
काट देने पर भी किसी गशितज्ञ के गणितसम्बन्धी ज्ञान में या इतिहासज्ञ की इतिहास सम्बन्धी याददारत में कुछ भी 
ग्रन्तर नहीं पड़ता और न उसको यही मालूम होता है कि मेरा ज्ञान पहिले से कम है । इसलिए यह निश्चित और 
निविवाद है कि ज्ञानवाली शक्ति सारे शरीर में व्याप्त नहीं है, प्रत्युत वह एकदेशी, परिच्छिन्न और अणुरूप ही है, 
क्योंकि युक्ष्मातिसुक्ष्म कृमियों में भी मौपुद / । यदि सारे झरीर में व्याप्त होती, तो शरीर के बढ़ने के साथ उसको 
भी बढ़ना पड़ता और शरीर के कटने के साथ उसे भी संकुचित होना पड़ता। श्रर्थात्‌ उसकी दक्ला ठीक रबर या 
स्प्रिग की भांति होती और बिना बनेक परमाण, संधात के इस प्रकार का ह्वासविकास न हो सकता। पर जैसा कि 
हम इसी पुस्तक के पृष्ठ १२२ में लिख आये हैं कि ज्ञानवान्‌ तत्त्व संयुक्तपरमाणओं से तहीं बन सकता और न अनेक 
अज्ञानी परमारा एक जगह एकत्रित होकर परस्पर ज्ञानसंवाद ही जारी रख सकते हैं, इसलिए यह शक्ति रबर की तरह 
घटने बढ़तेवाली और अनेक परमारुओं के संयोग से बनी हुई वस्तु नहीं है, प्रत्युत स्वयंसिद्ध, असंयुक्त, अणु और ज्ञान- 
वानु व- तु है। इसके अतिरिक्त वह शक्ति असंख्य भी प्रतीत होती हैं। क्योंकि एक मनुप्य का झ्नुभव समस्त मनुध्यों 
और प्राणियों में आप ही आप फैलत्ता हुआ नहीं देखा जाता । कलकस्तेवाला मनुष्य जिस समय हवड़ा के पुल से 
जिस नाव को देख रहा है, उसी समय समस्त संसार के मनुष्य उसी नाए को नहीं देख रहे । इससे मालूम होता है 
कि प्रत्येक शरीर में एक अरणु. परिच्छिन्न और ज्ञानवान्‌ स्वतत्त्र सत्ता विद्यमान है, जो अपने स्वभाव के अनुसार उत्तम 
अथवा निकरृष्ट श्राचरण से सूचित होती है। इसी को लोग जीव, रूह और सोल के न,न से पुकारते हैं और यही सृष्टि 
का दूसरा कारण है, जो सृष्टि के इस व्यापक नियम से ही ज्ञात हो रहा है। 
सृष्टि का तीसरा नियम यह है कि इस विस्तृत सृष्टि में जो कुछ कार्ण हो रहा है, वह निममित, बुद्धिपूर्वक और 
आ्रावर्यक है ! सूर्य, चन्द्र और समस्त ग्रह उपग्रह अपनी अ्रपनी नियत धुरी पर नियमित रूप से भ्रमण कर रहे हैं। पृथिवी 
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देदिक सम्वत्ति भर 


भपनी दैनिक भौर वाधिक गति के प्राथ भ्रपनी नियत सीमा में धूम रही है। वर्षा, सर्दी और गर्मी नियत समय में 
होती हैं । मनुष्य श्र, : पशु पक्ष्यादि के शरीरों की बनावट, वृक्षों में फूलों भोर फलों की उत्पत्ति, बीज से वृक्ष भौर 
वृक्ष से बीज का नियम और प्र(येक जाति की श्रायु भौर भोगों की व्यवस्था श्रादि जितने इस सृष्टि के स्थूल-सूक्ष्म 
व्यवहार हैं, सबमें व्यवस्था, प्रबन्ध श्रौर नियम पाया जाता है । नियामक के नियम का सबसे बड़ा चमत्कार तो प्रत्येक 
प्राणी के शरीर की वृद्धि भर हास में दिखलाई पड़ता है। क्यों एक बालक निवत समय तक बढ़ता है और क्यों 
एक जवान घीरे धीरे ह्वाप्त की श्रोर वृद्धावस्था की और जाता है, इस बात को कोई नहीं कह सकता । यदि कोई 
कहे कि ध्रृद्धि भौर ह्ास का कारण शाहार भ्रदि पोषक पदार्थे हैं, तो ठीक नहीं | क्योंकि हम रोज देखते हैं दिः एक 
ही घर में, एक ही परिस्थिति में शौर एक ही भ्राह्मर विहार के साथ रहते हुए भी छोटे छोटे बच्चे बढ़ते जाते है और 
जवान वृद्ध होते जाते हैं तथा वृद्ध भ्रधिक जजेरित होते जाते हैं। इन प्रबल और चमत्कारिक नियमों से सूचित 
होता है कि इस सृष्टि के भ्रन्दर एक अत्यन्त सूक्ष्म, सर्वव्यापक, परिपुर्णा और श्ञानरूपी चेतनशक्ति विद्यमान है जो श्रनन्‍्त 
प्राकाद्ा में फैले हुए भ्संख्य लोकलोकान्तरों का भीतरी प्रौर बाहरी प्रबन्ध किये हुए है । क्योंकि नियम बिता तियामक 
के, नियामक विना ज्ञान के श्रौर ज्ञान विना ज्ञानी थे. ठहर नहीं सकता । पर हम संपूर्ण सृष्टि में नियमपुर्वक व्यवस्था 
देखते हैं, इसलिए सृष्टि का यह तीसरा कारण भी सृष्टि के नियमों से ही सिद्ध होता है। इसी को परमात्मा, ईश्वर, 
खुदा और गॉड भादि कहते हैं। इस तरह से संसार के तीनों नियमों से तीनों कारणों का पता मिलता है। यृष्टि के ये 
तीनों कारण स्वयंसिद्ध और श्रनादि हैं, इसीलिये यह प्रवाह से प्रतादि सृष्टि भी बुद्धिपूर्वेक नियमों में श्रावद्ध होकर कार्य 
कर रही है। क्योंकि जितने पदार्थ स्वयंसिद्ध, कारणरूप झौर स्वयंभू होते हैं, उन्हीं के गुणा, कर्म, स्वभाव भी निश्चित 
होते हैं भरौर उन्हीं गुणों से जो कार्य बनते हैं, वे नियभपूर्वक कार्य करते हैं। यह कार्यरूप सृष्टि प्रत्यक्ष ही सुुप्वस्थित, 
बुद्धिपूर्वक झ्ौर नियमित कार्य कर रही है, इसलिए इसके तीनों कारणों के स्वयंसिद्ध होते में कुछ भी सन्देह नहीं रह 
जाता । इसलिए श्रव शागे इन कारणों से कार्य का वर्रांन करते हैं। 


कारणों से काये की उत्पत्ति 


उपयुक्त तीनों कारणों में से पहिला कारण जड़, परमाशुरूप श्रोर नियम से परिवर्तित होनेवाली प्रकृति है, 
इसरा कारण भ्रसंख्य, परिच्छिन्न और चेतन जीब हैं श्रौर तीसरा कारण व्यापक परिपूर्ण और ज्ञानी परगात्मा है .८। 
इन तीनों में से प्रकृति श्रोर जीव इस भ्रनन्त सृष्टि को परस्पर सम्बन्ध स्थापित करते हुए नियम में नहीं रस सकते । 
क्योंकि दोनों अशणा, परिच्छिन्न और एकदेशी हैं। यद्यपि समस्त जीव ज्ञानवान्‌ हैं, परन्तु अशा होते से उनमें ज्ञान भी 
अणुमात्र ही है, इसलिए इस अ्रतन्त जगत्‌ को वे सब मिलकर भी नियम में नहीं रख सकते। इसका नियामक तो 
परमात्मा ही हो सकता है, जो अ्रपनी अनन्त सत्ता और प्रतस्त ज्ञान से सर्वत्र व्यात है। किन्तु प्रश्न यह है कि परमात्मा 
इस सृष्टि का नियमन क्‍यों करता है ? 
या अल अल कर मद कट शमट 
2६ हा सुपर्णा सयुजा सलाया समान वक्ष परि घस्वजाते 4 
तथोरम्यः पिप्पलं स्वाहत्त्यनश्मक्ष स्थों असि चाकशोति ॥॥ (ऋ%८० ११६४।२०) 
समाते धृक्षे पुरुषों निमर्नोडतीशया शोचति मुहामान: । 
जुष्ठ यदा पर्यत्यस्यमोशमस्य महिमानमिति बीतशोक: ;। 
अजोमेका लोहितशुक्लक्ृष्णां बह्दी: प्रा: सुजमानां स्वरूपा: । 
लजो हा को जुबमाणोडनु शेते जहास्थेनां भुक्तभो गामजोष्स्प: ।! 
साज्ञी द्वावजावीशानीशाबजा हो का भोक्‍तृ भोगार्थ युक्ता । 
अनस्तश्रात्मा विश्वरूपों छाकर्ता अं यदा विन्देत ब्रह्ममेतत्‌ ॥ (म्वेता० उपनिष द) 





५५० वेदिक सम्पत्ति 


हम लिख आये हैं कि इस सुष्टि के तीन कारणों में से एक कारण असंख्य भ्रत्पत् जीव भी हैं। ये जीव जब 
मनुष्यरूप होकर शरीरों को धारण करते हैं तो एकदेशी होने के कारण झपने से भिन्न अन्य पदार्थों की प्राप्ति की इच्छा 
से सदैब कुछ न कुछ प्रयत्न किया करते हैं। इनके इस प्रयत्न से परस्पर संघर्ष उत्पन्न होता है और उस संघर्ष से 
यहुतों को महान्‌ कष्ट होने लगता है। कभी कभी तो इनमें इतने श्रधिक भ्रत्याचारी मनुष्य उत्पन्न हो जाते हैं कि 
उनकी सम्मिलित क्रिया से संसार में बहुत बड़े बड़े उधलापथल हो जाते हैं भौर सृष्टि में भ्रभूतपूर्व श्रपवाद उत्पन्न हो 
जाते हैं # तथा अच्छे प्राणियों को घोर यातनाएँ भोगनी पड़ती हैं। ऐसी दशा में श्रपती उथ सभ्यता, न्याय और दया 
से प्रेरित होकर परमात्मा सुष्टिनियमों की रक्षा करने के लिए श्रौर हानिकारकों से हानिवाहकों को बदला दिलाने के 
लिए विवश होता है। जिस प्रकार दो लड़ते हुए मनुष्यों में एक को अन्याय करते हुए देखकर एक भद्र पुरुष श्रन्याय 
करनेवाले से प्रम्यायप्रात का प्रतिफल दिलाकर भगड़ा शान्त करने की कोशिश करता है, ठीक उसी प्रकार दया, धर्म 
प्रौर स्यायस्वरूप परमात्मा भी प्रत्याचारी जीवों को दण्ड देकर भ्रर्थात्‌ भ्रत्याथार सहनेवालों को प्रतिफल दिलाकर 
सृष्टिनियमों की रक्षा करता है। यह ग्याय वह नाना प्रकार की यौतनियों को बनाकर करता है भ्रौर एक योनि से दूसरी 
को लाभ पहुँचाता है। भ्र्थात्‌ पूर्वजन्म का प्रतिफल दिलाता है । यही उसके नियामक बनने का कारण है! 

इस पर कुछ लोग कहते हैं कि जब यह मालूम होने पर कि प्रमुक समय में, भ्रमुक स्थान में डाका पड़नेवाला है, 
साधारण पोलीस तुरन्त ही प्रबन० कर लेती है, तो भविष्य में होनेवाले प्रत्याचारों का परमात्मा क्यों नहीं प्रबन्ध कर 
लेता ? इसका उत्तर यही है कि मनुष्य की बुद्धि सदैव परिवर्तित होती रहती है । चोर चोरी करने के लिए चलता है, 
पर कभी बीच ही से लौट श्राता है। ऐसी सूरत में प्रदि इरादा करते ही भ्रथवा चोरी के लिए चलते ही सजा दे दी 
जाय, तो अन्याय ही कहा जायग, । क्योंकि इरादे की सजा नहीं होती । यदि कोई करोड़ रुपये के दान का इरादा 
करें, तो क्या उसको दान का फल इतने ही स मिल जायगा ? कभी नहीं। इसीलिए कर्म 'र चुकने पर ही फल की 
व्यवस्था करना उचित है। रहा यह कि परमात्मा जीवों को थुरे कर्मों की चेष्टा से ही क्‍यों नहीं जुदा कर देता ? तो 
इसका उत्तर स्पष्ठ है कि प्रथम तो स्वाभाविक .तग झी+ ऐसे निम्न पर हो ही नहीं सकते, दूसरे यदि परमश्वर जीवों गे 
वृत्तियों के साथ साथ उनको दवाता फिरे तो रबवं वही महान्‌ संकट में पड़ जाय, जिसे परमात्मा तो क्या कोई मूर्ख गजुष्य 
भी मंजूर नहीं कर सकता । इसलिए कम के पूर्व ही फल दे देना या कम करने को ही रोकते फिरना युक्तिसंगत नहीं है । 
युक्ति और न्याय के अनुसार यही है कि जीव स्वतन्त्रता से कर्मे के २ और ईश्वर स्वतन्त्रता से उनका न्याय करे। यही आज 
तक होता प्राया है भ्रौ यही संसार की उत्पत्ति का प्रधान कारण है भौर ईश्वर की सर्वत्र व्यापकतः का पूर्ण प्रगाख है । 

परमेश्वर की इस सवबंत्र व्यापकता पर कुछ लोग यह भी प्रश्न करते हैँ कि जब परमात्मा इस प्रनन्त भ्राकाश में 
फैले हुए असंठ्य जीवों का स्याय करता है, तो क्‍या वहू भ्रपती लम्बाई चौड़ाई को जानता है ? क्या वह जानता है कि 
मैं कहाँ तक फैला हुआा हैं ? इस प्रश्न का इतना ही उत्तर है कि जिस प्रकार जीव भत्यन्त छोटा है, पर भ्रपनी छोटाई 
को ठीक ठीक नहीं जानता कि मैं कितना छोटा है, उसी तरह परमात्मा बहुत बड़ा है, पर अपती बड़ाई का भ्रन्त वह 
भी नहीं जानता कि मैं कितना ”हा हूँ । क्योंकि भपने भ्रापके जातने में सब धल्पज्ञ ही होते हूँ । जैसे भाँख भपने झापके 
देखने प्रौर जानने में भ्रसमर्थ है, उसी तरह जीव झौर परमेश्वर भी प्ृपती छोटाई भोर बड़ाई जानने में प्रसमर्थ हें । 
इसलिए भ्रपने श्रापकी पूरी मर्यादा का पूर्ण ज्ञान न होना भपने भ्रभाव की दलील नहीं है। क्योंकि जः जीव श्रण्गी 
छोटाई को न जानता हुभा भी है भौर झपने भाषके भाव को जानता है प्रौर जब भ्राँख भपने भ्रापको न देखती हुई भी है 
झौर भ्रपने भाव को जानती है, तब परमात्मा भी श्रपनी भ्रनन्‍्तता को जानता हुभा भी है भौर भपने नाव की ज. ,ता है । 

# कभी कभी संसार में जो कुछ बातें भ्रनियमित सी होती हुई दिखती हैं, वे भ्पवाद हैं। उन भ्रपवादों के 
कारण जीवों के साधूहिक और पस्‍्रनियमित कर्म ही हूं । 


बैदिक आया की सभ्यता ५५१ 


तात्पर्य यह है कि जो चीज जैसी होती है, वह वैसी ही प्रतीत होती है । जैसे जीव श्रत्यन्त छोटा है, पर वह भ्रपनी अत्यन्त 
छोटाई को नहीं जान सकता । यदि जान ले तो भ्रत्यन्त छोटाई ही न रहे । इसी तरह परमात्मा अनन्त है, यदि ग्ननन्‍्तता 
को जान ले तो उसकी अनन्‍्तता ही न रहे, प्रत्युत सान्‍्तता आ जाय | इसलिए अपने आपके पूर्ण ज्ञान के न होने से 
प्रपने श्राप में कोई श्रन्तर नहीं आ सकता । परमात्मा अनन्त है और अनन्तता से सत्र व्यापक होकर सब जीवों की 
न्याय व्यवस्था करता है, करता रहा है और करता रहेगा । यही दृष्टि के कारणों भ्रौर उनके नियमों का दिग्दर्शन 
है । इसके श्रागे ग्ब यह दिखलाने का यत्न करते हैं कि यह सृष्टि किस प्रकार बनी ? 


जड़ सृष्टि की उत्पत्ति 


सृष्टि के परिवतेन और प्राणियों के उत्तम श्रौर भ्रधम स्वभावों से जाना जाता है कि यह सृष्टि कभी परिवर्तन- 
रहित स्थिर दशा में थी भ्रौर समस्त प्राणी स्थूल शरीरविहीन शझपने कृत कर्मों का फल भोगने के लिए किसी व्यवस्था- 
पक के द्वारा किसी कारामार में जाने के योग्य हो रहे थे । हम इस पुस्तक के पृष्ठ १२० में लिख भ्राये हैं कि परि- 
वर्तनशील पदार्थ भविष्य में परिवरतंनशून्य होकर स्थिर हो जाते हैं श्र भूतकाल में भी विना परिवर्तन के स्थिर दशा में 
ही रहते हैं । इसी सिद्धान्तानुसार यह परिबतंनशील संसार भी भूतकाल में बिता परिवर्तंत के प्रपनी कारण दष्षा में 
ही स्थिर था ! इसी तरह समस्त प्राणियों के परिवर्ततशील शरीर भी ग्रपने काररों में ही मिले हुए थे भोर समस्त 
चेतनशक्तियाँ शरीरहीन प्रबस्था में ही थीं, तथा श्गले फल भोगने को उत्सुक हो रही थीं। प्रर्थात्‌ सारा सामान 
नवीन सृष्टि निर्माण के योग्य प्रस्तुत था। ऐसी दशा में यह प्रइन स्वाभाविक ही उपस्थित होता है कि सृष्टि की 
उत्पत्ति किस प्रकार आरम्भ हुई है प्लौर वह किस प्रकार बनी ? 

यद्यपि कहा जा सकता है कि जिस प्रकार प्ननादि प्रवाह से सृष्टि सदेव बनती रही है उसी प्रकार इस बार भी 
बनी । तथापि इतने से ही उन उलभनों का समाधान नहीं हो सकता, जो सृष्टि की उत्पत्ति के विषय में उत्पन्न हो 
गई हैं। सृष्टि की उत्पत्ति के सम्बन्ध में लोगों की कई रायें हैं। कोई कहता है कि सृष्टि को प्राकृतिक शक्ति ने स्वयं 
बना लिया, कोई कहता है सृष्टि को जीवों ने मिलकर बना लिया झौर कोई कहता है कि सृष्टि को परमात्मा ने ही 
बना लिया है। ऐसी दक्षा में जब तक तीनों रायों की श्रालोधना न हो जाय तब तक कोई स्थिर सिद्धान्त कायम 
नहीं हो सकता; इसलिए हम यहाँ क्रम से तीनों मतों की झ्रालोचना करते हैं । 


जो लोग कहते हैं कि प्राकृतिक शक्तियों ने स्वयं इस सृष्टि को उत्पन्न कर लिया है, वे गलती पर हैं। 
क्योंकि प्रकृति की शक्तियाँ परमाशुप्रों के ही प्रन्दर हैं श्रौर परमाणु सब एक समान हैं । ऐसी दह्षा में समान बल- 
वाले परमाणु आप ही प्राप न तो प्रापस में मिल ही सकते हैं प्रौर न श्रलंग ही हो सकते हैं । पर संसार में पदार्थों 
को मिलते भौर भलग होते हुए बनते भोर बिशड़ते हुए नित्य देखते हैं, जिससे ज्ञात होता है कि परमाशुओं में न तो 
बल ही एक समात है और न उनसे प्राप ही प्राप कोई कार्य बन श्रौर बिगड़ ही सकता है| यदि कुछ परमाणुओ्रों को 
प्रबल भौर कुछ को हीत बलवाले मानें, तो भी काम नहीं चल सकता। क्योंकि प्रवल परमाणु हीनवालों को खींच लेंगे 
झौर कभी भी न छोड़ेंगे। फल यह होगा कि न किसी पदार्थ में परिवर्तत होगा भौर न कोई पदार्थ नक्न ही होगा, 
प्रत्युत समस्त जगत्‌ बिता किसी प्रकार के परिवर्तत के ठोस, स्थिर रूप से बना रहेगा । परन्तु हम संसार के समस्त 
पदार्थों में परिण्तेत भ्रौर विनाश देखते हैं, जिससे ज्ञात होता है कि परमाशुझों में न तो बल ही न्यूताधिक है भौर ते 
इस सृष्टि में व्यूनाधिक बल का प्रभाव ही है। इन सम प्रौर विषम दो प्रकार की शक्तियों के भ्रतिरिक्त प्राकृतिक पर- 
माशुओं में तीसरे प्रकार के शल्य बल की कल्पना नहीं हो सकती । इससे ज्ञात होता है कि दूर दूर स्थित परमाणु 
बिना किसी माध्यम के एक दूसरे पर प्रभाव डालकर न तो आकर्षित ही कर सकते हैं झौर न श्राकृष्ट परताशा्ों को 
जुदा ही कर सकते हैं, इसलिए केवल प्राकृतिक शरक्तियाँ ही सृष्टि को उत्पन्न नहीं कर सकतीं । 


५५२ वंदिक सम्पत्ति 


इसके सिवा जो लोग कहते हैं कि समस्त जीवों ने मिलकर सृष्टि को उत्पन्न कर लिया है, वे भी भूलते हैं। क्योंकि 
जो पदार्थ शरण, परिच्छिन्न एकवेशी होते हैं, चाहे भले वे चेतन और अरसंख्य ही क्यों न हों, वे अनन्त सृष्टि को बुद्धि- 
पूर्वक न तो बना ही सकते हैं शऔौर न उसको नियम में ही रख सकते हैं । इसका कारण जीवों की श्रल्पज्ञता और 
अणुरूपता ही है। संसार का बनाना तो बहुत दूर की बात है। बे श्रादि में भ्रपने शरीरों को ही नहीं बना सकते । 
इसलिए श्रनेक चेतन मिलकर सृष्टि को नहीं बना सकते । 

जो लोग कहते हैं कि परमेश्वर ने ही इस सृष्टि को बना लिया है, वे इस बात को भूल जाते हैं कि परमात्मा 
सबत्र व्याप्त और परिपूर्णो है । जो चीज सवंत्र व्याप्त और परिपूर्ण होती है, वह हिल डुल नहीं सकती | परन्तु सृष्टि 
उत्पन्न करने के लिए प्रकृति परमाशुझरों में गति उत्पन्न करना पड़ता है और दूसरे पदार्थ में वही गति उत्पन्न कर सकता 
है, जो पहिले स्वयं गतिमान्‌ होता है, इसलिए विना खुद हिले डले परमात्मा भी परमाणुश्रों को नहीं हिला सकठा । 
इस पर कुछ लोग कहते हैं कि जिस प्रकार चुम्बक बिना खुद हिले डुले लोहे में गति उत्पन्न कर देता है, उसी तरह 
परमात्मा ने भी विता हिले डुले परमासुओ्रों में गति उत्पन्न कर दी है। पर इस युक्ति में यह एतराज हो सकता है कि 
प्रकृति परमाशुश्रों को तो परमेश्वर समान रूप से नित्य ही प्राप्त है, इसलिए नित्य एक ही प्रकार की गति हो सकती 
है, दो प्रकार की परस्पर-विरोधी गति नहीं । श्र्थात्‌ या तो सृष्टि बन ही जायगी या बिगड़ ही जायगी, या तो उत्पत्ति 
ही हो जायगी या विनाश ही हो जायगा, लेकिन यह न हो सकेगा कि परमेश्वर जब जैसा चाहे तब वैसा हो जाय, 
प्र्थात्‌ जब बनाना चाहे तब बन जाय श्रौर जब बिगाड़ना चाहे तब ब्रिगड़ जाय। क्‍योंकि चेतन की इच्छा का प्रयर 
जड़ प्रकृति पर नहीं पड़ता, इसलिए परमेश्वर भी सृष्टि को उत्पन्न नहीं कर सकता ) ऐसी दया में स्वाभाविक ही यह 
प्रश्न उपस्थित होता है कि इस सृष्टि को किसने किस प्रकार उत्पन्न किया ? 

उपर्युक्त कल्पना से ज्ञात होता है कि तीनों पदार्थों में से एक भी ऐसा नहीं है, जो केला इस सृष्टि की रचना 
का आरम्भ कर दे। किन्तु तोनों पदार्थों के एक विशेष प्रकार के क्रम की कल्पना करने से प्रतीत होता है कि इन्हीं 
तीनों की संयुक्त सहयोगशक्ति से सृष्ट्युत्पत्ति का प्रारम्भ हो सकता है। क्योंकि सृष्टि उत्पन्न करने के लिए +रमेश्वर 
जैसा सर्वज्ष, सर्वत्र व्याप्त और परिपूर्ण पदार्थ मौजूद ही है, परमात्मा की इच्छाशक्ति से प्रभावित होनेवालों ऋसं ध्प 
चेतनर्शोक्तियाँ भी जीवरूप मे उसी में पिरोई हुई हैं और उन शक्तियों के श्रात्रात प्रतिघात से गति करनेवाले प्रकृति- 
परमाणु भी उपस्थित ही हैं । ऐसी दशा में सृष्टि के उत्पन्न करनेवाले सामान को कहीं बाहर ने लाने की झ्रावश्यव ता 
नहीं है । प्रत्युत तीनों के एक विशेष क्रम से ही काम चल सकता है। श्रायों ने उस क्रम को जान लिया है और उन्हीं 
तीनों पदार्थों के गुर, कर्म श्ौर स्वभावों को ध्यान में रखकर वेद के प्रादेशानुसार इस जटिल और मौ।लक प्रइन को 
चुलभा लिया है। यजुर्वेद ३२१५ में लिखा है कि-- 


यस्म त्जातं त पुरा किड्चनंव ये आबभूव भुवनानि विश्वा ! 
प्रजापति: प्रजया स(१४रराणस्त्रीणि ज्योति१षि पते स घोडशी |। 
प्र्थात्‌ जिससे पाते कुछ मी उत्पन्न नहीं हुआ, उसी सोलह कलावाले प्रजापति--परभेश्वर--ने प्रजा के 
साथ रमते हुए श्रग्नि, विद्य त्‌ झौर सूर्य को बनाया | इस मन्त्र में बतलाया गया है कि झारम्भ में परमात्मा ने जीवों 
में प्रेरणा करके सारी प्रकृति में हलचल उत्पन्न कर दी है । इसीलिए उपनिषद्‌ में कहा गया है कि-- तस्मादा एतस्सा- 
दामन: आकाश: सम्मृत: आकाशादयु: शयोरग्नि: अस्नेराप: अद्भूघ: पू्िवी' अर्थात्‌ परमात्मा झौर आत्मा से आकाश 
(ईथर), झ्राकाण से वायु, वायु से ऋर्नि, भ्रग्ति से जल भौर जल से पृृथिवी बनी है | इस वर्णन में मी परमात्म, झथवा 
ग्ात्मा से ही प्रकृति में गति की उत्पत्ति बतलाई गई है। इसके प्रतिरिक्त छान्दोग्य उपनिषद्‌ में तो स्पष्ट ही कह दिया 
गय" है कि---अनेन्‌ जीवेनात्मनानुट्रदिश्य नासरूपे व्याक रबारिए' भर्थात्‌ परमात्मा ने जीवों में विशेष रूप भें प्रविष्ट 
होकर इस नाभरूपात्मक संसार की रचना की है | इसी तरह मनु ने भी कहा है कि सृष्टि के आरम्भ में परमात्मा ने 


बेबिक आरयों की सब्येत्रा १५३ 


संजब् होकर सबसे पहिले मन (जीवों) को उद्बोधित किया और मनसे समरत प्रकृति में हंलचल हो गई । # कहने का 
मतलब यह है कि बेदों से लेकर उपनिषद्‌ श्ौर मनुस्मृति झ्रादि तक समस्त आध्ष ग्रल्थ एक स्वर से कहते हैं कि परमा- 
त्माने पहिले अपनी इच्छाशक्ति से चेतन जीवों को उदबीधित किया और जीवों ने श्रपनी हलचल से समस्त प्रईति-- 
परमाशुओं में ग्रति उत्पन्न कर दीं। यह बात ठीक भी प्रतीत होती है । क्‍योंकि परिपूर्ण परमात्मा अपनी इच्छाशक्ति 
से जीवों में हलचल कर सकता है श्रौर उंसकी इच्छाशक्ति का असर चेतन जीवों पंर पड़ सकता है । इसी तरह जीवों 
की हरकत का प्रभाव भी परमाणश्रों पर पंड़ सकता है । इसका नमूना हंम नित्य अ्रपने शरीर में देखते हैं। जिस 
प्रकार हमारे हर्ष, शोक और चिन्ता का अ्रसर शरीर-परमाशाझ्रों पर पड़ंता है और मुखमुंदा में अन्तर पड़ जाता है 
और जिस प्रकार हमारी इच्छा से ही हाथ, पैर और प्रन्य भज्ों के परमाणु भी गति करते हैं और शरीर के समत्त 
व्यापार होते हैं, उसी तरह शझ्ादि में जीवों की हुलचल से भी समस्त परमाणुसमूह में हलचल उत्पन्न हों सकती है । 
अतएब आदि में इसी प्रकार की क्रिया होती है। जब परमात्मा जीवों को प्रेरित करता है, तब उनमें इतना वेग उत्पन्न 
हो जाता है कि समस्त प्राकृतिक परम:शणा अत्यन्त बेच से गतिमान्‌ हो जाते हैं । 

इस गति से श्रकृति के पाँचों कर्म उत्पन्न होते हैं। | अग्नि का गुण ऊपर जाना है, इसीलिए ग्रग्नि के परमाणु 
ऊपर को चलते हैं और जल का गुणा नीचे जाता है, इसलिए जल के परमाण नीचे को जाते हैं और दोनों शक्तियाँ 
टकरा जाती हैं ।इन दोनों विरुद्ध शक्तियों के टकराने से एक विशाल ठेलपेल आरम्भ होती है। इसी समय पृथिवी के 
आकर्षणगुणवाले परमाणु इस विशाल ठेलपेल को टहराते हैं, वायु के प्रसारण गुणवाले परमाणु उस सघन ठेलपेल 
में धक्का लगाते हैं और प्राकाश (ईथर) के परमाणु उस ठेलपेल को ग्रमन करने के लिए स्थान देते हैं। फल यह होता 
है कि वह सारा परमाणुसमूह चक्राकार गति में घूम जाता है। जिस प्रकार गोली खेलनेवाले लड़के उँगलियों से गोली 
में दौ विरुद्ध बतियों को देकर, कलाइयों से थामकर और हाथ आगे बढ़ाकर गोली को जमीन में डाल देते हैं और बह 
गोली नाचने लगती है, उसी प्रकार प्रकृति के पाँचों कर्म प्रकृति--परमाणु--पुञ्ज को चक्राकार गति में नचा देते 
हैं। यही चक्राकार गति में फिरनेवाला श्रादिम प्रकृतिपुञ्ज वेद में हिरण्यगर्भ और लोक में ब्रह्मा कहा गया है । 
ऋग्वेद में लिखा है कि 'हिरण्यगर्भ: समवतंताप्रे” श्र्थात्‌ सबसे पहिले हिरण्यग्रभ नाम का महान्‌ चमकीला और बहुत 
बड़ा प्राकृतिक गोला उत्पन्न हुआ | इसी हिरण्यग्र्भ गोले के विषय में मनु भगवान्‌ कहते हैं कि-- 

तद्ण्डमभवद्ध॑म्ं सहुस्रांशुसमप्रभभ्‌ । तस्मिञ्जज्े स्वय' ब्रह्मा सर्वलोफ़पितामह: ।॥! (मनुस्मृति) 

अर्थात्‌ हजारों दूर्य के समानवाले उस गोले में सर्वलो कपितामह--श्रह्मा --उत्पन्न हुए । ब्रह्मा के नामों को गिनते 

हुए भ्रमरकोश में लिखा है कि-.. 
ब्रह्मास्ममु: सुरक्षष्ठ: ५ एमेष्ठी पितामह: | हिरण्यगर्भो लोकेश: स्वयंमुश्रतु रावत: ॥ (पझ्मरकोश) 
अर्थात्‌ ब्रह्मा, आत्मभू, सुरक्षेष्ठ, परमेढी, पितामह, हिरण्यगर्भ, लोकेश, स्वयंभू और चतुरानन एक ही पदार्थ के नाम 
हैं। इसमें ब्रह्मा और हिरण्यग्र्भ को एक ही पदार्थ बतलाया है । वेद में दूसरी जगह इसी ग्रोलें को 'सहज्नशोर्षा पुरुष: 

न परम 20000 


*£ तस्थ सो5हनिशस्यान्ते प्रसुपतः प्रतिबुद्धयते । प्रतिबुद्धश्न सृजति मनः सदसदात्मकम्‌ ॥ 
मतः सृष्टि विकुरुते चोद्यमानं सिसुक्षया ॥ (मनु० १/७४---७५) 
| वैशेषिक दर्शन में 'उत्क्ेपशमवक्षेपणमाकुझ्व नं प्रसारणं ग्रमनमिति कर्माशि' लिखकर पाँच कर्मों का 
निर्देश क्या गया है। ये पाँचों कर्म पाँचों भीतिक तत्वों के हैं। अग्नि कहीं भी जलाई जाय, उसकी गति ऊपर को 
ही होती है और जल कहीं भी डाला जाय, उसकी गति नीचे को ही होती हे । इसी तरह प्रथिवी झाकरषरणा करती 


है, हबा फैलाती है भ्रौर प्राकाश गमनाग्रमन के लिए स्थान देता है । 
० 





भपड़ं बंदिक सम्पत्ति 


सहस्व्राक्ष: सहस्त्रपात्‌' अर्थात्‌ हजारों शिरों, हजारों आँखों और हजारों परोंव्राला कहा गया है । अर्थात्‌ इस आदिम 
सप्टिगर्भ को भारतीय साहित्य में सहस्त्रशीषे, हिरण्यगर्म, स्वयस्भू, हेमाण्ड और ब्रह्मा आदि नामों से कहा गया है और 
इसी को पाश्रात्य वैज्ञानिक नेब्यूलाथियरी में गेसेसमास कहते हैं । यही इस वर्तमान सृष्टि का मूल और बीज है। 

कहते हैं कि समग्र पाकर इसी गोले से अनेक गोले उत्पन्न हो भये और अलग अलग अनेकों सूर्य के नाम से 
अ्र[काश में फैल गये । इस प्रकार के प्रत्येक सौर जगत्‌ को विराट्‌ कहा गया है। मनुस्मृति में लिखा है कि उसी 
हिरण्यगर्भ गोले के दो भाग हो गये और उन्हीं से विराट्‌ की उत्पत्ति हुई | # वेद में लिखा है कि 'ततो विराडजाथत' 
अर्थात्‌ उसी सहस्त्र शिरवाले हिरण्यगर्भ से विराट पैदा हुआ और 'पश्चाद्‌ भुसिमथों पुर: ग्रर्थात्‌ इसके बाद भूमि 
उत्पन्न हई। इस वर्णन से मालूम होता है कि इस अनन्त सृष्टि में अनेक विराट हैं | क्योंकि विराट्‌ पुरुष के शरीर की 
जो मर्यादा वेदों में लिखी है, वह उतनी है, जितनी कि एक सौर जगत्‌ की है। विराट पुरुत का वर्णात करते हुए वेद में 
कहा गया'है कि 'शीष्णों णौ: ससवर्तत, यस्य बात: प्राण:, चक्षो: पूर्योपजावत, दिश: श्रोत्रमु, नाभ्य सीदम्तरिक्षम्‌ 
पर्चा भुमि:' अर्थात्‌ विराट का शिर द्यौ--आ्राक्ाश--है प, वायु प्राण --बाहुबल -- है »९, सूर्य नेत्र है, दिशाएँ कान 
हैं, अन्तरिक्ष नाभि है +- और प्रथिवी पैर हैं । विराद का यह सारा वर्णन मनुष्य के रूप से मिलाया गया है और 
आदिम ब्रह्मास्पी वितामह की उत्पत्ति से लेकर पिता विराट और माता पृथिवी की उत्पत्ति तक का वर्णन किया 
गया है। इस उत्पत्तिक्रम में पहले हिरण्यगर्भम--बह्मा--की उत्पत्ति बतलाई गई है, फिर ब्रह्मा से विराट पुरुष अर्थात्‌ 
सौर जगत्‌ की उत्पत्ति बतलाई गई है और अन्त में कहा गया है कि पथित्री उत्तन्न हुई | इस प्रकार से यह जड़ सृष्टि 
की उत्मति का बर्णात करके अब आगे चेतनसृष्टि की उत्पत्ति का वर्रन करते हैं । 

चेतन सृश्ठि की उत्पत्ति 

हम गत पुष्ठों में कह आये हैं कि इस सृष्टि की उत्पत्ति का प्रधान कारण जीवों के कर्म और परमेश्वर का न्याय 
ही है । जीव अनादि काल से कर्म करते हुए चले आ रहे हैं और परमात्मा भी अ्दादि काल से उनको कर्मफल देता 
हुआ चला आ रहा है। इसी लिए प्रत्येक प्रलय के बाद नवीन सृष्टि होती है और जब सूर्य, चन्द्र और पृथिवी भ्रादि 
वी रचना हो जाती है, तब पृथिवी के अनुकूल हो जाने पर परमारमा जीबों के शेष कर्मों के अनुसार उनको नाना 
एफार की योगियों में उत्पन्न करता है। मनुस्मृत्ति में लिखा है कि 

यं तु कर्मणि यस्मिन्स स्थयुड़क्त प्रथम प्रभु। 
स तदेव स्वयं भेजे सुज्यमान: पुनः पुनः ॥  (मनु० १२८) 

श्र्थात्‌ उस प्रभु परमात्मा ने सृष्टि के आदि में जिसकी जिस स्वाभाविक कर्म में योजना की, उसने उत्पन्न होकर 
वही स्वाभाविक करे किया । तात्पय यह कि जिसको जिस योनि के योग्य समका उसको उसी योनि में उत्पन्त किया । 
इस कर्म और कर्मानुसार शरीरघारण के सिद्धान्तानुसार समस्त कर्मो और समस्त शरीरों को तीन भागों में बाँठा जा 
सकता है। अर्थात्‌ यह कहा जा सकता है कि समस्त कर्मों के तीन बगे हैं, तदनुसार समस्त प्राणीशरीरों के भी तीन वर्ग हैं। 














# “द्विप्त कृत्वात्मनों देहमर्देन पुरुषो5भदतु । 
अर्धेत नारी तस्थां स विराजससूजत्थभुः ! (मनुस्मृति) 
|| छोदिवो हे स्त्रियामञ्न व्योभपुष्करसम्बरस्‌ । 
तभोषस्तरिक्ष गगनमनन्तं सुरवत्म खम्‌ ॥। (ग्रमरकीश) 
» प्राणों व॑ बल॑ तत्थारो प्रतिष्ठितमु तस्माद्‌ बाहुबलम्‌ ॥ (शत० ब्ला० १४।:१६) 
-- जिस तरह मनुष्य के पेट में जठराग्नि और प्रन्नरत रहता है, उसी तरह विराट के अन्तरिक्षरूपी पेट में 
ब्क्मि दुरूपी जठराग्नि और रसरूपी रेघजल रहता है । 


जेदिक आयथों की सभ्यता ५५५ 


कर्मो के तीन वर्ग सात्विक, राजस, झौर तामस हैं । इन्हीं को दूसरे छाब्दों मे झाचार, प्रनावार और अत्याचार कहते 
हैं। ये तोनों प्रकार के कर्म बुद्धि, निबुंद्धि और प्रमाद से किये जाते हैं। सृष्टिनियमों के श्रनुसार और घमोनुकूल 
बुद्धिपूर्वक क्‍प्राचरण--व्यवहा र-- का नाम आचार है श्लौर वह सात्विक कर्म कहलाता है , सृष्टिनियमों को विना 
जाने निबु द्धितापूवक कुछ न कुछ कर डालने का नाम भ्रनाचार है भर वह राजस कर्म कहलाता है और प्रमाद, 
प्रालस्य तथा अ्रभिमान से किये गये सृष्टि के प्रतिकूल अ्रधर्मावरणों का नाम झत्याचार है झौर वे तामस कर्म कहलाते 
हैं। इन्हीं तीनों प्रकार के कर्मों के प्नुसार तीन प्रकार के शरीर बनते हैं । 

'ज्ञानयुक्त सात्त्विक कर्मो के करने से ज्ञानयुक्त मनुष्यक्षरीर बनता है, भज्ञानयुक्त कुछ न कुछ उलटे सीधे कर्मों 
के करने से भज्ञानयुक्त पशुश्वरीर बनता है और भालस, प्रमाद, तथा अभिमानयुक्त दुष्कर्मों के करने से ज्ञान भर 
कर्ंहीन भर्घकारमय वक्षशरीर बनता है । ज्ञानपूर्वंक इन्द्रियों के उपयोग करने से मनुष्यों को ज्ञान और कर्म के 
घारर करनेवाले परिपूर्ण भ्रद्भ दिये गये हैं, श्रज्मनवश केवल कुछ न कुछ करने से पशुप्नों को ज्ञानहीन केवल कुछ न 
कुछ कर लेनेवाले अपूर्ण अज्ू दिये गये हैं श्लौर ज्ञान तथा कर्म दोनों का जानबूककरं दुरुपयोग करने से वृक्षों को 
ज्ञान और कर्म दोनों से वंचित कर दिया गया है । इस प्रकार से तीन किस्म के कर्मों के कारण तीन बर्म के प्राणी 
मनुष्य, पश्चु भर वृक्ष बने हैं । इन तीनों में मनुष्य' ज्ञानयुक्त और कम करने में समर्थ हैं, पशु ज्ञानहहीन और कर्म 
करने में समर्थ हैं प्नोर वृक्ष ज्ञान तया कर्म दोनों में असमर्थ हैं। 

संसार का यह नियम है कि जो ज्ञान में और कर्म करने में पूर्ण होता है, वह ज्ञानशून्य का भोक्ता होता है 

प्रोर ज्ञानशून्य उसका भोग्य होता है । इसी तरह जो कर्म कर सकता है, वह ज्ञान और कर्मशुन्य का भोक्ता होता 
है और ज्ञानकर्मशुन्य उसका भोग्य होता है। इसके सिवा संसार का दूसरा यह भी नियम है कि पहिले भोग्म उत्पन्न 
होता है, तब भोक्ता पैदा होता है । जिस प्रकार पहिले दूध उत्पन्न हो जाता है, तब बच्चा पैदा होता है, उप्ती तरह 
जब पशुम्नों के भोग्य वृक्ष पहिले उत्पन्न हो जाते हैं, तब पशु उत्पन्न होते हैं श्रोर जब मनुष्यों के भोग्य वृक्ष और पशु 
उत्पन्न हो जाते हैं, तब दोनों का उपमोग करनेवाला मनुष्य उत्पन्त होता है। इसी नियम के अनुसार इस चेतन 
सृष्टि में सबसे पहिले वृक्ष उत्पन्न हुए, वृक्षों के बाद पशु उत्पन्न हुए भर पशुझ्रों के बाद मनृष्य उंत्पत्त हुए। वेद -में 
चेतन सृष्टि की उत्पत्ति इसी क़म से लिखी है । मजुर्वेद में लिखा है कि-- 

सम्भूतं पृषदाज्यम्‌ । पश्‌ त्तांश्वक्रे वायव्यानारण्या प्रास्योश्रं ये || 

ब्राह्मणोउस्य मुखमासीदाहु राजन्यः कृत: १ 

ऊरू तद्य यद्ध श्य: पद्धचा 0 शूद्रो अजञायत ॥ ( भ्र० ३१ ) 

अर्थात्‌ पहिले पृथद नामक भक्ष्यान्न --वनस्पतियाँ उत्पन्न हुई »( फिर उड़नेवाले, भ्ररण्य में चरनेवाले और ग्रामों 
में रहनेवाले पशु उत्पन्न हुए भौर इनके बाद ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और छुद्र भर्थात्‌ मनुष्य उत्पन्न हुए। इस तरह से 
समस्त चेतन सृष्टि की उत्पत्ति हुई भर स्वाभाविक स्थिति में स्थिर हुई। किन्तु सृष्टि उत्पत्ति का एक अस्वाभाविक 
क्रम और है, जिसका प्रयोग भ्रापत्ति के समय ही होता है। इस नियमका सिद्धान्त यह है कि जो जिसको सताता है, 
वह उससे सताया जाता है | इसी सिद्धान्त के अनुसार जिस समय समस्त मनुष्यसमाज श्रनाचारी, श्रत्याचारी, 
कायुक, वेहिसाब सन्‍्तति का विस्तार करनेवाला, मॉंसाहारी और युद्धकारी होकर प्राशियों का संहार करता है और 
जिस समय मनुष्यसमाज जंगलों को काटकर पहाड़ों समुद्रों भर भौगरभिक उथलापथलों को करके संसार में प्राकृतिक 
विक्षवों ( 9ए7470००$ ) को उत्पन्न करके भी प्राणियों का संहार कर देता है, उस समय सृष्टि के स्वाभाविक 
नियम बिगड़ जाते हैं प्ौर प्राणियों को कष्ट होता है, प्रतः उन नियमों की रक्षा करने के लिए स्रष्टि का नियामक 
अत्याचारी प्राणियों की वृद्धि कर देता है। भर्थात्‌ मांसाहारी मनुष्यों को बकरों भौर गौ श्रादिकों में और वबकरों 


> पृथविति भक्ष्यान्नोपलक्षणस । ( ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका ) 


५५६ बंदिक सम्दत्ति 


तथा गौ झ्रादिकों को भेड़ियों और सिट आदि हिंस पशुओं में उत्पन्न कंर देता है। इसी तरह अनैक पीड़त प्राणशया 
को बीमारी के कृमियों (0०70) में और प्रनेक पीड़ा देनेवालों को कीटपतज्ों में उत्पन्न कर देता है। फल यह 
होता है कि जहाँ सीधे सादे मनुष्यों और पशुझों को अत्याचारी सताते हैं और बेजा तोर से स्वाथंसाधन वररते हैं, 
वहाँ पीड़ित प्राणी भी भ्रपना बदला लेकर पीड़कों को भी पीड़ा पहुँचाते हैं । अर्थात्‌ जिन्होंने जिनको मःरकर खाया 
है. बे भी उनको मारकर खा जाते हैं । * यही सृष्टि के दोनों प्रशस्त क्रम हैं और इन्हीं क्रमों के अनुसार स्वाभाविक 
और आपत्कालिक सृष्टि उत्पन्न होती है | यह स्वाभाविक क्रम अ्नादि हैं। जब जब इस प्रकार के मनुष्य उत्पन्त 
होते हैं, तब तब इसी प्रकार की सृष्टि होती है । इसी नियम के श्रनुसार इस वर्तमान सृष्टि में भी दोमों प्रकार के 
प्राणी उत्पस्त हुए । स्वाभाविक नियमानुसार खड़े, श्राड़े शौर उलटे शरीर की योतियाँ उत्पन्न हुई और भ्रापत्दालिक 
नियमानुसार मकड़ी, बक और बतक आदि थोड़ी सीं ऐसी भी योनियाँ सृष्ट्यारम्भ ही में उत्पन्न हुईं, जो स्वभाव: 
दूसरे प्राशियों का नाश करने लगीं । परन्तु भृष्टयारमंम के बहुत दिन बाद जब मनुष्यों भें महा ग्रत्याचारियों की 
प्रधिकता हुई, तब परमात्मा ने उन सिंहब्याश्रादि हिस्‍्त्र पशुओं में भी प्राणियों को मारकर खांनेवाले उत्पन्न कर दिये, 
जो पहिले मृतक मांस को खाकर केवल संसार।फी सफाई ही करते थे भ्रौर जिन्दा जानवर को मारकर नहीं खाते 
थे | यही इस वरतमान चेतन सृष्टि की उत्पत्ति का रहस्य है। किस्तु प्रइन यह है कि प्रथम कही हुई जड़ सृष्टि के 
राथ इस चेतन सृष्टि का सम्बन्ध क्‍या है ? श् 
जड़ सुष्टि से चेतन स॒ध्ि का सम्बन्ध | 
जड़ सृष्टि की उध्पत्ति का वर्णत करते हुए हम लिख आये हैं कि हमारा यह सौर जगत ही विराट है। इस 
विराट का शिर यौ ब्र्भात्‌ सूस्थानों आकाश है, नेत्र सूर्य हैं, प्राण हवा है, पेट विद्युत और मेघ हैं और पैर पृथिवी 
है । पृथिवी से लेकर आकाश तक इस, विराट के खड़े आकार का यह झूपक मनुष्य के खड़े शरीर के स.थ मिल 
जाता है अर्थात्‌ सनुप्य का भी शिर दयौ की और और पैर पृथितवी की प्रोर ही हैं और वह भी विराट को तरह खड़े 
बरीरवाला ही है। इसका कारण विराट और मनुष्यका पितापुत्रसम्बन्ध ही है । भ्रादिम प्रमंश्रुनी सृष्टि विराद से 
ही उत्पन्न होती है, इसलिए मनु भगवान्‌ कहते हैं कि मैं--मनुष्य--विराद्‌ से ही उत्पन्न हुय्रा हूँ । + मनुष्य 
विराट के ही आकार का है। इसलिए बराइवल में भो कह गया है कि परमेश्वर ने मनुष्य को अपनी आकृति का 
बनाया 'अद्भादड्भात्संभवर्स' के अ्रनुसार विराट के प्रत्येक अद्भ से मनुष्य के प्रत्येक अंजू की उत्पत्ति हुई है और 
दोनों के अ्रज्धों का झ्राधार गझ्रात्रेय सम्बन्ध है । मनुष्य के शिर का आधार दो है, प्रतः जबतक शिरद्यौं की ओर 
रहता है, तमी तक मनुष्यका मस्तिष्क और मेवा काम करती है ! परन्तु ज्यों ही शिर द्यौकी ओर से हट जाता है, 
त्यों ही मस्तिष्क की मेघा प्रर्थात्‌ ज्ञानश्क्ति मन्द और पन्चकाराच्छुन्त हो जाती है। यह बात हमको दो अनुभवों 
से ज्ञात होती है । एक तो जव हम अपने शिर को द्यो की श्रोर से हटाकर लेट जाते हैं तो निद्रा ग्राने लगती है और 
ज्ञानशक्ति मन्द पड़ने लगती है, अर्थात्‌ हम विता दो की ओर से शिर को हंटाये सो नहीं सकते--बेहोश नहीं हो 
सकते । दूसरे जब हम कोई नशा पीते हैं भौर हमारी बुद्धि मन्द होने लगती है तब हमारे पेर लड़खड़ाने लगते हैं 
और हम गिरने लगते हैं अथव्रा पड़कर सो जाप हैं। अर्थात्‌ हम वृद्धि खोकर और बेहोश होकर खड़े नहीं रह 
सकते । इन दोनों नित्य के भ्रनुमवों से यह बात अ्रच्छी तरह स्पष्ट हो रही है कि हमारे शिर और बुद्धि का द्यौलोक 





+ माँ--स- भभपिता$पुत्र यस्य सांसमिहाद्स्पहस्‌ । 

एतान्पासस्थ मांसत्व' प्रबदन्ति सनीविण: । ( मनु० ५५४ ) 

ग्र्थात्‌ जिसक! मैं यहाँ मांस खाता हूँ, वहु परलोक में मेरा मांस खायगा । बिंद्वातों ने मांस शब्द की यही 
निरुक्ति की है। । ५-४ 

-+- तपस्तप्त्वासृजद्य तु स स्वयं पुरुषों विराट । त॑ मां विक्ता: पर्वस्य ख्रष्टारं द्विजसत्तमा: ॥| 





बेदिक आयों की समझता ५५७ 


से प्राधारावेय सम्बन्ध है | जिस प्रकार दयौ.का शिर के साथ सम्बन्नन है, उसी तरह सूर्य और नेत्रों का भो सम्बन्ध है। 
जब तक सूर्य रहता है, तभी तक नेत्र काम देते हैं, पर जब सूर्य अस्त हो जांता है और अंधेरा हो जाता है, तव नेह 
भी अम्धे हो जाते हैं ।संसर में-जितना प्रकाश है, चाहे-बिजली का हो अश्रवा अस्ति-का, सब्र सूर्य से ही प्राप्त होता है । 
इसी लिए बेदः में सूर्थ और अग्नि. कोःएक:ही कहा यया है। #: इस सूर्मेकपी अंग्वि से ही. बिजली, गैस और-तेल के चिराग 
भलते हैं और चिरागों को जलाकर ही सूर्य का स्थानापन्न प्रक्राश-उत्पन्न किया जाता: है तब नेत्र: काम देते हैं । कहने का 
गतलब यह कि सूर्थ और जेत्रों कां-भी झआधाराधेय ही सम्बन्ध है ।- वायु और प्राणों का तंथा प्राणों पर बाहुबलों का भी 
ही सम्बन्ध हैं। यदि संसार सै-चायु खींच ली जाय, तो हम एक बार:भी साँस नहीं ले सकते भौर बिना प्राण के थोड़ा भी 
बल प्राप्त नहीं कर सकते । इसीलिए 'भप्राणों बे बल” कहा गया है। प्राण भौर बल का सम्बन्ध उसे समय अधिक स्पष्ट 
होता है; जब काम करते करेते मनुष्य की दम उखड़ जाती है | देम' के उखड़ते ही मनुष्य निरवल हो जाता है,इसलिए वायु 
भर प्राशं का तथा प्राण: और अल का भी श्राधाराधेयः ही सम्बन्ध सिद्ध होता है ।-श्रथिवी श्रौर पैरों का जेसा घनिर्े 
सम्बन्ध है, यह प्रत्यक्ष ही है । प्र्थात्‌ विना:पृथिवी के कोई भीःखड़ा नहीं हो सकता-॥ कहने का मंतलब यह है कि 
हमारे जितने भ्रज्ञ-उपाजूः हैं, बे सब विराट के भ्रज्धों के साथ नत्थी हैं झौर उन्हीं के सहारे स्थिर हैं । 

हम लिख आये हैं कि मनुष्य को यह शरीर बुद्धिपूर्वक सात्तविक कमें करने से ही मिला है। भ्र्थात्‌ बुद्धि के 
सदुपयोग ही से वह विराट की झ्राकृति का .बत सका है श्रौर इस प्रकार विराट के प्रत्येक भ्रज्भ से सहयोग प्राप्त कर 
सका है | किस्तु जिन मनुष्यों ते बुद्धि का उचित उपयोग नहीं किया, केवल भ्रन्धपरम्पंरा से कुछ न कुछ करते रहे हैं, 
उनकी बुद्धि का सदर मुकाम, शिर, द्यौलोक की श्रोर से हटाकर क्षितिज की शोर भ्राड़ा कर दिया गया है भौर सब॑ पशु 
बना दिये ग़यें हैं। बुलबुल से लेकर शुतुरमुर्गं तक, मछली से लेकर मगर तक, हाथी से लेकर लीख तक और बन्दर से 
लेकर वनमनुष्य (गौरिला) तक जितने पशु कहलानेवाले प्राणी हैं, सब श्राड़े शरीरवाले ही हैं। इनमें से किंसी का 
शिर झ्राकाश की ओर नहीं है। हाँ, ये चलते फिरते भ्रवश्य हैं। इस से ज्ञात हौता है कि इनकी केमेंन्द्रियों का हाल 
नहीं हुआ । इसको कारंरा यही है कि इन्होंने जान बूमकर प्रनांचार नहीं किया । परंन्‍्तुँ जिन मनुष्यों ते प्रमाद शौर 
प्रभिमान से जान बूअकर दुष्कर्म किये हैं, उनकी करमेंस्दियाँ भी छीन ली गई हैं और उनकी ज्ञानेर्दरियों का सदर 
मुकाम 'शिई' जमीन में गाड़ दिया गया है और सब वक्ष बना दिये गये हैं 3९ इसीलिए न तो वे कुछ ज्ञान ही रखते 
हैं भौर त इंधर उधर चल फिर ही सकते हैं। इसी त्रिगुणात्मक सृष्टि के विषय से कपिलमुनि कहते हैं कि-- 
ह.। , 5. 5५ ++ ४ ; मस्त पत्वविशाला तमोविशाला मूलतः मध्ये रजोविशाला । 
2 ४ - .. -. :आवृत्तिस्तज्ाप्युशरोत्तरयोनियोगाद्धेप:। 
४४४... ४-०५ + आशद्मास्ताशपर्यत्त तत्कते पृष्टिराविवेशात्‌ | (सांस्यदर्शन) 
_ * झर्बात संतोशृणी कर्म करतेबाले ऊपर पी भोर जाते हैं “रजीगुंणी मध्य: की प्रोर जाते हैं प्र तमोगुणी नीचे 
की भोर जाते हैं ( इत (रह से इन बोलियों का एक पूंसरी में जाते का धक्कर लगा ही रहता है । प्तु ब्रह्म प्र्भात्‌: 
ममुध्यजाति के झाति पितामह से लेकर स्तम्ब भ्र्भात्‌ वृक्षों लक्त विगेक करने से यह चक्षर छूट जाता है। इन सूतों में 
मनुष्य से लेकर जृक्षों तक के चर को बतजा कर स्पष्ट कर दिया गया है कि सतोगुणी मनुष्य छड़े धरीरबाले, 
रजोगुणी पशु भाड़े शरीरवाले भौर तमोगुणी वृक्ष उलहे शरीरवाले हैं धर प्पते पपने कर्मों -के प्रभुतार विरादू 
पर्याते जड़ सृष्टि के साथ प्रतुकूल श्रषणा प्रतिकूल सम्बन्ध रखते हैं। .......फ्््््ररर 
! « '# भश्निएपोतिफ्पोलिरस्बि, .लूयों ज्योतिष्योंतिः यूर्य, ज्योति: सूर्य: चूर्यों ज्योति: । (यजु ० ३।६) 
:« “रे इमसेन नामी: विद्यन्‌ भी . कहता है कि. ८65 क्षा० प्रगए८१०६ 7767 सर्थात्‌ वृक्ष अपूर्ण मनुष्य हैं। 








भ्भ्द ह इंविक सम्पत्ति 
चेतन सष्टि का पारस्परिक सम्बन्ध 


जिस प्रकार प्राणियों का जड़ सृष्टि के साथ चनिष्ठ सम्बन्ध है, उसी प्रकार उनका भ्रापस में भी घनिष्ठ सम्बन्ध 
है । हम लिख आये हैं कि परमात्मा जीवों के कर्मानुसार प्राणियों के शरीर बनाता है श्लौर दण्ड-भोग के साथ साथ 
दुःख देनेवाले से दुःखप्राप्त को प्रतिफल भी दिलवाता है । यह प्रतिफल एक प्रकार का ऋण होता है । यही कारण है 
कि अनाचारियों और अत्याचा रियों की ज्ञानेन्द्रियों भौर कममेंन्द्रियों का संकोच करके वह उनको इंस प्रकार का बना 
देता है कि वे श्रासानी से उत्कृष्टेन्द्रिय प्राणियों के काबू में आ जाते हैं और उनका भोग्य बनकर ऋण चुकाते रहते 
हैं । यही कारण है कि भोग्य पहिले और भोक्ता उनके बाद उत्पन्न होते हैं । 

हम लिख आये हैं कि झ्रादि सृष्टि में पहिले वृक्ष, फिर पशु और पशुओं के बाद मनुष्य हुए। इसका कारण यही 
है कि पशुओं और वृक्षों ने पूर्वजन्म में अपने मनुष्य शरीर द्वारा अन्य मनुष्यों को नुकसान पहुँचाबा है, इसलिए मनुष्यों 
की अपेक्षा हीनेन्द्रिय होकर और उनके काबू में आकर मनुष्यों का ऋणा चुका रहे हैं और वृक्षों ने अपने पूर्वेकालीन 
मनुष्य शरीर द्वारा पशुओं और मनुष्यों दोनों को नुकसान पहुँचाया है, इसलिए वे पशुओं और मनुष्यों के काबू में 
आकर उनके उपभोग में आरा रहे हैं और ऋरा चुका रहे हैं। परन्तु पशुओं ने पूर्वजन्म में वृक्षशरी रधारी पूर्व जन्म के 
पशुओं को नुकसान नहीं पहुँचाया, इसलिए वे इस जन्म में वृक्षों को कुछ भी नहीं देते, प्रत्युत वृक्षों से लेते हैं। इस 
तरह से वृक्ष और पशु मनुष्यों के ऋणी हैं, पर मनुष्य इन दोनों में से किसी का ऋणी नहीं है। इसी तरह पशु भी 
मनुष्यों के ऋणी हैं, पर वृक्षों के ऋणी नहीं हैं । परन्तु वृक्ष पशुझ्रों तथा मनुष्य दोनों के ऋणी हैं भौर उतका ऋणी 
कोई नहीं है। इसीलिए सब प्राणी परस्पर बिना किसी रोक टोक के अपना अपना देता पावता देते और लेते हैं। 
श्र्थात्‌ सब एक दूसरे की सहायता से जीते हैं। हम यहाँ कतिपय प्राशियों का वर्णन करके दिखलाते हैं कि वे किस 
प्रकार अपने से उत्कृष्टेन्द्रिय मनुष्य की सेवा कर रहे हैं । 

गाय, भैंस, बकरी और भेड़ी दूध देकर, भेड़ और बक रिया वस्त्रों के लिए ऊन देकर, धोड़े, बेल, गधे, ऊँट, खच्चर 
श्रौर हाथी श्रादि सवारी तथा बारबरदारी का काम देकर और कुत्ते चोकी पहरा तथा एक अच्छे साथी का काम देकर 
मनुष्य की सेवा कर रहे हैं। जिस प्रकार ये प्राशी अनेक प्रकार के पदार्थों को देकर मनुष्य का ऋण चुका रहे हैं, 
उसी तरह सिंह, व्याप्र, श्टगाल, बिल्ली और गीघ झ्ादि मांसाहारी प्राणी मृतक शरीरों का मांस खाकर सफाई का काम 
कर रहे हैं। यदि ये प्राणी मृतक प्राणियों को खाकर सफाई न करें तो मुर्दों के पहाड़ लग जायें भ्रौर उतकी सड़ाँद 
से मनुष्यों का जीना दुर्लभ हो जाय | इसी तरह सुबर, मुरगें, चील, कौवे और चिउटी प्रादि भी मल झ्रौर सड़े मांस 
को खाकर झौर पृथिवी को पवित्र बनाकर मनुष्य की सेवा कर रहे हैं । इनके भतिरिक्त मछलियाँ तथा प्रन्य सभी 
जलजन्तु पानी को स्वच्छ करते हैं । समुद्र में यदि मछलियाँ न हों, तो उसका पाती मलिनता के कारण इतना स्थूल 
हो जाय कि वह सूर्यताप से तस ही न हो भौर वहाँ बादल ही.त थन सकें। 'भ्हिसाधमंप्रकाश' के उत्तराध (पृष्ठ ७६) में 
लिखा है कि तुफिस्तान के प्रासपास रक्तसमुद्र में मछलियाँ नहीं हैं, इसलिए वहाँ का पाती बहुत ही गन्‍्दा हो गया है 
और वहाँ वर्षा एकदम बन्द हो गई है। जिस प्रकार जलजन्तु जल को स्वच्छ करते हैं, उसी प्रकार बाथु में उड़नेवाले 
पक्षी भ्रौर कृमि भी वायु के मल को ला जाते हैं भोर वायू को शुद्ध कर देते हैं। इसी तरह सर्प भ्रौर बिच्छू भादि 
विपैले प्राणी भी जल, स्थल झोर वायु के विष को खा जाते हैं भौर संसार को विषहीन बनाये रखते हैं । 


इस सेवा के झतिरिक्त प्नेकों पशु, पक्षी झौर कीड़े मनुष्य को वैज्ञानिक विषयों में भी बड़ी सहायता देते हैं । 
जड़े ऐसे स्थान में नहीं बैठती, जहाँ जमीन के नीचे पोल होती है। यदि पुराना कुर्बां दीवार के गिर जाने से दब 
जाता है, तो भेड़ें उतनी गोल जमीन को छोड़ कर बँठती हैं | इससे भूगर्भविद्यासम्बन्धी अनेकों बातें जानी जाती हैं । 
इसी तरह जोंक (जलौका) बड़े बड़े तूफानों को बतला देती है। भाप एक गिलास में पानी भरिये और एक जोंक को 


बंदिक आरयों की सभ्यता प्र 


उसमें डाल दीज्यि । यदि तूफान आनेवाला है, जो जोंक पेंदी में बैठ जायगी झौर यदि तूफान आ्नेवाला नहीं है तो 
जोंक पानी के ऊपर ही तैरती रहेगी । किन्तु यदि तूफान अभी दूर है भौर देर से झ्ानेवाला है तो जोंक पानी के बींचों 
बीच विकलसी तंड्पड़ाती रहेगी । इमके श्रतिरिक्त जोंक खराब खून के निकालने का भी काम करती है । इसी तरह 
अग्निप्रपात, भूकम्प, तूफान और वर्षा आने के पूर्व ही छोटी छोटी चिउंटियाँ अपने अपने अंडों को लेकर भागती हैं,जिससे 
वर्षा का ज्ञान होता है। हिमालय के पक्षी बर्फ पड़ने की सूचना देते हैं श्रौर खंजन पक्षी इस सूचना को हर साल यहां 
तक पहुँचाता है। इसी तरह महक भी पानी सूखने की सूचना देते हैं। एक तालाब का पानी जब सूख जाता है, तो वे 
दूसरे ता लाब को चले जाते हैं प्रौर दूरस्थित जल का रास्ता अपने आप जान लेते हैं, तथा जिस पानी में रहते हैं, उस 
पानी के सूखने की खबर भी वे पहले से ही पा जाते हैं। इन बातों से मनुष्य लाभ उठा सकता है। इसी तरह कबूतर 
पक्षी तार और डाक का काम देते हैं । जहाँ तार जिट्ठी नहीं जा सकती, वहाँ कबूतर ही खबर पहुँचाते हैं । 


जिस प्रकार ये पशुपक्षी मनुष्य की नाना प्रकार से सेवा करते हैं, उसी तरह वृक्ष भी फलफूल देकर, श्नन्न देकर, 
प्रौषधियाँ देकर और वर्षा श्रादि अनेकों प्रकार के अमूल्य साधनों को देकर मनुष्य की सेवा करते हैं। ये वृक्ष मनुष्यों 
की ही नहीं प्रत्युत वाना प्रकार के कल फूल, तृण और अन्न झादि देकर पशुपक्षियों की भी सेवा करते हैं। कहने का 
मतलब यह है कि समस्त हीनाडु प्राणी अपने से उत्तमाज़ प्राणी की सेवा करके उसके ऋण से मुक्त होते हैं । यह 
क्रम हमको इन तीन ही प्रधान थौकों में नहीं दिखलाई पड़ता, प्रत्युत वह इन तीनों महाविभागों के अन्तर्गत अवान्तर 
उपविभागों में भी दिखलाई पड़ता है। जिस प्रकार एक प्रतिभावान्‌ पुरुष के प्रमाव में साधारण बुद्धि के अनेकों प्रादमी 
आ जाते हैं प्रौर स्वाभाविक ही प्रतिभावान्‌ का श्रादर और सत्कार करने लगते हैं, उसी प्रकार पशुझ्नों झौर वृक्षों के 
प्रन्तर्गत उनकी समस्त उपशाखाएँ भी एक दूसरी को सहायता देती हैं, सिहादि मांसाहारियों को अपना मांस देकर यदि 
दूसरे प्राणी सहायता न दें, तो क्या एक दिन भी हिंसक जस्तु संसार में रह सकते हैं ? इसी तरह दीमक यदि घर 
बनाकर सर्प को न दे और कौवा यदि कोयल के बच्चों की परवरिश न कर दे, तो क्‍या संसार से सर्पों श्लौर कोयलों 
का कहीं पता मिल संकता है ? लोग कहते हैं कि यदि बन्दर संसार में न रहें, तो घोड़ों का नाम निशान ही मिट 
जाय । क्योंकि धोड़ों के भ्रसाध्य रोग बन्दरों के सहवास से श्रच्छे हो जाते हैं। इसी से 'घोड़े की बला बन्दर के शिर' 
का मसला प्रचलित है । मसला ही प्रचलित नहीं है, किन्तु हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि बड़े बड़े राजाशों के श्रस्तबलों में 
घोड़ों के साथ बन्दर भी बंधे रहते हैं । इससे कह सकते हैं कि यह मसला श्रसत्य नहीं है । 


जिस प्रकार पथुपों के समस्त श्रवान्तर भेद परस्पर एक दूसर की सेवा कर रहे हैं, उसी तरह वृक्षों की भी 
झ्रबान्तर योनियाँ परस्पर सहायता कर रही हैं। यह बात हमको लताझ्नों के देखने से बहुत ही श्रच्छी तरह स्पष्ट 
होती है। हम देखते हैं कि प्रायः सभी लताएँ वृक्षों के ही सहारे रहती हैं ) यहाँ तक नागबेल श्रादि लताश्रों की तो 
परवरिष् ही दूसरे वृक्षों पर होती है भौर बबूल वृक्ष की सहायता से तो ऊसर जमीन में भी घास होने लगती है। 
कहने का मतलब यह है कि समस्त भ्रवाल्तर योतियाँ परस्पर सहाय्य सहायक होकर और भपने से उच्च विभागों का 
ऋरा चुका कर सेवा करती हैं भ्ौर यह बात धोषणापूर्वक कहती हैं कि इस सृष्टि में एक भी ऐसी योनि नहीं है, जी 
निरर्थक हो स्‍प्लौर उसके सार्थक होते का कारण न हो । 


चेतन सृष्टि की इस सुसज़ठित बनावट से प्लौर जड़ सृष्टि के साथ उसके घनिष्ठ सम्बन्ध से प्रतीत होता है कि 
गह संसार एक बहुत बड़ा यंत्र है, जिसका सूर्य, चन्द्र, पृथिवी, वायु श्नौर जलादि जड़ सृष्टि ढाँचा है भ्लौर उस ढाँचे में 
जड़ी हुई समस्त चेतन योतियाँ उसके संशिष्ट पुरजे हैं । इस यंत्र के कारीगर ने इसमें एक भी ऐसा पुरजा नहीं लगाया, 
जो बेमतलब और झकारण हो, इसलिए इसका उपयोग बहुत ही समझ बुभकर करता चाहिये । 


भ्च््‌० बैदिक सम्पत्ति 


अध्ययन ओर विचार 


मोक्ष से सम्बन्ध रखनेवाले इन उपर्युक्त समस्त मौलिक सिद्धांतों का सुतना और उन पर ध्यान से विचार करना 
आर्यसभ्यता का सबसे प्रधान लक्षण है। यही कारण है कि एक झार्यबालक ग्राचायंकुल में जाकर यज्ञोपवीत के दिन से 
ही सन्ध्योपासन के समय सूर्याचस्द्रमसो धाता यथापुर्व मकह्प्यत्‌' का पाठ नित्य पढ़ता है और गुरुमुख से नित्य इसका 
श्र्थ सुततः है क्षि इस सूर्य वन्ध्रादि सृष्टि को परमात्मा ने उस्ती तरह बनाया है, जिस तरह इस के पूर्व भी वह अनेकों 
बार बना चुका था। इस नित्य के श्रवणाध्ययन से धीरे धीरे विद्यार्थी को सृष्टि के कारणों और उसके उत्पत्तिक्रमों का 
ज्ञान होने लगता है और हमने गतपृष्ठों में जिस वैदिक, आप आ ६ आय रीति से सुष्टि के कारणों और उसके उत्पत्ति- 
क्रमों दा वर्णान किया है, उस रीति से सुष्टि का रहस्य खुल जाता है और उसके हृदय में तीन बातें निर््नान्तहूप से 
अपना घर कर लेती हैं। पहलो बात तो उसके मन में यह जम जाती है कि इस सुष्टि को अनियमित, अस्वाभाविक 
और क्षुभित करनेवाला केवल सनुष्य ही है। जब तक भनुष्य उत्पनक्ष नहीं होता तब तक सृष्टि में कुछ भ्रस्वाभाविकता 
अथवा पाप नहीं होता । प्रत्युत सब प्राणी सृष्टि के नियमों में बँधे हुए अपना भ्पना सियमित काम करते हैं और कोई 
किसी को दुःख नहीं देता । किन्तु मनुष्य के उत्पन्न होते ही संसार में अ्रस्वाभाविक्रता आ जाती है | -- 

इसका कारण मनुष्य का ज्ञानस्वातंश्य ही है। यह अपने ज्ञावस्वातंत्र्य से सृष्टि के नियमों का भंग करता है और 
समस्त प्राणियों को दुःखी कर देता है। दूसरी बात उसके मन में यह बैठ जाती है कि मनुष्य के अ्रतिरिक्त जितने प्राणी 
हैं सब पूर्वजन्म के मनुष्य ही हैं। मनुष्यों ने श्रपने ज्ञानस्वातंत्र्स से जो सुष्टिनियभों के विरुद्ध कर्म किया है, उसी के 
फलभोगार्थ उनकी ये शरीर मिले हैं। क्योंकि इन प्राणियों के शरीरों की बनावट बिलकुल ही मनुष्य के शरीरों के 
पाथ मिलती जुलती है। भ्रन्तर केवल इतना ही है कि इन्होंने जिस जिस अ्रद्भ का दुरुपयोग किया है बह वह अ्रज्भ मन्‍्द 
ही गया है ओर अब ये खड़े शरीरबवाले न रहकर आड़े श्रौर उलटे शरीरबाले हो गये हैं। तीसरो बात उसके मन में 
यह स्थिर हो जाती है कि जब मनुष्य ही श्रपने दुष्कर्मों के कारण पश्ञु, पक्षी और वृक्ष होकर नाता प्रकार के कष्ट 
भोगता है, तो भ्रव ऐसे कर्म ते करना चाहिये, जिससे पशु अथवा वृक्ष होना पड़े, किल्तु ऐसे कर्म करता चाहिये कि 
जिससे इन पशुझ्रों और वृक्षों के मूल कारण मनुष्य शरीर ही को धारण न करना पड़े । 

इसके सिवा मनुष्यशरीर में मी तो सब दुःख ही दुःख भरा है। रोग, दोप, हानि, बिछोह, भय, चिन्ता और 
जरामरण प्रादि अनिवार्य कप्डों से छुटकारा इसमें भी तो नहीं है। इसमें भी तो राजा भौर सृष्टिशासन की अनि- 
वार्य परतस्त्रता भोगती पड़ती है। इसलिए भ्रव इन णरीरों के फेर से ही निकल जाता चाहिए और श्राज से भ्रब ऐसे 
कम करना चाहिये, जिनसे भविष्य में न तो स्वयं शरीर धारण करना पड़े श्र न श्रच्य प्राणियों को ही कष्ट हो, प्रत्युत 
एफ ऐसा मोक्षमार्ग बन जाय कि जिसके द्वारा हुम को भी मौक्ष मिल जाय भर ये प्राणी भी मनुष्यक्षरीर में प्र।कर 
मोक्षमार्गी बन जाये; किल्तु प्रायः लोगों की प्रोर से इस कर्मंबोनि भ्ौर भोगयौनि फ पुतजन्मसम्बन्धी सिद्धान्त पर 
यह भ्रापत्ति की जाती है कि जब मनुष्य ही कर्मपोंनि है और वही कर्मवह् कर्मफल भोगमे के लिए श्रत्य भोगयोनियों 
में प्राता है भौर जब वही एक छोटे से मलित पाती के कुण्ड में कषमिहप से इतनी भ्रधिक संझया में मौजूद है, जो 
संख्या वर्तमान पौने दो प्र्य मनुष्यों से भी झधिक है तो क्या यहू संभव है कि इतने प्रधिक मनुष्य रभी रहे हों, जितकी 
संख्या बतेमान समस्त भोगयोनियों से भी प्रधिक रही हो भौर ये समस्त भोगपोनियाँ मनुष्य ही रही हों ? इस 
ध्ापत्ति का उत्तर बहुत ही सरल है । 








-- गोयथ (00०0 ) भी कहुंता है कि '6]] (॥6 9705%9९८०। 9]085९5, 009 707 5 ५]॥७' प्र्थात्‌ समस्स 
कुराइयों की जड़ मनुष्य ही है । 
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. हम कुदरत में देखते हैं कि बहुत ही छोटी सी गलती की सजा बहुत ही श्रधिक मिलती है, यद्यपि गलती को 
छोटा नहीं कद्दा जा सकता । रास्त। चलते समय जस सा चूक जाने पर मनुष्य गिर जाता है और भ्रपने हाथ पैर तोड़ 
बेठता है। इसी तरह एक वेश्यागा मी जरा सा चूकने पर ऐसी ऐसी व्याधियों में पड़ जाता है कि जिनसे उसका सारा 
जीवन ही नष्ट हो जाता है । थोड़े पाप में बड़ी सजा के इस नियमानुसार मनुष्य जब पाप करके नीच थोनियों में जाता है 
तो उसे एक एक योनि में कई केई बार जन्म लेना पड़ता है और समस्त थोनियों का चक्कर लगा करके ही मनुष्ययोतिं 
में गाते का भौका भिलता है । इस बीच में यदि किसी दुष्ट द्वारा अ्रकाल ही में फिर मारा जाता है, तो उस ग्रत्याचारी 
भनुष्य से बदला लेने के लिये झापत्काल के ईश्वरी नियमानुसार क्रिसी हिंस्न योनि में जन्म लेकर अपने कर्मों को भी 
भोगता है और उस दुष्ट का भी संहार करता है। इसके भ्रतिरिक्त जब सारा भनुष्यसमाज भ्रत्याचारी हो जाता है और 
बेहिसाब प्राणियों का नाश कर देता है, तो नवीन उत्पन्न होनेवालों के लिए भातापिता ही का भ्रभाव हो जाता है! 

.. फल यह होता है. कि पैदा होनेवाले ब्रचे हुए थोड़े से ही माता पिताओ्रों के द्वारा बहुत बड़ी संख्या में जन्मग्रहण 
करते हैं और आाहारन्यूनता से श्रकाल में भरते हैं श्रौर फिर उन्हीं योनियों में उत्पन्न होते हैं। कहने का मतलब यह 
कि मनुष्ययोति से हटने पर प्राणी बड़े चक्कर में पड़ जाता है और वहाँ से लौटना कठिन हो जाता है। इधर मनुष्य बात 
बात में मलती करता है और छोटी गलती में बड़ी सजा के नियमानुसार कर्मफल भोगने के लिये दूसरी योनियों में 
जल्दी जल्दी जाता है श्रौर वहाँ देर तक रहता है | परिणाम यह होता है कि झआमद कम और खर्च भ्रधिक होने के 
कारण पशुप्तमुदाय की वृद्धि भर मनुष्यसमुदाय की न्‍्यूनता बनी रहती है। इस बात को एक दृष्टान्त से समझता चाहिये । 
कल्पना कीजिये कि आपने कुछ कपड़े घोबी को घोने के लिये दिये, पर यह जल्दी से घोकर न लाया श्रौर आपको दूसरे 
कपड़े फिर देने पड़े । किन्तु फिर भी धुलकर जल्दी से न ञ्राये और फिर देने पड़े । इस तरह दो चार बार ही में घर के सब 
कपूड़े धोबी के यहाँ ज॑मा हो गये | श्रव कुछ दिन में वह चार छी कपड़े लाया, पर तब तक आपने ओर भी दस कपड़े मैले 
कर.डाले -भ्रौर धोबी को दे दिये । फल यह हुआ कि आपके घर से धोबी के घर में कपड़े भ्रघिक हो गये । जो हाल 
इस उदाहरण का है, वही मनुष्ययोनि की कभी और अन्य योनियों की श्रधिकता का है । यह सिलसिला ग्रनादि काल से 
चला श्राता है और अनन्त काल पर्यन्त चला जायगा । इसलिए उपयुक्त शंका कर्मंयोनि भ्रौर भोगयोनि के सिद्धान्त को 
असिद्ध नहीं कर सकती और न इस बात को हटा सकती है कि कर्मयोनि भनुष्य ही इन भोगयोनियों में जाता है । 

श्रार्यों ते श्रपते श्रध्यय न, अध्यापन भौर श्रवरणा-मनन के द्वारा श्रपनी सभ्यता के मूलाघार भोक्ष के प्रशस्त मार्ग 
का इस. प्रकार निश्चय किया है! उन्होंने अ्रच्छी तरह समझ लिया है कि अ्रज्ञान और श्रभिमान से जो काम किये 
जाते हैं, उनसे प्राणियों को दुःख हं, ता है प्रौर उस दुःख का प्रतिफल देने के लिए ताना प्रकार की योनियों में जन्म 
घारण करना पड़ता है, इसलिए किसी भी प्राणी को चाहे बहू मनुष्य, पशुपक्षी, कीटपतद्ध, तृणपत्चव श्रादि कोई हो 
कुभी भी कष्ट न देना चाहिये । परन्तु लोग कहते हैं कि जब यह सिद्ध हो चुका कि समस्त पशुपक्षी, कीटपतह्लु और 
तृणापत्चव, पृव॑जन्म के भ्रपराघी हैं--मनुष्य के ऋणी हैं--तब फिर इनके सुखदुःख ओर हानिलाभ की बात सोचना 
ही बेकार. है.।. हभ जिस तरह चाहें, उतका उपयोग कर सकते हैं भश्रौर श्रपना ऋण ब्याज के सहित वयूल कर सकते 
हैं। इस क्सूली में यदि उनका वध भी करना पड़े तो कोई पाप की बात नहीं है । 

सुनने भेये ब्रा्तें किसी अंश में ठीक प्रतीत होती हैं, पर विचार करने से ज्ञात होता है कि इस प्रकार का आरोप 
करनेवालों ने न तो श्रपराध ओर दण्डविधान ही पर ध्यान दिया है और न ऋण और ऋणुदाता पर ही। अपराध 
आर दण्डविधान वादी और प्रतिवादि के भ्रधीन नहीं, प्रत्युत वे न्यायांधीश के झाधीन हैँ । प्रत्येक श्रपराधी अपने वादी 
का श्रपराधी नहीं है, प्रत्युत वहु उस विधान का भ्रपराधी है जो न्यायाधीश की श्र से स्थिर किया गया है। इसलिए 
किसी वादी को यह भ्रधिकार नहीं है कि वह अपने प्रतिवादी को श्रपनी मर्जी से कुछ भी क्र दे। यह झधिकार न्यायाघीश 
७१ 


५१६२ बंदिक सम्पत्ति 


ही को हैकि वह जो कुछ दण्ड--जुर्माना--करे, उसमें से श्रमुक माग वादी को मी दिला दे, पर वादी अपनी 
मर्जी से कुछ भी नहीं ले सकता । इसी तरह ऋणदाता भी ऋणी से तकाजा ही कर सकता है, उसे दण्ड नहीं दे 
सकता और न उसका मारकर उसके चमड़े से अपना रुपया ही वसूल कर सकता है। ऐसी दशा में कोई भी मनुष्य 
किसी भी पशु झ्रादि प्राणी को न तो कष्ट ही दे सकता है और न उसका वध ही कर सकता है ! इसलिए मनुष्य को 
चाहिये कि वह बिता किसी प्राणी को कुछ भी कष्ट दिये, जो कुछ काम लेते बने वह ले ले। काम लेने का सबसे 
उत्तम नियम इप्त सृष्टि के नियामक ने खुद ही बना दिया है। उससे प्रत्येक प्राणी की जाति, आयु और भोगों को 
नियत करके बतला दिया है कि जिस प्राणी से तुम काम लेता चाहो, उसकी जाति के अनुसार उम्तको पूर्ण झ्रायु जीने 
दो और उसकी जाति के अनुसार उसका जौ कुछ भोग नियत हो वह भोगने के लिए रुकावट पैदा न करो, किन्तु 
उसके भोगों को जुटाने का बन्दोबस्त करो । 
जाति, आयु और भोग 
योगश्ञास्त्र में लिखा है कि 'सति घूल ताद्वपाका जात्पायु भाग. अर्थात्‌ पूर्वकर्मानुसार प्राणियों को जाति, बार 
और भोग मिलते हैं | # प्रत्येक प्राणी किसी न किसी जाति का होता है। जाति की पहिचान बतलाते हुए न्‍्यायशास्द 
में गौतम मुनि कहते हैं कि 'समानप्रसवात्मिका जाति: अर्थात्‌ जिसका समान प्रसव हो वह जाति है। समान प्रसर 
वह कहजाता है कि जिसके संयोग से वंश चलता हो । गाय और बैल के संयोग से वंश चलता है इसलिए वे दोनों एव 
जाति के हैं, परन्तु घोड़ी और कुत्ते से वंध नहीं चलता, इसलिए ये दोनों एक जाति के नहीं हैं । इस जाति की दूसर्र 
पहिचान आयु है। जिन जिन प्रारियों का समान प्रसव है, उतकी आयु भी समान ही होती है । जितने दिन प्रायः गाय 
जीती है, उतने ही दिन प्राय: वैल भी जीता है, पर जितने दिन घोड़ी जीती है, उतने ही दिन कुत्ता नहीं जीता ' 
जाति की तीसरी पहिचान भोग है। जिनका समान प्रसव और समान आयु है, उनके भोग भी समान ही होते हैं। 
गाय और बैल का समान प्रसव और समान आयु है, इसलिए दोनों के भोग भी--आ्राहारविहार भी--समान ही हैं । 
परन्तु घोड़ी और कत्ते का जहाँ सेमान प्रसव और समान आयु नहीं है, वहां भौग भी समान नहीं है । घोड़ी घास 
खाती है और कुत्ता घास नहों खाता, किन्तु मांस खाता है ! तात्पय यह ।क भ्रत्यक जाति का प्रसव, आयु और भोग 
एक समान ही होता है और उन्‍्हों तोनी गुणों स॑ प्रत्येक योनि पहिचानी जाती है । इसालए मनुष्यों को उचित है कि वे 
जिस प्राणी से काम लेना चाहे, उसकी जाति के अनुसार उंपके भौगों को देते हुए उसकी पूर्ण आयु तक जीने का मौका दें । 
जिस प्रकार किसी सजा पाये हुए कंदी के लिएं तीन बातें निय्रत होती हैं, उप्ती प्रकार प्राणियों को जाति, आयु 
और भोग दिये गये हैं। कैदी के लिए लिखा होता है कि यह अमुक श्रेणी की जेल में जाय, अमुक आाहारविहार के 
साथ अमुझ काम करे और ग्रमुक समय तक वहाँ रहे । यहाँ कैदी की श्रेणी ही प्राणियों की जाति है, कैदी का काम 
और आहःरपिहार ही प्राणियों के भोग हैं ग्रौर कैदी की मियाद ही प्राणियों की आयु है! जिस प्रकार कैदी को उसके 
भोग देकर ही उतने दिन तक अमुक जैल में रक्खा जा सकता हू, उसो प्रह्वार इन समस्त प्राणियों को मी उनके मोग 
देकर ही उनसे उनको झायु मर काम लिया जा सकता'है | यांदि जेलदारोगा कैदी के मोग और स्व्रास्थ्य श्रर्थात्‌ भागु 
में विघ्न डाले, तो वह अपराधी समभा जाता है। क्पोंकि राजा का यह अमिप्राय नहीं है कि कैदी मार डाला जाये। 
इसी प्रकार वे मनुष्य जो प्राणियों को दुःख देते हैं, परमात्मा के न्याय के बिरुद्ध करते हैं, अतएब पापी हैं । जैसे 
न्य प्राणियों के मोग और आयु में बाघा पहुँचाना पाप है, वैसे हा मनुष्यो की समानता में मी बाघा पहुँचाना पाप है। 








# कुछ लांग जात का अथ ब्राह्मरा, क्षत्री आदि, आये का अर्थ कलित ज्यौतिष के झनुसार वर्ष, मास, दिन आदि 
गऔर मोगका अर्थ सखद:ख ग्रर्थात्‌ प्रारब्ध आदि करते हैं, परन्त्‌ यह ठीक नहीं है। क्योंकि यहाँ समान प्रसब से स्पष्ट 
कर दिया गया है कि ब्राह्मणों और क्षत्रीणी का समान प्रसव होता है, इसालए दोनों एक ही जाति के हैं, प्रलग नहीं । 
इस तरह आयु और मोग मी मिन्न भिन्न योनियों से ही सम्बन्ध रखते हैं, घड़ी पल प्थवा प्रारब्ध भादि से नहीं । 


दैदिक आयों की सस्वता ४६३ 


जिस प्रकार एक समान प्रसव जाति समान श्रायु को प्राप्त करके समान भोगों को. मोगती है, उसी प्रकार हम मनुष्यों 
को भी समझना चाहिये कि समस्त मनुष्य भी समान प्रसव और समान भायु जज कैं//हसलिए उत के भी “भोग 
समान ही होना चाहिये । ऐ पु 

जो कायदा समान प्रसव; समान प्रायु और समान भोगवाले मनुष्यों श्रौर प्राशियों के भ्रपराध श्रौर दप्वों 
तथा जेलों भ्ौर सजाम्रों का है, वही कायदा ऋणी भौर धनी के लेन देन का भी है । मनुष्य जब किसी का ऋणी 
होता है, तो महाजन भी उसको अपने घर में रखकर भो २ उससे काम कराकर ही अ्रवता रुपया वसूल करता है भौर 
ऋणी को जन जिन पदार्थों की झ्रावश्यकता होती है, वे पदार्थ महाजन ही देता है । क्‍योंकि बह जानता है कि बिना 
रुपया दिये यदि वह भूख से मर जायगा या ग्रन्य दुःखों से विराकर कहीं चला जायगा, तो मेरा रुपया डूब जायगा॥ 
इसलिए यदि मनुष्यों को मनुष्यों, पशुम्रों भौर वृक्षों से लेता है, तो उन्हें हर प्रकार से सुखी रखना चाहिये। सुखी 
रखने का कायदा सृष्टि ने बतला दिया है कि प्रत्येक प्राणा की जाति, आयु और भोग नियत हैं, प्रतः तुम उसके 
भोगों को देते हुए शौर उसकी पूर्णो श्रायु तक रक्षा करते हुए श्रपता ऋण लेते चले जाओ और ऐसा प्रबन्ध करों कि 
कभी किसी प्राणी की भ्रकाल मृत्यु न हो । 

इस पर प्रायः लोग कहते हैं कि यदि परमेश्व र को किसी की अकाल मृत्यु मंजुर न होती, तो बहू बर्षाऋतु में 
पानी बरसाकर, जंगलों में अग्नि जलाकर और आँवीतूफात को उत्ससन करके क्‍यों करोड़ों प्रणियों को अकाल में ही 
मारता और क्यों व्याप्रादि हिस्र॒ प्राशियों को उत्पन्त करके लाखों प्राणियों का श्रकाल में ही संहार करता ? इसका 
उत्तर बहुत ही सरल है । हम गत पूृष्ठीं में कर्मानुसार चेतन सृष्टि के उत्पत्तिक्रमों का वर्णन करते हुए दो प्रकार के 
सृष्ठधत्पत्तिक्रमों का वणंन कर आये हैं। पहिल। क्रम सतोगुण, रजोगुण ग्रोर तमोगुण के प्रनुसार खड़ी, आड़ी और उलटी 
सृटि की उत्पत्ति का है और दूसरा भापत्कालक्रम है, जो सृष्टि की अस्वाभा बिकता को रोकनेके लिए का ममें लाया जाता है। 

अर्थात्‌ जब मनुष्य अपनी हिसावृत्ति से प्राणियों का संहार यहाँ तक बढ़ा देता है कि उनको अपने कर्मफलों 
के मोगने के लिए पूरी ्रायु तक जीना भो कठिन हो जाता है ओर जब मनुष्यसमाज जंगलों को काटकर, पहाड़ों 
को तोड़कर, समुद्रों को हटाकर और भौगभिक पदार्थों को निकालकर सुष्टि में व्यतिक्रम उत्पन्त कर देता है, जिससे 
सृष्टि के नियमों में बाधा पड़ती है, भ्रौर प्राणियों को कष्ट होता है, तब परमात्मा उन भत्याचारी मनुष्यों को 
कीड़े मकोड़े और कीटपतंग बनाकर उन्हीं वर्षा, अग्नि शौर तुफान आदि प्राकृतिक घटनाओं के द्वारा प्रतिवर्ष मार 
देता है, जितको उन्होंने जंगल ग्रादि काटकर बिगाड़ा था। इसी तरह मांसाहारी मनुष्यों को पश्चु बनाकर और पीड़ित 
पशुओं को हिस्र प्राणी बना देता है और उन्हें भ्रत्याचार का प्रतिफल दिला देता है। 

जिस प्रकार ये दोनों प्रबन्ध होते हैं, उसी तरह जब प्राखियों का नाश इतना अधिक हो जाता है कि जीवों 
को जन्म घारण करने के लिए पूरे मातापिताओं की भी कमी हो जाती है तब इन घोड़े से ही मातापिताओ्रों में ही 
अधिक सन्तान उत्पन्त होने लगती है | परन्तु जब थोड़े से मातापिता भी सब जीवों को उत्पन्न नहीं कर सकते तब 
परमेश्वर उस अत्याचारी मनुष्यसमाज के नाश करने के लिए उन्ही प्ानेवाले प्राणियों को ऐसा जहूरीला बना देता 
है कि वे नाता प्रकार की बीमारी के जर्म्स बतकर मनुष्यों का नाश कर देते हैं और ऐसे बुक्षों को भी उत्पन्त कर 
देता है, जो मनुष्यादि प्राणियों को पकड़ पकड़कर खा जाते हैं और पशुम्नों तथा जंगलों की रक्षा कर लेते हैं ॥ यह 
सारा प्रबन्ध सृष्टि के नियमों की रक्षा करमे के लिए किया जाता है । सृष्टि के ये नियम अनादि हैं। क्योंकि पूर्व 
सृष्टि के अत्याचारियों को प्रशिफल दिलाने के लिए परमात्मा प्रादिसुष्टि में भी मकड़ी और बतकों की भांति कुछ 
हेसी योनियाँ उत्पत्न कर देता है, जो स्वभावतः भी प्राशियों का नाश करती हैं। 

इसलिए मनुष्य को यह उचित नहीं है कि वह परमेश्वर के भ्रपरात्रियों को भ्रपने भ्रपराधी समककर उन्हें सताए 
जिस प्रकार कोई भ्रपराधी या ऋणी न्यायाधीश के ही हुतम से सजा पा सकता है, वादी की ओरोर से नहीं, उसी प्रकार 


पद वैदिक सम्पत्ति 


वर्षा, झाग, प्राँधी भौर भूकग्प है! द्वारा प्रथवा सिहव्याप्र प्रादि हिल्र पशुप्रों के द्वारा परमेश्वर ही प्राणियों का 
भकाल में संहःर ऋर सकता है, ग्रन्य कोई नहीं । 

इसलिए ईश्वरीय न्यायव्यवस्था का तात्यय यह नहीं निकाला जा सकता कि जब परमेश्वर लाखों प्राणियों को 
प्रकाल में मार देता है, तो मनुष्य भी उनको अकाल में मार डाले । प्रत्युत यह तात्पयं तो अ्रवश्य निकलता है कि 
भानुषी दुरवस्था के कारण परमेश्वरीय व्यवस्था को छोड़कर, जिन प्राणियों ने दूसरे प्राणियों को ग्रकाल में मारकर 
खाने का भ्रभ्यास कर लिया है, उस भ्रभ्यास के छुड़ाने का प्रयत्न मनुष्य प्रवश्य करे । 

हम चेतन सृष्टि की उत्पत्ति में लिख आये हैं कि परमात्मा ने पूर्व॑सृष्टि के बचे हुए दुष्टों के दृष्कमों का फल 
देने के लिए मकड़ी और बतक आदि थोड़ी सी ऐसी भी योनियाँ उत्पन्न की हैं, जो स्वभावतः जिन्दा प्र/णियों को 
मारकर खाती हैं श्र शेष सिहादि मांसाहारी प्राणी तो मुर्दों का मांस खाकर केवल संस्तार की सफाई करने के ही 
लिए बनाए गये हैं, जिन्दा प्राणियों को मारकर मांस खाने के लिए नहीं । साथ ही हम यह भी लिख आये हैं कि 
उनमें जिन्दा प्राणियों को पकड़कर खानेवाले तभी उत्पन्त होते हैं जब मनुष्यों में प्रारितहार की अवृत्ति अत्यधिक 
बढ़ जाती है । इसलिए मनुष्यों को उचित है कि वे प्रारियों का मारना और उनका माँस खाना छोड़ दें, जिससे 
हिल्र जस्तुओं से हिसा करने का स्वभाव जाता रहे । क्योंकि जब मनुष्य प्रन्य प्राियों का वब करके उन मांस 
खाता है, तो उन पशुओं की खूराक में कमी उत्पन्त होती है, जिनकी खूराक संसार की सफाई के उद्देश्य से मृत 
प्राणियों का मांस बनाई गई है। खूराक में कमी होने से ही वे चोर और डाकुग्नों की माँति दूसरे जिन्दा प्राणियों 
को चोरी से मारकर खाते हैं। ऐसी दशा में यही कहना पड़ता है कि जिन्दा पशुओं को पकड़कर खाने की श्रादत 
उनकी स्वाभाविक नहीं है, प्रत्युत मनुष्यों के कारण से हुईं है। यहाँ हम हिखर पशुप्रों के स्वभाव से सम्बन्ब रखते- 
बाली दो एक घटनाझ्रों का वर्णन करके दिखलाते हैं कि जिन्दा जानवरों को पकड़ कर खाने की झादत उनकी 
स्वाभाविक नहीं है । 

कोई २४ वर्ष की बात है कि मध्यप्रदेश की रायगढ़ रियासत में एक छोटा सा शेर का बच्चा पकड़कर आया । 
राजासाहबने उसे पाल लिया और उसके ख।ने के लिये मांस का प्रबन्ध करा दिया | तदनुसार उसको नित्य मांस के 
ढुकड़े बाहर से दिये जाने लगे। यह क्रम सात भर से भी क्ष्यादा जारी रहा । जब वह काफी बड़ा हो गया, तो 
एक दिन उसके कठहरे में जिन्दा बकरा डाल दिया गया। बकरे को देखते ही शेर एक कोने में जाकर बैठ गया 
प्रौर बकरा इधर उघर घूमने लग। । यह खबर राजासाहब को दे दी गई । राजासाहब ने उस दिन से जिन्दा बकरा 
देना बन्द करा दिया । परन्तु बिनोद के लिए जब इच्छा होती थी तब जिन्दा बकरा कठहरे में डलवाकर तमाशा 
देखा करते थे । जैसी यह घटना है वेसी ही घटना का एक वन नवम्बर सन्‌ १६१३ के प्रसिद्ध बैज्ञानिक श्रखबार 
लिटिल पेपर' में इस प्रकार छापा था कि, पशुप्रों में बच्चों की परवरिश का श्रदुभुत प्रेम देखा जाता है। विल्लियाँ 
चूहों, शशकों और ग्रन्य प्राणियों के बच्चों की परवरिश करती हैं । गौवें बकरी के बच्चों को पालती हैं। कुत्तियाँ 
लोमड़ी, खरगोश भेडों के बच्चों को पालती हैं श्रोर शुकरियाँ भी बिल्ली के ठच्चों को पालती हैं । सबसे बड़ प्रसिद्ध 
उदाहरण डबलिन (जमेनी) के चिडियाखाने की वृद्धा सिहती का है, जिसने अपने माँद में एक कुत्ता पाल रक्‍खा था, 
जो उसके माँद के चुहे मारा करता था'। * इसी तरह की एक बात महाभारत में भी लिखी है कि -- 
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बेंदिक आरयों की सभ्यता भ्र्द्र 


सा हि मांसार्गस भीष्मघुलास्सिहस्य खादत: । 
दस्तान्तरबिलग्नं यत्तदावत्तेइल्पथेदलः ॥॥ (महा० समापव) 
प्र्थात्‌ भूलिंग पक्षी सिंह के मुह में ्पना मुंह डालकर उसके दाँतों में घुसे हुए मांस को निकाल कर खाता 
है । भूलिग पक्षी बहुत बड़ा होता है। उसमें इतना मांस होता है कि सिंह उसको खाकर अपना पेट मर सकता है, 


परन्तु अपने मुह के भ्रन्दर आा जाने पर मी वह उस को नहीं मारता । इन प्रमाणों से पाया जाता है कि जिन्दा 
प्राणियों का मारना व्याप्नादिकों का स्वभाव नहीं है । 


संसार का सबसे बड़ा प्राशिशास्त्री आाल्फेड रसल वालिस ठीक ही कहता है कि 'मांसाहारी जन्तु केवल भूख 
लगने पर ही दूसरे प्राशियों को मारते हैं, मनोविनोद के लिए नहीं। पालतू बिल्लियों श्लोर चूहों के जो उदाहरण 
दिये जाते हैं, वे भ्रममूलक हैं! । ८ ठीक है, हिंख पशु यदि मनोविनोद के लिए प्राणियों की हिसा करते, तो सरकस- 
वाले लोग सिंहबाघों के साथ कंसे कुइती लड़ते ? इससे मालूम होता है कि हिल पशु भूख के ही कारण भ्राशियों की 
हिंसा करते हैं, पर यदि समस्त संसार के मनुष्य मांस खाना छोड़ दें भौर रोज के मरनेवाले पशुओं का मांस जंगलों 
और गाँवों की सरहदों में डलवा दिया जाय, तो समस्त मांसाहारी प्राणी भ्पनी क्षुधा निवृत कर लें और प्रन्य 
प्राशियों का अकाल में मारना बन्द कर दें । 


कहने का मतलब यह कि जब हिस्न पशुओं का हिसा करना स्वभाव ही नहीं है, जब वे मांस मिलने पर किसो 
की हिंसा करते ही नहीं भर जब पर्याप्त मांस मिलनेपर वे प्राशियों का मारना छोड़ सकते हैं तब यह नहीं कहा जा 
सकता कि प्राणियों का मारना उनका स्वमाव है । वे प्राणियों को तमी मारते हैं जब मनुष्य ग्रन्य प्राणियों को मार- 
कर खा जाता है। यदि मनुष्य भ्रन्य प्राशियों को मारकर खाना छोड़ दे, तो हिख्र पशु भी जिन्दा जानवरों का मारना 
छोड़ दें । परन्तु जब मनुष्य प्राणियों को मारकर खाना नहीं छोड़ता, तो परमेश्वर मी हिसक पशुओं के द्वारा होतेवाली 
हिंसा का इलाज नहीं कर सकता । यही कारण है कि संसार में हिंसा का साम्राज्य हो गया है भौर यह निर्णय 
करना कठिन हो गया है कि कितनी हिंसा ईश्वरी न्‍्यायव्यवस्था से हो रही है और कितनी मनुष्यों के भ्रत्याचार से । 


मनुष्यकृत और ईश्वरक्ृत हिंसा में कोई अ्रन्तर नहीं है । क्‍योंकि जो मनुष्यकृत है, बही ईश्वरकत है । मनुष्य 

कर्म करता है और परमेश्वर उसी कम के अ्रनुसार फल दे देता है। भ्र्थात्‌ भ्रागे भ्रागे मनुष्यों के कर्म झौर पीछे पीछे 
परमेश्वर की व्यवस्था काम कर रही है, इसलिए मनुष्य कृत और ईश्वरक्गत हिसा में कुछ मी अन्तर नहीं है। इस सिद्धान्त 
के अनुसार यदि परमेश्वर हिंस्र पशुओं के द्वारा मनुष्यों भौर मनुष्य गें के प्रिय पशुओं को अल्पायु में भरवाकर मनुष्यों 
को उनकी हिसाप्रवृत्ति का प्रतिफल देता है, तो यह हिंसा मनुष्यों की ही की हुई समभी जा सकती है । ईश्वर की 
कराई हुई नहीं । इसलिए मनुष्यों को उचित है कि वे किसी भी प्राणी की हिसा न करें और प्रत्येक प्राणी को ऐसा 
मौका दें कि वह अपने भोगों को भोगता हुआ अपनी पूर्णो भायु तक जिये और अपने श्रम से ऋण चुकाकर चला 
जाय । इस प्रकार का सृष्टिसम्बन्धी ज्ञान प्राप्त करने से--सृष्टि के कारण कार्य की मीमांसा को हृदयज्भूम करने से-- 
मनुष्य सृष्टि का उचित उपयोग कर सकता है और संसार के उचित उपयोग से मोक्ष प्राप्त कर सकता है। पर स्मरण 
रखना चाहिये कि मनुष्य केवल उपयुक्त सिद्धाल्तों के जान लेने मात्र ही से सुष्टि का उचित उपयोग नहीं कर सकता 
और न वह केवल सृष्टि के कारण कार्य की शद्धुला को समभकर ही न्याययुक्त व्यवहार कर सकता है। क्योंकि जानना 
झौर बात है और करना दूसरी बात है। इसलिए मनुष्य को उचित है-कि वह मोक्षसाघना के साथ ही साथ सृष्टि का 








३२८ ॥ प्रप७ 96 7०0९009९८९6 [8 0 8 8(&6 0 08076 [॥6 €क्षाएंए०03 ॥07 300 |॥] [0 ४४05 
#प्चाहढा, 000 7 क्षापरःध्याह्यां, बात थ। ए०७प्रश्ंगा तेशाएव्त॑ (07 (6 ॥00$6-९0 ०४६ 800 ॥73056 क्षा6 
(६8९००८४. (॥6 ए़070 06 ॥6, ९, 377.) * 


४६६ वेदिक सम्पत्ति 


उपयोग करे । इसका कारण यही है कि सृष्टि का उचित उपयोग मोक्षसाधना के साथ ही हो सकता है, श्रतएव 
झावश्यक जान पड़ता है कि हम यहाँ थोड़ासा मोक्ष के श्राभ्यन्तरिक विषयों का भी सारांश लिख दें । 


मोत्त का स्वरूप, स्थान ओर साधन 


मोक्ष का स्वरूप दो प्रकार का है। दुःखों से छूट जाना पहिला स्वरूप है और आ्ानन्द प्राप्त करना दूसरा स्वरूप 
है . पहिले स्वरूप के पक्षपाती कहते हैं कि दुःखों के ही प्रत्यन्ताभाव भें झ्रानन्‍्द भरा हुआ है । वे कहते हैं कि सुबुप्ति 
इसका नमूना है। इसीलिए सांख्यशास्त्र में कहा गया है कि 'सुधुप्ति-ससाधि-मुक्तिवु ब्रह्मकपता' श्रर्थात्‌ समाधि और 
सुषुत्ति आदि की ही भाँति मोक्ष में ब्रह्महपता होती है। परन्तु ब्रानन्दपक्षवाले कहते हैं कि सुपुप्ति में केवल दुःखों का 
ही तिरोभाव होता है, श्रानन्द की प्राप्ति नहीं होती । जो लोग कहते हैं कि जागने पर मनुष्य का यह कहना कि भ्रच्छी 
नींद भ्राई वह झानन्द की ही सूचना है, वे बाललीला ही करते हैं । क्योंकि सुषुप्ति के समय न सुखों का ही भान होता 
है न दुखों का ही । यदि सुखों और दुःखों का अत्यन्ताभाव ही झानन्द है, तो क्लोरोफार्म सू थे हुए मनुष्य और मरे हुए 
मुर्दे सब को आनन्द ही में समझना चाहिये और पत्थर, मिट्टी तथा दीवारों को मुक्त ही भानना चाहिये । किन्तु मुक्ति 
का प्र्थ आनन्द प्राप्त करना है, इसलिए मोक्ष का यह स्वरूप गलत है। मोक्ष का दूसरा स्वरूप प्राननन्‍्द है। पर विना 
दुःखों की श्रत्यन्त निवृत्ति के आनन्द भी नहीं हो सकता, इसलिए मोक्ष का सच्चा स्वरूप दुःखों की निवृत्ति और श्रानन्द 
की प्राप्ति ही है, श्रतः हम यहाँ देखना चाहते हैं कि दुःखों की निवृत्ति श्नौर श्रानन्‍्द का क्या रहस्य है ? 

दुःखों की श्रत्यन्त भिवृत्ति का अर्थ प्रकृतिबन्धन प्रर्थात्‌ मायावेष्टन से छूट जाना है। स्थुल और सूक्ष्म छरीरों से 
जब छुटकारा मिल जाता है तब दु:खों का गअत्यन्ताभाव हो जाता है । क्योंकि न्यायश्ञास्त्र में लिखा है कि दुःखों का 
कारण शरीर ही है। प्राध्यामिक, श्राधिदं बिक और झ्राधिभौतिक आदि जितने दुःख होते हैं, सब शरीर ही के द्वारा होते 
हैं। इसलिए शरीर के श्रत्यन्ताभाव से ही दुःखों का भत्यन्ताभाव हो जाता है । परन्तु जैसा कि प्रभी हमने कहा है कि 
केवल दुःखों की अत्यन्त निवृत्ति से ही झरानन्द की प्राप्ति नहीं हो जाती, इसलिए देखना चाहिये कि आनन्द क्‍या है ? 

झ्ानत्द दो प्रकार का है। पहिला प्रकार यह है कि मुझे किसी प्रकार का दुःख न हो और मैं ज्ञानयुक्त होकर 
पसार का और अपने झ्रापका रसास्वादन करूँ । दूसरा प्रकार यह है कि मुझे किसी प्रकार का दुःख न हो और मैं 
परमेश्वर को प्राप्त करके उसका रसास्वादन करूँ । इले दोनों प्रकारों में से पहिले प्रकार में संसार और अपने आपके 
रसास्वादन की लालसा है और दूसरे में परमात्मा के रसास्वादन की भ्रभिलापा है। इसलिए देखता चाहते हैं कि 
इन दोनों में से कौनसा प्रशस्त है ? 


इनमें से संसार के रसास्वादन में आनन्द नहीं है। क्योंकि संसार का रसारवादन विना शरीर के हो नहीं सकता 
भ्रोर शरीर ही ढुःखों का धर है, इसलिए दुःखदायी शरीर के साथ जो थोड़ा बहुत संसार का सुख अनुभूत होता है, 
वह दुःखमिश्चित होने से कष्टकरह्ली होता है, इरालिए संसार के रसास्वादन का नाम श्रामन्द नहीं हो सकता। रहा अपने 
झापका रसास्वादन, सो वह भी आनन्द नहीं कहला सकता । क्योंकि एक तो अपने आपसे कभी कोई झ्रविक समय 
तक तृप्त नहीं रह सकता, दूसरे अपने भ्रापके श्रनुभव करने के लिए मस्तिष्क की आवश्यकता होती है. जिसके द्वारा 
अपने झापका भ्रनुभव होता है। जब तक मस्तिष्क न हो तबतक विचार ही उत्पन्न नहीं हो सकते, इसलिए यह 
विचारानन्द भी शरीर के प्राश्नित होने से सदेव दुःखमिश्रित ही रहता है । तीमरी बात जो अपने झपमें आनन्द के 
बिगाड़नेवाली है, वह आत्मा की बनावट श्रर्थात्‌ उसका स्वभाव है। उसके रवभाव में इच्छा, देष, सुख, दुःख और 
ज्ञान तथा प्रयत्न सदेव बने रहते हैं .४। इसलिए वह झांति से अपने आपका रसास्वादन कर ही नहीं सकता। 








> इच्छा 6 प-प्रयत्न-सुख-दुःख-ज्ञानान्यात्मनो लिज्भुम्‌ । ( वेशेषिक<र्गन ) 


वैदिक आप को सभ्यंतां भ८७ 


भद्दी कारण है कि प्पने आपका रतास्वादन भी आनन्द नहीं कहला सकता । भव रही दूसरे प्रकार के झानन्द की 
बात। यह भानन्द परमात्मा के संकाश भें, उसके सम्मेलन में प्रोर तंदाकार हो जाने में बतलाया जाता है, जो ठीक 
प्रतीत होता है १ दयों कि शुद्ध स्थायी आनन्द के लिए शुद्ध और स्थायी आानन्दवाले पदार्थ ही की झावश्यकता है । 
इसीलिए उपनिषद में कहा गया है कि तिहिजानेन प्रिपश्यन्ति धीरा अनम्वरूपममृ्त यहिमाति' भर्थार्व जो आनन्द 
रूप भ्रम्नत हैं उसको विज्ञान से ही विद्वान देखते हैं । इसका कारश यही हैं कि वह प्रकृतिबन्धन से रहित पूर्ण ज्ञानी 
भर सर्वेध्यापक है। भतः उसमें श्रानन्द के अतिरिक्त दुःखों की सम्भावना ही नहीं है। दूसरा कारण आनन्द का 
यह कि परमेश्वर की प्रारति से सब शंकाएँ निवृत्त हो जाती हैं भोर संसार की कोई बात शातव्ा नहीं रहती । #< 
इसलिए इसमें हतगरढ त का झगड़ा ले दौउ़ना उचित नहीं है, किन्तु देखना यह है. कि वेदों भोर उपनिषदों में किस 
प्रकार उसके सम्पर्क और उसके सम्भेलत से ही भ्राननन्‍्द बतलाया गया है। यहाँ हम इस विषय के थोड़े से वाक्य 
उद्धृत करते हैं, जो इस प्रकार हैं-- 


तमेव विदिश्वाइतिमृत्युमेति । आश्रर्येवत्पश्वति बोतशोकः ।) 
ग्रे पश्यन्ति पतप: क्षौणदोषाः । तमताह्मस्थ ग्रेपनु पश्यम्ति घीरा: ।। 
तस्णेष आत्मा विशते अ्रह्मधाम । तस्वेष आरमा बुंणृते तन्‌ स्वास ।। 


मदा पश्यति पश्यते झुषसवर्णंस्‌ । जुष्ट यदा पश्यत्यस्य पीशम ।१ 


इन उपनिषद्वावयों में परमात्मा को प्रार्ति, दर्शन, सम्मेलन भौर उसके साथ एकीकरण का बेन है। इससे 
स्पष्ट हो जाता है कि उसकी प्रार्ति से ही आनन्द मिल सकता है । इसलिए प्रकृतिबन्धन से छूटकर प्रर्थात्‌ जन्ममरण 
के चबकर से मुर्त होकर परमात्मा की प्राप्ति का ही ताम मोक्ष है भोर यही मोक्ष का बैंदिक तथा शुद्ध स्वरूप हैं। 
इस प्रकार से मोक्ष का स्वरूप लिश्वित हो जाने पर अब देखता चाहिये कि मोक्ष की स्थान कहाँ है ? 


जीव प्रकृति के तीनों वेष्टनों से भलग न हो जाय तब तक वह दु.खों से बच नहीं सकता । भ्रकृति का पहिला वेष्टन 
सूक्षम शरीर है, दूसरा वेष्टन स्थूल शरीर है और तीसरा बेछ्न यह बाहरी विराद शरीर (ब्रह्माण्ड) है जिसमें यह 
(पिण्ड) शरीर बेंघा हुआ है। जब तक इन तीनों शरीरों से प्र्थाव्‌ समस्त मायिक जग से जीव जुदा न हो जाय तद 
तक वह दु:खों से मुक्त नहीं हो सकता । इसलिए प्राकृतिक जगत और शुद्ध ब्रह्म की मर्यादा का वर्णन करते हुए वेद 
कहता है कि वादोइस्य विश्वा सूतानि जिपाद स्यामुर्त दिदि! प्र्थाव परमात्मा के एक पाद में यह समस्त मायिक 
जगव है भोर तीन पाद थौ में भ्रमर हैं। इसका मतलब यह है कि प्राकृतिक जगद परिणामी भौर म्रणघर्मवाला है 
झौर भरप्राक तक थौ लोक जहाँ प्रकृतिरहित केवल परमात्मा ही परमात्मा है, वही भगमृत है । इसलिए जीवन्मुक्त 
पुरुष मरकर उसी दुःखरहिंत धौ-लोक में जाता है, जहाँ केवल झानन्दस्वरूप परमात्मा ही है, प्राकृतिक जगत नहीं । 

बेदों में चावापृचिवीरूपी इस ब्रह्माण्ड (सम्पुट) का विस्तृत बर्णेत है। इसे सम्पुट के तीन भाग हैं--एक नीचे 
का, दूसरा मध्य का घोर तीयरा हे कदलन सकाप० दूसरा मध्य का झौर तीसरा ऊपर का । तीचे के भाग को पथिवी, मध्य के भाग की पन्तरिक्ष भौर ऊपर के भा 


-+- भिचते हृंदमप्रन्थिश्छिचन्ते सर्वेसंशया: । 
क्षोयन्ते चास्म कर्मानि तस्मित दृष्टे परावरे ॥ ( मु० उ० शेरे।८ ) 


श्ष्द व।दक संम्पत्ति 


कोदययी कहते हैं । अ्थ्ववेद ४।३६ में लिखा है कि पृथिवी धेनुस्तत्या अमिवंत्स: । अन्त रिक्षं घेनुस्तत्था वायुव॑त्स: । 
द्योधेनुस्तस्या आदित्यो बत्स: अर्थात्‌ पृथिवी धेनु का अग्नि बचड़ा है, अन्तरिक्ष धेनु का वायु बचचड़ा है और थी धेनु 
का सूर्य बछुडा है । यह तीनों लोक हैं और यही तीनों बोकों के तीनों देवता हैं। इनमें यौलोक का देवता सूर्य है । 


इस वर्ग का कुछ भी वास्ता नहीं है । वैदिक स्वर्ग तो वह है, जिस में जीवन्युक्त उत्तम कर्मों 
को करता हुआ सूर्य के द्वार से जाता है । बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में लिखा है कि 'तेन धीरा अपि यन्ति ब्रह्मविद: 
स्वगंलो रु मित ऊध्य* विमुक्त।:'-- प्र्थात्‌ ब्रह्मज्ञानी 3पष मुक्त होकर ऊपर की ओर स्वगंलोक को जाते हैं। इसी वर्ग 
को ब्रह्मलोक भी कहा गया है और सूर्य से ही उसका भी सम्बन्ध बतलाया गया है | उु"डक उपनिषद्‌ में लिख। है कि- 






ना जो नानक कपिल पल वनिताकटाक॑ एतान्यहो सन्ति न शक्ताऊे ।। 


के ऊपर हैं तभी इस में मुर्तः पुरुष [नन्द की रसास्वादने करते दे डर्पातिषदोँ ने बहुत ह्डी स्पष्ट 
कर दिया है कि स्व और बरह्मलोक में मुक्तात्माएँ किस प्रकार की भा | थोड़ी सी शत 
को उद्धुत करते ऐ) 
दर्गे लोके न भय ए्चनास्ति ने तत्न तव ने शया खिमेति ' 
53 तीर शनायापि परतिगी भोदे स्वगेलोके ५) 
दाशान्‌ शोक! तिंगो मे स्घगंल 
ह्वगेलोका अतपुृत्व ज्र 
एवं. तठान् ने भ्रतिष्कितं प्रज्ञानेत्रों ॥। प्रदिष्ठ१ 
प्रश्न अत दिन प्रश्ञानात्मतास्माह न कादूध्य उर्े दिप्रत्‌ 
सद्गे लोके श्न्‌ कमानप्त्वासूत: समभवर्य से 
स तेजर्सि सै दच्च: । पंथ रेदरस्त्वच! (वनिर्धु च्यत ए 
ई ॥ विनिछुंक्त मर्भिः 
एलस्माउजी द्तात्परात्पर पुरुषभीक्षते ॥] 
शोकेषु परापरात न्त तेषां पुनरा्बु 
॒ बतेयन्यावदा पु बहालोकमममिसप्पचते ते च पुनरावतेते * छ पुनराव्तेते । (उपनिषद्धचन) 
अर्थात स्व॒गेलोक प्लंत भय ही है ओर न वहाँ वृद्धावस्था का ही 3" है) बहाँ तो छुपी, तृषा के दु:खों से छूटकर 
क्वेवल न्‍द ही अर्नग्द है शलोक कई जानेवाला ंत्सु के पाशों को ते झ्रानन्द है। स्वगें 
लोक में भगतत्त को प्राप्त हो आर सब पमनाओं को आएं होकर है। जिस रह से भ्रपने 
का परित्यागं ! है, ह्जी सब पापों से के कर अद्ील होता 
इस प्रकार लोक में ते हैं. में फिर लौट आते । अ्रषार्त को जाते दैं। वे वापस नहीं 
भ्राते | नही आते *£ उपर्युक्त सम घ् पं सेस्‍वग ओर बहा लोक से सम्बन्ध दीनों शंतों की पूर्ति 
प्रभारित हो दू स्व जाते #; प्रकार के भंग और जरा-पत्यु खो से छूट 
जाते दैं भोर ओझनों से लिदृतत होकर आनन्दित हो जाते दै। की अन्तिम 
भ्रभिलाषा हैं (कन्तु इस पर हु आपत्ति करते हैं. और उर्पाः स्वग और इ्ा क्‌ से वापस आना 
की लिखा इसलिए स्वर्ग मोक्षवा सकते भर है तथा अहालों के जाने वाले ऐुर्ते 
ही समझे जा ने इस आरोप की पू्टि में निर्म ब्रभाण उपस्थित करते 
घय पृष्ठे ते प्ेम ले चंविशरि (मु० 3० ११२१०) 


ततो. भुवरवा हवर्गलोक विशाल पक्षी पुण्घे झृत्युलोक िशस्ति 
हे इहालोकेएु प्राम्तकाले बरामताः परिषेश भ्त सर्थ १. (६९ ड० ३२४६) 


आश्रह्मभुवनार ते र्द(तनो$ऊ ने (गी० 5) १६) 
प्र्थात्‌ सूे के पृष्ठिभा ॥ ल्‍्द भोग कर ब्राणी हीतंतर र्रोकों । का सुख भीगकर 
मृत्युलोक को प्राप्त करते हैँ. काल में मे तक से भी हेंट जाना १ और अह्यलो्क से भी पुनरावर्तेन होता 
है) आरोपक कहते है. कि इन पं में स्पष्ट ही स्वगे और बअहालो से वापस भात कहां गयी है, इसलिए 
स्‍्व॒गे और अं कक भोष्तिषाम नहीं हो सकते र हमारा नर लिवेदन ही है कि मह बेदों का सिद्धान्त 
हु इसलिए ले पुनराव ते ल से खण्डित नहीं हो कता स्पष्ट कद ट्टूकि 

ह्त्नो बन्घुनेनिता से घिषतः धामानि वेद गुल 


७२ यत्र दवाइअमृतमालशानछतीये धालन्नष्वैर्पस्त ।! (यजु* ६२११९) 


१७० बेंदिक संम्पत्ि 


पत्र राजा बबत्वतों पत्रावरोबन दि: । 
पत्रामूय छुती रापस्तत्र माममृत कृषी० , 5।२ 


पञ्रानुका मं घरण त्रिनाक्े जिदिबे विव: | 
ज्योति 


ड़ व इस न वी चक्कर में 
इस »र स्वामी प---.. सानन्‍्दगिरि ने स्पष्ट कह दिया है कि. 
हि गीता मे ऑफ जी 77 तर 7705++-७--< 
# इसीलिए तो गौता के बंदिकों को 'स्वर्गपर। 


बैदिक आयों कौ सभ्यता ४५७१ 


'इसमिति बिदेषणादनाबुत्तिर स्सिस्कस्‍्पे, कल्पान्तरे ध्वावृत्तिरिति सुच्यते' पर्थात्‌ ध्स इसमे! विशेषण से इसी 
कल्प में प्रनावृत्ति सिद्ध होती है, पर कल्पान्तर में तो प्रावृत्ति ही सूचित होती है। स्वामी झानन्दगिरि की इस 
निष्पत्ति से झावुत्तिवाद पर बड़ा ही सुन्दर प्रकाश पड़ता है प्रौर स्पष्ट होजाता है कि कल्पान्तर में जीव मोक्ष से प्रवश्य 
वापस झा जाता है। इसलिए मोक्ष से वापस झाने.पर भी स्वर्ग और बरह्मलोक मोक्षघाम ही सिद्ध होते हैं झोर सूर्य का 
पृष्ठभाग ही स्वर्ग भर ब्रह्मतोक सिद्ध होता है, इस में सन्देह नहीं | परन्तु कुछ लोग कहते हैं कि मोक्ष से वापस झाने 
का सिद्धान्त मान लेने से ब्रह्म भौर जीव की एकता में विधात भ्राता है। क्योंकि बेदान्त का थही सिद्धान्त है कि 
जीव मोक्ष में बह ही हो जाता है, ग्रतएव मोक्ष से पुनरावृत्ति मानवा उचित नहीं है । परन्तु हम देखते हैं कि 
'सूर्पाचन्द्र मसौ धाता ययापूर्व मकल्पयत्‌' के भ्रनुसार यह सृष्टि ग्रनादि काल से चली भा रही है शोर इसके चलने का 
कारण केवल जीवों के कर्म भौर परमेश्वर की न्यायव्यव्॒स्था ही है । ऐसी दशा में यह तो निविवाद ही है कि जीव 
प्रनादि काल से वतंमानकाल पर्यंत बह्मा से जुदा थे झौर जुदा हैं। प्रब विवाद केवल भविष्य में दोनों के एक ही 
जाने का है। एक दल कहता है कि जब जीव और ब्रह्म दोनों प्रनादि काल से अब तक प्ृथक्‌ हैं, तो भविष्य में भी 
एक नहीं हो सकते भौर दूसरा दल कहता है कि प्रागभाव के सिद्धान्तानुसार जिस प्रकार घड़ा बनने के पूर्व श्रनादि 
काल से नहीं था, किन्तु बनने पर हो गया प्लोर अ्रनादि काल की स्थिति नष्ट हो गई, इसी प्रकार जीव भी यद्याप 
प्रनादि काल से पृथक्‌ था, पर भविष्य में एक हो सकता दै शौर झनादि काल की स्थिति नष्ट हो सकती है । 

किन्तु वैदिकों के मत से ये दोनों दतीलें जिज्ञामु को उलका में डालकर मोक्ष के प्रनुठान ही से उपेक्षा 
दिलानेवाली हैं, इसलिए इनका झ्रादर करना उचित नहीं है । क्योंकि वैदिकों के भन्तव्यानुसार पहिले मत की दलोल 
में ग्ड दोष है कि जब जीव में ब्रह्म व्यापक है. तो वह उत्त से पृयक्‌ कैसे हो सकता है और दूसरे दल की दलील में 
यह दोष हैं कि प्राथभाव का सिद्धान्त सदेव कारण-कार्य ही में लगता है। भिन्न पदार्थों में नहीं । मिट्टी घड़े का 
कारण है । इसलिए घड़ा यद्यपि पभ्रनादि काल से प्रत्यक्ष नहीं था, पर अपने कारण में प्रवव्य था, इसलिए कारण 
से निकल भी भागा। पर जीव का ब्रह्म कारण नहीं है--वह अह्य से नहीं बता भोर ग्रनादि काल से अपना 
अ्रस्तित्व पृथक रखता है, इसलिए झ्रागे भी ब्रह्म में समा नहीं सकता । क्योंकि काये ही अपने कारण में समा सकत। 
है, श्रत्य पदार्थ नहीं । इसी तरह से ये दोनों दलीलें निर्जीव साबित होती हैं | यही नहीं किन्त मोक्ष प्रवस्था की 
जितनी दलीलें हैं, सभो भद्दी हैं श्रौर एक मी बिश्बास के योग्य नहीं है। इसका कारण यही है कि मोक्ष की स्थति 
दलील का विषय नहीं है, किन्तु स्वयं प्राप्त करके श्रनुभव करने का विषय है । 

दन्नील तो इतने ही काम के लिए है कि वह जिज्ञासु के मन पर परमात्मा के भ्रस्तित्व को बेठा दे झोर उसके 
प्राप्त करते की अमिलापा को उत्पन्त कर दे | इसके सिवा दलील का कुछ भी प्रयोजन नहीं है। क्योंकि यदि परम- 
साथ्य मोक्ष जैसा महान्‌ विषय भी दजील ही से सिद्ध हो जाय ्ौर मोक्ष की स्थिति का प्रतुभब भी होने लगे, तो 
फिर मोक्ष के वे साघन, जिन पर मोक्ष की प्राप्ति निर्भर है कौन करेगा श्रौर कोन सदाचार, तप शोर योगसमाधि के 
लिए कष्ट उठावेगा ? क्योंकि मोक्ष की स्थिति का भ्रनुभव तो केवल दलीलबाजी से ही होने लगेगा ओर फल यह 
होगा कि पआ्रायाँ की तो तप, ब्रह्मचयं, सदाचार, सादगी झोर योग तथा समाधि भादि की व्यवस्था ही मंग हो- 
जायगी ) परन्तु परमात्मा ने मोक्ष की वास्तविक स्थिति का हंल करना दलीलों के सान का नहीं रखा, इसालए 
बैदिकों के मत से मोक्षदशा की स्थिति पर विवाद करना एक प्रकार से सप्रय ही खोता है। उपनिषद्‌ में लिखा है कि- 

वेदान्तविश्ञानसुनिश्वचिताथा संन्यासयोगातु यतयः शुद्धसत्त्वा: । 

ते प्रहमसोफेतु परान्तक्राले परामृता. परिमुच्यान्त सर्वे ।॥ 
समाथिनिष तमलस्य वेतसो निवेशितस्पात्मति यत्‌ सुख भवेत्‌ । 
न शक्ष्पति वर्शयिद शिरा तदा स्थ्य तदन्त:करखेन गृहाते ॥ 


५७२ बंदिक सम्पत्ति 


मद्चते हुदयप्र बिश्छिद्म्ते सर्वसंशयाः:। 
क्षीयन्ते जात्य कर्माणि तस्मिन्दरष्टे परावरे ।। 

प्र्थात्‌ वेदान्तविज्ञान से परमात्मा का निश्चय करके संन्यास और योग से त्यागी विद्वान्‌ ब्रह्मालोक का प्रात 
होते हैं । भ्न्त:करण के मलों को घोकर 'बद्गधान्‌ जब समाधि में घुसता है और उस समय आत्मा में जो सुख अनुभव 
करता है, वह वाणी से कहने योग्य नहीं है, प्रत्युत वह स्वयं अपने अ्रन्तःकरण ही में ग्रहण करने योग्य है । परमात्मा 
के दर्शन से हृदय की गाँठ खुल जाती है, सब शंकाएँ निवृत्त हो जाती हैं भ्ौर कर्मफल मुलतवी हो जाते हैं। इन 
श्रुतियों में वेदान्त की दलीलों से केवल परमात्मा को सिद्ध कर देने का ही इशारा है, मौक्ष की श्रवस्था का नहीं । 
मोक्षानन्द का नमूना तो स्वयं समाधिदशा कौ प्राप्त करके तभी देखा जा सकता है, जब हृदय की गाँठ खुलकर सब 
शंकाशों की निवृत्ति द्वोती है । इसलिए मोक्ष की स्थिति की वहस में व्यर्थ माथामारी करना बैदिकों को उचित नहीं 
है भोर न कमी दत भद्दे त के झगड़े में पड़ने की आवश्यकता है | प्रावश्यकृता तो केवल यह है कि मोक्षे प्राप्ति का 
उपाय किया जाय । पर दुःख से कहना पड़ता है कि मोक्ष के उपायों में भी मतभेद है। कोई कहता है कि केवल 
ज्ञान से मोक्ष होता है, कोई कहता है कि कर्म ही से मोक्ष हो जाता है और कोई कहता है कि मोक्ष के दिलानेवाली 
क्वैवल उपासना ही है--भक्ति ही है। ऐसी दशा में जिज्ञासु श्रम में पड़ जाता है और सीधा मार्ग छोड़कर बट. 
जाता है, इसलिए हम यहाँ ज्ञान, कर्म भौर उपासता के विषय में प्रकाश डालने की कोशिश करते हैं । 

हम मोक्ष के स्वरूप भौर उसके स्थान का वर्णन करके बतला ग्राये है कि दुःखों के अत्यन्ताभा व और ब्रह्मा नन्‍्द 
की प्रात का ही माम मोक्ष दै श्रोर वह प्रक्ृतिबन्धनों से मुक्त होकर परमात्मा की प्राप्ति से ही मिल सकता है। 
इसलिए देखना चाहिये कि वह ज्ञान से, या कम से, या उपासना के पृथक पृथक्‌ प्रयोगों से प्रात हो सवता है या सब 
प्रयोगों को एक ही साथ उपयुक्त करने से प्राप्त हौ सकता है । पूरे इसके कि हम इस मार्गत्रय का विवेचन करें यह 
उचित ज्ञात होता है कि पहिले यह जान लें कि यह ज्ञान, कर्म और उपासना की प्रक्रिया श्राई कहाँ से ? हमें इस 
विषय में भ्रधिक भाथापड्वी न करना पड़ेगा, क्योंक्रि यह सभी जानते हैं कि ज्ञान, कमें और उपासना का ही नाम 


अ्यीविद्या है भोर समष्टिरूप से त्रयीविद्या का ही नाम वेद है । इसलिए अब देखना चाहिये कि इस वैदिक ज्ञान, कर्म 
झौर उपासना का क्‍या रहस्य है? 


हम देखते हैं कि संसार में जो कुछ सत्‌ शिक्षा है, जो अध्ययन अध्यापन है भौर जो कुछ उपदेश है, वह तीन 

ही भागों में बाँटा जा सकता है श्रौर उत तीनों विमागों का सारांश इतना ही हो सकता है कि जानो और मन 
लगाकर करो । इस वाक्य में 'जानो' शञानकाण्ड है, मत लगाता उपासनाकाएंड है और 'करो' कर्मकाण्ड है। विना 
इन तीनों के लोक भ्रथवा परलोक का कोई भी कार्य सिद्ध नहीं हो सकता । यदी वेदों के ज्ञान, कर्म और उपासना 
का रहस्य है। परन्तु जो लोग केवल हवन को ही कर्म कहते हैं, अपने झ्रापक्रों परमात्मा कहने का ही नाम ज्ञान 
रखते हैं श्रौर रातदिन राम राम कहने ही को उपासना समभते हैं, वे वेदों के वास्तविक ज्ञान, कर्म और उपासना 
के मम को नहीं समझते । क्योंकि वेदों में शान, कर्म ग्रोर उपासना का मतलब ही कुछ भौर है । हम यहाँ कई प्रकार 
के ज्ञान, कई प्रकार के कर्म भौर कई प्रकार की उपासना से सम्बन्ध रखनेवाले कुछ वेदमन्त्रों को उद्धत करके 
दिखलाते हैं कि उनमें उस प्रकार के ज्ञान, कर्म और उपासना का वर्णन नहीं है, जिस प्रकार के ज्ञान, कर्म और 
उपासना की बात कही जाती है । वेद कर्म करने की प्रेरणा क रते हुए आज्ञा देते हैं क्रि-- 

बज कृणुप्य स हि घो गृपाणों वर्मा सीव्यध्व बहुला पृथनि । 

संगक्थुध्व संवदध्य' सं वो मनांसि जानताम्‌ । 

मा आता आतेरं द्वित्‌ भा स्तसारमुत स्वसा । 

अथ: पश्यस्व भोपरि सन्‍्तरां पदको हर | 

माते बशप्शकों हृशन्‌ स्त्री हि अह्मा मभविय || 


बेदिक आयों को सभ्यता ५७३ 


भ्र्थात्‌ गौवों के बड़े बड़े गोह बनाश्ो भौर खूब मोटे मोटे वर्म सिलाओ । साथ साथ चलो, साथ साथ बातें 
करो और साथ साथ विचार करो | भाई से माई भर बहन से बहन द्वेब न करे । हे स्‍त्री ! तू भ्रब समभदार हो 
गई है, इसलिए नीची नियाह रख, सीधी चाल से चल और अपने झज़ों को सदेव ढके रख । इन मन्त्रों में कर्मों 
का--कुछ न कुछ करने का-- उपदेश है | परन्तु ये कर्म यज्ञ भ्र्थात्‌ हवन से कुछ भी सम्बन्ध नहीं रखते । इसलिए 
मानना पड़ेगा, कि वेदों में कर्म के नाम से केवल यज्ञों का ही वरंन नहीं है, प्रत्युत सभी किये जानेवाले कामों को 
कर्म कहा गया है। इसी तरह ज्ञान के भी कुछ नमूने देखने योग्य हैं! वेद कहते हैं कि--- 
बेदा यो बोनां पदमस्तरिक्षेण पतताम्‌ । बेद नाव: समुद्रिय: । 
ब्रह्मचर्येण कन्या युवानं बिन्दते पतिम्‌ ।। 
सुर्याचन्द्रम त्ती घाता यथापूर्णभकल्पयत्‌ । 
एक यात्त दशभिः स्वभूते ॥ 
प्र्थात्‌ जो पक्षियों के स्थान श्लौर गति को जानता है, वह विमान और नाव का ज्ञान श्राप्त कर सकता है! 
ब्रह्मचय के द्वारा ही कन्या युवा पति को प्राप्त होती है। परमात्माने सूयंचन्द्राद को उसी तरह बनाया है, जैसे इसके 
पूर्व कल्पों में बनाया था | एक का अड्जू ही दश का अच्छू हो जाता है। इन मन्त्रों में भ्रमेक प्रकार के ज्ञान का 
उपदेश है, पर ब्रह्मत्ान की एक भी वात नहीं है। इससे कह सकते हैं कि जिस प्रकार वेद के कर्मकाण्ड का मतलब 
केवल होम, यज्ञ नहीं है, उसी तरह ज्ञानका मतलब भी केवल ब्रह्माज्ञान नहीं है ! जो हाल कर्म और ज्ञान का है, वही 
हाल उपासना का भी है । वेद में लिखा है कि-- 
आ ब्रह्मन्‌ ब्राह्मणों ब्रह्मव्ंसी जायताम । 
तया मामद्य सेधयारने सेघाविन कुर । 
पश्तेम शरद: शतम्‌ जीवेम शरद: शतम्‌ । 
प्रियं मा कृणु देवेषु प्रियं राजसु नस्कृधि । 


भ्र्थात्‌ समस्त ब्राह्मण ब्रह्मवर्चस्वी उत्पन्न हों । मुझे उस मेधा से शीघ्र ही मेघावी बनाइये । मैं सौ वर्ष तक 
देखें भौर सौ वर्ष तक जीता रहेूँ। मुभको ब्राह्मणों और क्षत्रियों में प्रिय कीजिये । इन प्रा्थेनातरं में मोक्षप्राप्ति के 
लिए कुछ भी नहीं कहा गया | इससे मालूम होता है कि वेद के उपासनाकांड में भी भिन्न भिन्न पदार्थों के लिए 
याचना की गई है, केवल मोक्ष ही के लिए नहीं । इसलिए उपासना से भी वह मतलब नहीं निकलता, जो साम्प्र- 
दायिक लोग निकालते हैं । कहने का मतलब यह कि वेदों में ज्ञान, कर्म और उपासना की योजना केवल मोक्ष ही के 
लिए नहीं है, भ्रत्युत 'जानो श्लौर मन लगाकर करो' के सिद्धान्तानुसार प्रत्येक सिद्धि के लिए है । 


जिस प्रकार ज्ञान, कम और उपासना की योजना प्रत्येक सिद्धि के लिए है, उसी तरह इन तीनों की योजना 
मोक्ष के लिए भी है । मोक्ष के लिए भी ज्ञान की आवश्यकता है, कम की आवश्यकता है श्नौर उपासना की आवश्य- 
कता है । परन्तु जो लोग कहते हैं कि केवल ज्ञान या केवल कर्म या केवल उपासना से ही मोक्ष हो जायगा वे गलती 
पर हैं। वे अपनी साम्प्रदायिक धुन के कारण भूल जाते हैं कि दुःखों का भ्त्यन्ताभाव भर श्रानन्द की प्राप्ति ही का 
नाम मोक्ष है और यह प्रांतिक बन्धन से मुक्त होकर तथा ईश्वर की प्राप्ति से ही मिल सकता है। यदि लोग इतना 
याद रकक्‍खें तो यह बात उनके सामने आप ही श्राप भ्रा जाय कि इस समस्त सिद्धि के प्राप्त करने के लिए संसार से 
विरक्त होना पड़ेगा, प्रकृतिबन्धन से छुटकरा लेना पड़ेगा श्रौर भ्रानन्दस्वरूप परमात्मा का सम्मेलन प्राप्त करना पड़ेगा | 
क्योंकि विना संसार से विराग उत्पन्न हुए शरीर का मोह नहीं जाता और न विना शरीर मोह का ध्याग किये दुःखों 
से छुटकारा मिल सकता है। इसी तरह विना दुःखों को हटाए और बिना परमात्मा को प्राप्त किये आनन्द भी नहीं 
मिल सकता ।.न्‍्यायशास्त्र में गौतम मुनि लिखते हैं कि-- 


9७४ बंदिश सम्पत्ति 
'ु:खजस्मप्रवृत्तिदोषमिष्याशानानामुत्तरोत्तरापाये तबन्तरापायादपवर्ग:' । 


पर्थात्‌ मिथ्या ज्ञान से दोष, दोष से प्रवृत्ति, प्रवृत्ति से जन्म ओर जन्म से दुःख होते हैं उन का नाश होनेसे मोक्ष 
है! खाता है। कहने का मतलब यह कि दुःखों का अत्यन्ताभाव करने के लिए जन्म श्रर्थात्‌ शरीर का श्रत्यन्ताभाव 
करना चाहिये | शरीर के अरत्यन्ताभाव के लिए प्रवृत्ति का अभाव होना चाहिए, प्रवृत्ति के अभाव के लिए 
दोषों का प्रभाव होता चाहिये और दोषों के अभाव के लिए मिध्याज्ञान का अभाव होना चाहिये । श्र्थात्‌ मिथ्या ज्ञान 
के प्रमाव से ही पूर्व पूर्व की रुकावटें दूर हो सकती हैं, इसलिए सबसे पहले मिथ्या ज्ञान को दूर करने की आवश्यकता 
है । क्योंकि मोक्ष का सब से बड़ा बाधक मिथ्या ज्ञान ही है। मिथ्या ज्ञान का नाश सत्य ज्ञान से ही हो सकता है । 
सत्य ज्ञान क। दूसरा पारिभाषिक नाम वस्तु का यथार्थ परिचय है। यदि मनुष्य को संसार का बथार्थ परिचय हो 
जाय, यदि उसे संसार के कारण कार्य का बोध हो जाय और यदि मनुष्य की समभ में आ जाय कि समस्त दुःखों और 
पापों का मूल केवल मनुष्य का शरीर ही है, तो उसके मन से संसार की ममता के दोषों की गहरी छाप मिंट जाय 
और उसकी सांसारिक प्रवृत्तियों में विवेक उत्पन्न हो जाय । मोक्षप्रकरण में इसी बिवेक का नाम ज्ञान है। परन्तु स्मरण 
रखना चाहिये कि केवल इतने ज्ञान और विवेक के उत्पन्न होने से ही मनुष्य मुक्त नहीं हो सकता । जो लोग केवल ज्ञान से 
मोक्ष मानते हैं, वे नहीं समझा सकते कि इस प्रकार के वैज्ञानिक बिश्वुं षण को केवल समभ लेने से ही पूर्वकृत कर्मों का 
नाश कैसे हो जायगा । क्या कभी कोई भी बिज्ञानवेत्ता अपराधों के दण्ड से बरी हुआ है ? कभी नहीं। मनु भगवान्‌ के 
दण्डविधान में तो ब्राह्मण और राजा को स्वंत्ताधारण के दण्ड से बहुत ज्यादा दण्ड देने का विधान किया गया है। 
इसलिए ज्ञान उत्पन्न होने पर भी और विवेक उत्पन्न हो जाने पर भी जब तक शरीर उत्पन्न करनेबाले पूर्वकर्मों का नाश 
न हो जाय, तब तक दुःखों का अत्यन्ताभाव नहीं हो सकता । परन्तु कर्मों का नाश विना कर्मों के भोगे नहीं हो सकता | 
कर्मों का नाश विना कर्मफलों के भोगे नहीं हो सकता यह ठीक है, पर हम यह अवश्य देखते हैं कि कर्मफलों का भोग 
मुलतवी हो सकता है। क्योंकि कर्मफलों के भोगों का सिद्धान्त कर्मों की लघुता-गुरुता पर अवलम्बित है । 


जो कर्म गुरु होते हैं, उतका फल पहिले मिलता है और जो लघु होते हैं, उनका फल बाद में मिलता है । जिस 
प्रकार पानी में डाला हुआ एक छोटा सा कंकड़ छोटी सी लहर उलन्न करता है, परन्तु उसके वाद का डाला हुप्ा 
बड़ा कंकड़ उस छोटी लहर को मिटाकर बड़ी लहर उत्पन्न कर देता है, उसी तरह छोटे कर्मफल बड़े कर्मफलों के भागे 
दब जाते हैं और बड़े कर्मफल आगे हो जाते हैं । एक ही दिन में झ्रागे पीछे किये हुए लघु-गुर कामों का परिणाम भागे 
पीछे होता हुआ्रा देखा जाता है। प्रातःकाल दिए गये दान की कीरति आठ बजे की की हुई चोरी के सामने दब जाती 
है और प्राठ बजे की की हुई चोरी का भ्रपराध दश बजे की की हुई राजा की प्राणरक्षा के सामने फीका पड़ जाता है । 
इसलिए बुरे कर्मफलों की दबाने का सबसे उत्तम उपाय यही है कि नि.स्वार्थ भाव से लोकसेबा भ्रादि बड़े कर्म किये जायें। 
गज्ञ, दान भर इश्टापूर्त को करके स्कूल, अस्पताल, गोशाला और धर्मशाला बतवाकर अथवा धर्म, देश और जाति की सेवा 
के लिए हर प्रकार के कष्टों को सहन करके जी लोग लौककल्याण के निर्मित्त श्ननेक प्रकार के बड़े कर्भ करते हैं, उनके ये 
सुकृत कर्म पापभोगों के भागे हो जाते हैं और दूसरे जन्मग्रहण करने में रुकावट दैदा कर देते हैं और सब प्रकार के दु.खों 
से बचा लेते हैं। कहने का तात्पय यह है कि यह दुःख पानेबाला शरीर तभी मिलता है, जब मलुष्योंने किसी दुसरे को दुःख 
दिया होता है। पर जिसने कभी किसी को दुःख नहीं दिया, केवल सबको आराम ही पहुँचाता रहा है, वह इस दुःखदायी 
शरीर झौर संसार में क्यों भ्रावेगा ? इसलिए दुःखों के अत्यन्ताभाव के लिए उत्तम कर्मों की आवश्यकता है। पर जो कहते 
हैं कि केवल कर्भों से ही मोक्ष हो जायगा, वे भी गलती पर हैं। यदि गीता के कमंयोग के ऋनुसार कर्म से ही भोक्ष हो 
जाता, तो कर्ंयोग के उपदेश करनेवाले स्वयं क्ृष्ण ही क्यों कहते कि 'बहुनि में व्यतीतानि जन्मानि' अर्थात्‌ मेरे 
बहुतसे जन्म बीत गये ? इससे तो यही ज्ञात होता है कि वे झभी मुक्त नहीं हुए । यदि मान लें कि कृष्ण भगवान्‌ 


बैदिक भ्रायों को सभ्यता प्र्७५ 


पर यह कानून चर्पाँ नहीं होता, तो उन अ्रजुंत की ही दशा को देखना चाहिये, जिनको कमेयोग का उपदेश किया 
गया भर जिन्होंने उस कर्मयोग के भ्नुसार युद्ध किया । महाभाश्त में ही लिखा है कि मरने के बाद तरकयातना से 
वे मी चिल्ला रहे थे भौर उस यातना में उतको उस युधिष्ठिर ने बचाया था, जिसको कभी कर्मयोग का उपदेश नहीं 
हुआ था। कहने का मतलब यह कि अकेले के ते से मी मोक्ष नहीं हो सकता ) 


प्रव रही उपासना । जी लोग कहते हैं कि यही मोक्ष की साधक है, वे भी भूलते हैं। जिस प्रकार अकेला ज्ञात 
भर झकेला कर्म मोक्षसाधन में असमर्थ है। किन्तु मोक्षसाधघत का एक एक श्रज्ध पूरा करता है, उती तरह उपासना 
भी है। उपासना भी भकेली मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकती । क्योंकि उपासना से शरीर का अत्यन्तामाव नहीं हो सकता 
पर वह मोक्ष के एक अ्रज्भ की पूति करती है। जिस प्रकार ज्ञान से विवेक उत्पन्न होता है भौर कर्म से शरीर का 
प्रत्यन्ताभाव हो जाता है, उसी तरह उपासना से परमात्मा की प्राप्ति हो जाती है। क्योंकि ज्ञान, कमें और 
उपासना में एक उपासना ही ऐसी है, जो परमात्मा को प्रन्त:करण में अधिभूत करा सकती है। जिस समय ज्ञान 
से विवेक और वैराग्य उत्पन्न करके मनुष्य छोटे-बड़े सत्कर्मों को करता हुआा समाधि में पहुचता है और स्थिरचित्त 
होता है *, उस समय उपासनाके ही द्वारा वह परमात्मा को श्रात्मा में प्रकट होने की प्रार्थना करता है | यदि उपा- 
सना से द्रवीभूत होकर परमात्मा दर्शन न दें, तो मनुष्य श्ञान और कर्मसे कुछ भी नहीं कर सकता । जिस तरह आँख 
में पड़ा हुआ तिनका आँख को दिखलाई नहीं पड़ता, उसी तरह प्रात्मा में समाया हुआ परमात्मा भी नहीं सूकता । 
किन्तु जिस प्रकार भ्रांख का तितका अपनी तिलमिलाहट से श्राख को अपना झनुभव स्वयं करा देता है, उसी तरह 
समाधिस्थ छ्ानन्‍्त झात्मा में नित्य व्यास परमात्मा भी भ्रपनी प्र रणा से भ्रपना प्रनुभव करा देता है। यह परमात्मा 
का अनुमव ही जीवन्मुक्ति है भौर मोक्ष का प्रबल प्रमाण है। जब तक परमात्मा का ग्रनुभव न हो तब तक मोक्ष में 
सन्देह ही समझता चाहिये । पर यह भ्रनुमव उपर्युक्त ज्ञात, कर्म और उपासना के सिश्चित प्रयोग से ही प्राप्त हो सकता 
है। इसलिए मोक्ष का उपाय ते केवल ज्ञान है, ते कर्म है और त उसासना ही है, किन्तु तीनों का मिश्रण है, जो 
प्रार्यों के वर्राश्रमधमं में प्रोतप्रोत है। उपनिषद्‌ कहते हैं कि-- 

आचार्यकुलाहेदमघीत्य यथाविधान गुरो: कर्मातिशेषेणाभिसमावृत्य कुटुस्बे शुचरौ देशे स्वाध्यायमधीयानों 
धामिकास्विदधदात्मनि सर्वेन्द्रियाणि संग्रतिष्ठांप्याहिसस्त्सवेमरूतानि अन्यत्र ती चेंस्य: स॑ खजल्बेव' बतंयन्याववायुष 
बहालोकमभिसम्पश्चते न च पुनरावतंते न व पुतरावतंते । (छान्दोग्य उपनिपद्‌ 5,१५१) 


प्र्थात्‌ श्राचार्यकुल से वेदों को पढ़कर, गुरु की दक्षिणा को देकर, समावतंनद्वारा कुद्गम्ब में भ्राकर, स्वाध्याय में 
रत रहकर और धामिक विद्वानों के सत्सज्भु से: सब इन्द्रियों को वश में करके, अहिसाबुद्धि से सब प्राणियों को देखता 
हुआ भर आयुपर्यन्त इस प्रकार का व्यवहार करता हुआ विद्वान्‌ ही ब्रह्मलोक--मोक्ष--को प्राप्त होता है, जहाँ से 
फिर वह वापस नहीं झाता, नहीं झ्राता । यह है श्रार्यसभ्यतानुसार मोक्ष प्राप्त करने का मार्ग | इस मार्ग में आारम्म से 
भ्रन्त तक ज्ञान, कर्म और उपासना का मिश्नण पाया जाता है । इसलिए मोक्ष प्राप्त करने का उपाय यही है और यही 
मोक्ष के स्वरूप, स्थान श्र उपाय का थोड़ासा दिग्दशेन है। इस दिग्दशेन से मोक्ष की महत्ता में भ्रच्छा प्रकाश पड़ता 
है। किन्तु संसार में पदे पदे सृष्टि के पदार्थों की आवश्यकता होती है और प्राणियों की हानि लाम का प्रश्न सामने 
आता है, इसलिए प्राणियों से सम्बन्ध रखनेवाले और मोक्ष के साथ उपयुक्त होनेवाले ग्रथे, काम ओर धर्म का भी 
बर्णव होता भ्रावश्यक है। अतएवं हम पहिले मोक्ष के साधक प्र शरीर को स्थिर रखनेवाले भ्रर्थ का वर्णत करते हैं । 
न न न न निनननननन-िण-लिभ लिन: 


मय का अल अटल न 

# मन की चञ्चलता रोकने के लिए ही समाधि की श्रावश्यकता होती है। जब तक मत स्थिर नहीं होता 
झ्ौर मनस्तरंगावली चलती रहती है, तब तक परमात्मा का अ्रमुभव नहीं होता, परन्तु जब समाधि द्वारा मन स्थिर 
हो जाता है; तब स्थिरचित्त में परमात्मा की प्रेरणा का झनुमव द्वोता है । 


५७६ वैदिक सम्पत्ति 


अरथे की प्रधानता 


भ्रार्यसभ्यता की प्रधान चार ग्राधारशिलाओं में मोक्ष की ही भांति श्रर्थ की भी प्रधानता है । अर्थ का ही दूसरों 

नाम सम्पत्ति है। यह भ्रर्थ मोक्ष का प्रधान सहायक है। विना पर्थंशुद्धि के मोक्ष नहीं हो सकता । हम चारों पदार्थों 
का वर्णान करते हुए लिख आये हैं कि जिस प्रकार श्रात्मा के लिए मोक्ष की, बुद्धि के लिए घर्म की और मन के लिए 
काम की भ्रावश्यकता होती है, उसी तरह शरीर के लिए भ्रथं की भी भ्रावरयकता होती है ! मोक्ष और घमर्म की 
भ्रावश्यकता केवल मनुष्य ही को होती है, परन्तु अर्थ और काम के विना तो मनुष्य, पशु-पक्षी, कीट-पतंग और तृण- 
पल्लव किसी का भी निर्वाह नहीं हो सकता | कामके विना भी चल सकता है--मनो रञ्जन को हटाया जा सकता है । 
परन्तु जिस भ्र्थ के ऊपर प्राणीमात्र के शरीर स्थिर हैं भौर प्राशीमात्र की जिन्दगी ठहरी हुई है, उस भ्रथ की प्रधानता 
का ग्रनुमान सहज ही कर लेना चाहिये श्रौर उसकी मीमांसा बहुत ही सावधानी से करनी चाहिये | क्योंकि उसके 
श्रनुचित संग्रह से मोक्षमार्ग बिगड़ जाता है। श्रार्यों ने श्रथे के इस महत्त्व को समझा था। यही कारण है कि उन्होंने 
भ्रथे के विषय में बहुत ही सूक्ष्म श्रौर उदारभाव से विचार किया है। भनुस्भृति में लिखा है कि 'सर्वेबामेब 
शोघानामथंशोचं पर स्मृतम्‌' अ्र्थात्‌ समस्त पवित्रताओं में भ्रथे की पवित्रता ही सर्वश्रेष्ठ है। इसलिए संसार से ग्रथ॑संग्रह 
करते समय बड़ी ही सावधानी से काम लेना चाहिये । भ्रथ॑संग्रहू के विषय में मनु भगवान्‌ कहते हैं कि--- 

अद्रोहेणब मृतानामल्पद्रोहेण वा पुनः । 

या वृत्तिस्तां समास्थाय विप्रो जीवेदनापदि | 

यात्रासात्रप्रसिद्धधर्थ स्वकमभिरमहिते: । 

अक्लेशेन शरी रस्य कुर्वोत्त घनसंचय: । 

सर्वान्‌ परित्यजेदर्थान्‌ स्वाध्यायस्य विरोधिन: । (मनुस्मृति) 


भ्र्थात्‌ जिस वृत्ति में जीवों को बिलकुल ही पीड़ा न हो, श्रथवा थोड़ी ही पीड़ा हो, उस वृत्ति से झ्रापत्तिरहित 
काल में वैदिक आरये निर्वाह करे । बिना अपने शरीर को क्लेश दिये अपने ही भ्रमहित कर्मों से केवल निर्वाहमात्र के 
लिए भ्र्थ का संग्रह करे श्लौर उन समस्त ञर्थों को छोड़ दे जो स्वाध्याय में विष्न डालते हों । इन प्लोकों में आपत्ति- 
रहित समय में ग्र्थसंग्रह के पाँच नियम बतलाये गये हैं! पहिला नियम यह है कि श्रर्थसंग्रह करते समय किसी भी 
प्राणी को कष्ट न हो । दूसरा नियम यह है कि ग्र्थसंग्रह करते समय श्रपने शरीर को भी कष्ट न हो। तीसरा नियम 
यह है कि श्रपने ही पुरुषार्थ से उत्पन्न किये गये भ्रर्थ से निर्वाह किया जाय, दूसरों की कमाई से नहीं । चौथा नियम 
यह है कि श्रपना उत्पन्न किया हुआ पर्थ भी किसी गहित कर्म के द्वारा न उत्पन्न किया गया हो । पाँचवा नियम यह 
है कि अर्थोपाजन के कारण स्वाध्याय में--पढ़ने लिखने में विष्न उत्पन्न म होता हो । प्रर्थात्‌ जो प्र्थ इन पाँचों 
नियमों को ध्यान में रखकर उपा्जन किया जाता है, वही श्रर्थ प्रायंसभ्यता के अनुसार पवित्र होता है, किन्तु जो पर्थे 
इन नियमों को दुलंक्ष्य करके संग्रह किया जाता है, वह श्रनर्थ हो जाता है। इसलिए प्रत्येक झा को ग्रनर्थ से बचते 
हुए ही भ्रथोपा्जंन करना चाहिये । क्योंकि वेद उपदेश करते हैं कि--- 
ईशावास्पमिद 2६ सर्द पत्किझूच जगत्थां जगतु | 
तेन त्यक्तेन भुड्जोथा सा गृध: कस्य स्विद्नमु ॥। 
कुबस्तेवेह कर्माणि जिजी विषेच्छत ४४ सभा: । 
एवं ह्वयि नान्यथेतो5स्ति न कर्म लिप्यते नरे !। (यजुर्वेद ४०।१--२) 
भ्र्थात्‌ इस संसार में परमात्मा को सर्वत्र हाजिर नाजिर समभकर किसी के भी घन की इच्छा न करो, कितु उतने 
है से निर्वाह करो, जितना उसने तुम्हारे लिए स्थिर किया है। भ्राजीवन इस प्रकार कर्म करने से ही मोक्ष हो सकता है भौर 
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कोई दूसरा उपाय नहीं है। इन दोनों मन्त्रों का तात्पर्य यही है कि मोक्षार्थी को संत्तार से उतने ही पदार्थ लेना चाहिये, 
जिनके लेने में किसी भी प्राणी को कष्ट न हों। इस नियम का पालन केबल इसी एक सिद्धान्त के अवलम्बन से हों 
सकता है कि जहाँ तक बने इस संसार से बहुत ही सरल उपायों के द्वारा बहुत ही कम पदार्थ लिये जायें । क्योंकि 
संसार में जितने प्राणी हैं, सभी को श्रर्थ की श्रावर्यकता है। इसलिए जब तक बहुत ही कम लेने का नियम न होगा, 
तब तक सबके लिए श्रथ की सुक्धि नहीं हो सकती । 


यद्यपि संसार में सभी प्राणियों को अर्थ की आवश्यकता है, पर मनुष्य की प्र्थसम्बन्धी झ्रावश्यकता भ्रन्‍्य प्राणियों 
की श्रपेक्षा बहुत ही बिलक्षण है। संसार में देखा जाता है कि मनुष्य के अतिरिक्त जितने प्राणी हैं, उन सबका झ्थे 
केवल ग्राहार भौर घर तक ही सीमित है। उनको झ्राहार भौर घर के अतिरिक्त शरीररक्षा से सम्बन्ध रखनेवाले अन्य 
किसी भी अर्थ की भ्रावरयकता नहीं होती । बहुत से प्राणियों को तो श्राहार के भ्रतिरिक्त घर की भी ब्रावश्यकता नहीं 
होती, पर मनुष्य का भ्रथं चार मांगों में बिमाजित है। इन चारों विभागों के नाम भोजन, वस्त्र, गृह आर गृहस्थी हैं। 
संसार में जितने मनुष्य हैं, चाहे वे जंगतों में रहनेवा ले कोलभील हों, चाहे फ्रास के रहने वाले बड़े बड़े शौकीन हों चाहे 
राजा श्रौर बादशाह हों, और चाहे त्यागी संन्‍्यासी हों, सब को उपर्युक्त चारों प्रकार के अर्थों की भ्रावरयकता होती 
है। जिस प्रकार एक सम्राट्‌ को नाना प्रकार के व्यजनों को, झनेक प्रकार के बहुमूल्य बस्त्रों की, बड़े बड़े राजप्रासादों 
की भ्ौर रड्भमहलों की तथा हजारों प्रकार के बतेन, फरनीचर, शस्त्र, यान श्लौर अनेकों ऐसे ही पदार्थों की श्रावरयकता 
होती है, उसी प्रकार एक त्यागी परिब्राट्‌ को भी भिक्षान्न, कौपीन, कंदरा और दण्ड-कमण्डलु की झ्रावश्यकता होती है 
झ्रौर जिस प्रकार सम्राट्‌ और परित्राट्‌ को इनकी झाबश्यकता होती है, उसी प्रकार एक झमेरिका के नागरिक से लेकर 
भाफ़िका के जुलू तक को उक्त चारों पदार्थों की भ्राबश्यकता होती है । इसका यही मतलब है कि संसार के सभी 
मनुष्यों की श्राथिक भ्रावश्यकताएँ एक ही समान हैं । कितु देखते हैं कि इस समानता में ही इतनी श्रसमानता विद्यमान 
है कि जिसका सामज्जस्थ करना बड़ा ही कठिन है । कोई मांस खाकर, कोई फल खाकर, कोई अन्न खाकर झौर कोई 
सब कुछ खाक र गुजर कर रहा है। इसी तरह कोई लंगोटी लगाकर, कोई कोट पतलुन पहनकर, कोई घोती दुपट्टा 
पहनकर और कोई तहमत चुगा पहनकर कपड़ों का उपयोग करता है । इसी तरह कहीं के मकात अनेकों मंजिल ऊँचे 
श्रासमान से बातें कर रहे हैं भौर कहीं के मकान तहखानों की माँति जमीन के नीचे बने हुए पाताल से बातें कर रहे 
हैं। जो हाल भोजन, वस्त्र, श्नौर घरों का है, वही हाल गृहस्थी का भी है। कहीं सोलह सोलह ट्रड्टू कमीजें, बाबन 
बावन जोड़े जूते, नाना प्रक्रार की कुर्सियाँ भौर अलमारियाँ हैं प्रोर कहीं साफ सुथरे कमरों में केवल चटाइयाँ बिद्ी हैं 
प्रौर थोड़े से खाने पकाने के बत॑न रकखे हैं। कहने का मतलब यह कि यद्यपि मनुष्यों की ग्रावश्यकताएँ एक ही सनात 
हैं, तथापि उनकी संख्या और प्रकारों में इतना अन्तर झौर इतनी विषमता है कि जिसको देखकर यह प्रश्न स्वाभा- 
बिक ही उपस्थित होता है कि इन सबमें कौनसा प्रक्रर उत्तम है ? जहाँ तक हमको स्मरण है, इस प्रश्न को झाज 
तक संसार में किसी ने ऐसे ढंग से नहीं सुलकाया, जो संसार की झाथिक समस्या को हल करते हुए मनुष्य को 
मोक्षाभिमुखी बना सके । 

किन्तु बड़े गये से कहा जा सकता है कि भायों ने बड़ी ही खोज के साथ अर्थ से सम्बन्ध रखनेवाले इन चारों 
विभागों को इस ढंग से सुलझाया है जिसके द्वारा त तो किसी प्रारती को दुःख दी हो सकता है और ने क्पने आप ही 
को कष्ट हो सकता है । प्रत्युत संसार की झ्राथिक असमानता को नष्ट करके एक ऐसा मार्ग बन जाता है कि जो मनुष्य 
को लोक झौर परलोक के सुखों को प्ासानी से प्राप्त करा सकता है । यही कारण है कि झ्रायों ने इस अकार के पर्थ 
को भ्रपनी सभ्यता में प्रधान स्थान दिया है। यहाँ हम श्रये से सम्बन्ध रखनेवाले उक्त घारों बिभागों की क्रम से 
लिखते हैं भोर दिखलाते हैं कि भागों ने कितनी बुद्धिमत्ता से अर्थ को हल किया है! 
छरे 


भ्रूछढ वैदिक सम्पत्ति 


आये भोजन 
आारयों ने प्रर्थ के प्रधान अज्भ भोजन प्रर्थात्‌ श्राहदर की बड़ी ही छानबीन की है । उन्होंने प्राय-प्राहार को 

धार्मिक प्रौर वैज्ञानिक सिद्धास्तों के प्रनुस।र स्थिर किया है। उनका विश्वास था कि “आहारशणुद्धों सत्त्वशुद्धि: सत्तव- 
शुद्धी श्रूवा स्मृति: प्रर्थात श्राहार की शुद्धि से सत्त्व की शुद्धि होती है भोर सत्त्त की शुद्धि से स्मरणशक्ति निश्चल 
होती है, परन्तु अशुद्ध आहार से सत््व और स्मृति भी अ्रश्ुद्ध हो जाती है। यहाँ तक कि भ्रन्नदोष से प्रायु भी कम हो 
जाती है। मनु भगवान्‌ स्पष्ट कहते हैं कि 'आलस्यावन्नदोषच्च मृत्युविध्राओ्जिधांसति' श्रर्थात्‌ श्रालस्य और ग्रश्नदोष से 
मनुष्य शीघ्र मर जाता है। इसलिए जो ग्राहार आयु बल, रूप, कान्ति श्रौर मेघा की वृद्धि करनेवाला हो वही आर्यों 
का भोजन हो सकता है। इतना ही नहीं प्रत्युत जिस भोजन के संग्रह करने में श्र्थ के पाँचों नियमों की अनुकुलता 
होती हो, किसी भी प्राणी की झ्रायु और भोगों में विष्न न पड़ता हो और श्रायु, बल, रूप श्रौर मेधा के साथ साथ 
मोक्ष प्राप्त करने से भी सहायता मिलती हो, वही श्राह्मर झ्रायों का भोजन हो सकता है। प्रर्थात्‌ झार्य-भोजन चार 
कसौटियों से कसा होना चाहिए। पहिली कसौटी यह है कि जिस ग्राहार से ग्रायु, बल, कास्ति ओर बुद्धि की वृद्धि होती 
हो । दूसरी कसौटी यह है कि जिस के प्राप्त करने में किसी को कष्ट न हो प्र्थात्‌ किसी प्राणी की आयु और भोगों में 
विध्न उत्पन्न न हो । तीसरी कसौटी यह है कि जो झ्राहार बिना किसी कष्ट के केवल प्रपने ही ग्रगहित कर्मों से उत्पन्न 
हुआ हो और चौथी कसौटी यह है कि जो ग्राहार मोक्ष प्राप्त करने में सहायक हो, वही श्रार्यों का भोजन हो सकता 
है, प्रन्य नहीं । ऐसे प्राहदर को झायों की परिभाषा में सात्त्विक आहार कहते हैं। सात्तविक भ्राहार का स्वरूप और 
प्रमाव वर्णन करते हुए भगवदगीता में कृष्णा भगवान्‌ कहते हैं कि-- 

आयुःसत्वबला रोग्यसुखप्रीतिविवर्धना: । 

रस्‍्या: स्निग्धा: स्थिरा हुवा आहारा: सतात्विकप्रिया, !| 

बविविक्तसेवी लघध्याशी यतवाकक्‍कायमानस: | 


श 


ग्र्थात्‌ आयु, सत्त्व, बल, आरोग्य, सुख और सौन्दर्य के बढ़ानेवाले रसीले, चिकने, पुष्ट और रुचिकर आहार ही 
सात्विक पुरुषों को प्रिय हैं। इसलिए मोक्षाथियों को सर्देव एकान्त-सेवी, हल्की खूराक के खानेवाले श्र शरीर, 
बाणी और मन को वश्ष में करनेवाले होना चाहिए। इस सास्विक और हलकी खुराक का खुलासा करते हुए वेद 
भगवान्‌ कहते है कि-- 
ऊर्ज बहुस्तीरमृतं घृतं पथ. क्वीलाल परिसर तम । 
सवा स्‍थ तपवत से पिलुत्न। (वा० यजु० २ ३४) 
अर्थाय थी दूध, अ्रश्नरस (मिश्री), पके हुए परिस्नति (टपके हुए) फल और जल शादि बलकारक पदार्थों को 
खा पीकर है नव गस्प वितरों ! आप तृप्त हों। इस मन्त्र में उस झाहार का स्वरूप स्पष्ट कर दिया गया है जिराको 
गीता ने सात्त्विद श्रःहार कहा है और जिसको पितृप्ूजन के बाद आार्यों को नित्य खाना चाहिये | गीता ने सात्विक 
्राहार का लक्षण रसीला, चिकता, पुष्ठ और रुचिकर किया है झौर वेदमन्त्र ने उसी को घी, दूध, मिश्री, जल भ्रौर 
फल बतलाया है । दोतों का एक ही तात्पर्य है। घी, दख, मिश्री, जल और फल ही रसीले, चिकने, पृष्ठ और रुचिकर 
होते हैं। इसलिए बी, दूध, भिश्वी, जल और फल ही आर्यों का झ्राहार है। यही आहार उपर्युक्त चारों परीक्षाश्रों 
से परीक्षित भी है। इन्हीं पदार्थों के खाने पीने से झ्ायु, बज, मेघा और सत््व की वृद्धि होती है, इन्हीं पदार्थों के 
खाने से न किसी को कष्ट होता है और वे किसी प्राणी वो आ्ााय्रु और भोगों में बाधा पड़ती है ! ये ही पदार्थ बिना 
फिशधी प्रकार का कष्ट उठाए केवल फलों की बाटिका लगाने और सौवों की सेवा करने से ही प्राप्त हो जाते हैं और 
हल खू | होने से यही पदार्श अह्याचर्थ और योगाभ्यास में भी सहायक होते हैं श्रौर मोक्षसाघत के योग्य बनाते हैं। 
इ.., जिए आय शास्त्रों में इश्लापूर्त के द्वारा बाग बगीचों से फलों की श्रौर गोरक्षा के द्वारा धी दूध की प्राप्ति करता 
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उत्तम कहा गया है | जो लोग कहते हैं कि फलों के खाने से प्रौर गौ का दूध पीने से भी हिंसा होती है, वे न फल 
उत्पन्न करने की विद्या जानते हैं, न फलों का खाना जानते हैं श्रौर न गौवों के दूध का ही कुछ हाल जानते हैं | 
इसलिए हम यहाँ थोड़ा सा इन दोनों विषयों में भी प्रकाश डालने का यत्न करते हैं ! 
मनुष्य-प्राहार के चार प्रकार हैं, जिनकी प्राप्ति वृक्षों श्ौर पशुम्रों से होती है। इनमें दो प्रकार का प्राहार 
वृक्षों से और दो प्रकार का पशुग्रों से प्राप्त होता है। दूध और मांस पशुझों से तथा फल और प्रताज वृक्षों से प्राप्त 
होते हैं । इनमें फल दूध और घृतादि सात्त्विक, प्रनाज और शाकादि राजस और मांस भद्यादि तामस अन्न हैं। 
सात्विक भन्नों में फलों झौर दूध तादिकों की गराना है ! फलों और छत-दुग्वादिकों को विधिवत्‌ ग्रहण करने से 
हिंसा बिलकुल ही नहीं होती । परथिवी को उर्नरा बनाकर और बीज को कलम प्ाादि से सुसंस्कृत कदके सिंचाई झौर 
निराई गोडाई के द्वारा जो फल उत्पस्त किये जाते हैं, वे कुदरती वन्य फल्नों से बड़े होते हैं प्रौर उनमें बीज कम 
होते हैं। इसलिए स्वमाव से पके हुए और आप ही प्रप्प टपक्े हुए फलों को बीज निकालहर खाने से कुछ भी 
हिंसा नहीं होती । क्योंकि बीज निकालकर खाते से वृक्षों को उत्पन्न करनेवाले बीज का नाश नहीं होता । इसी 
तरह पारस्कर की शिक्षा के अनुसार वृषोत्सगं के द्वारा उत्तप क्षेत्र के सांड को स्वतन्त्रतापूर्वक् चराकर झौर उससे 
प्रमुक क्षेत्र की गौ से सन्‍्तति उत्पन्त कराके और इस सन्‍्तति की भी सन्तान की उसप्ती क़म से गोवर्धन ((०७/- 
0०९८०!) के सिद्धान्तानुसार तैयार करने से पाँचवीं पीढ़ी में दूध की मात्रा चौगुनी हो जाती है और एक एक गौ 
डेढ़ डेढ़ मन दूध देमेवाली हो जाती है परन्तु गौवों को जड्ूलों में छोड़ देने से झौर मनमानी स्वाभाविक नसल 
उत्पन्न होने से कभी भी इतना अधिक दूध उत्पन्त नहीं होता । इसलिए बहुत सी गायों को इस प्रकार अमित दूध 
देनेवाली बनाकर, उनसे थोड़ा थोड़ा दूध ले लेते से हिपा नहीं होती । क्योंकि जितना दूध बच्चों के लिए भ्रावश्यक 
होता है, उतना तो उनको मिल ही जाता है। मनुष्य तो फलों की भाँति श्रपती कारीगरी से गोवों की सेवा करके 
दूध को स्वाभाबिक परिणाम से भ्रधिक बढ़ा लेता है, इसलिए जितना अधिक बढ़ा लेता है, उतना लेने में किसी 
की हानि नहीं होती प्रतएव हिंसा भी नहीं होती । श्रव रहे राजन झौर तामस प्रन्त । तामसाल्तों के लिए मनुस्मृति 
में स्पष्ट ही लिखा है कि 'पक्ष रक्ष: पिशाचान्न मद्य' मांस सुरासव्म' प्र्थाव्‌ मांस और मद्य राक्षसों भोर पिशाचों के 
झन्‍न हैं, श्रा्यों के नही । इसीलिए मांस मद्य प्रादि हिसारूप तामस ग्राहारों को आाये-सभ्यता में स्थान नहीं दिया 
गया । किस्तु राजतास्त-प्रनाज प्रौर शाकानन-जिनके खाने से कुछ हिंसा की संभावना है, उनको झापत्काल के समय 
ही सेवन करने की ग्राज्ञा है। इसीलिए यज्ञशेषास्त खाने का विधान किया गया है। कुछ लोग कहते हैं कि झायों की 
सभ्यता में पन्ने और कृषि के लिए भी स्थान है, क्योंकि प्रनेकों स्थानों में अन्न गौर कृषि की प्रशंसा की गई है। हम 
कहते हैं कि ठोक है आ्रार्यों की सभ्यता में अन्न और कृषि का वर्ात श्राता है, पर उत्त वर्णन का प्रभिप्राय दूसरा है। 
अर्थात्‌ जहाँ जहाँ अन्न का वर्णन मिलता है, वहाँ वहाँ सर्वत्र ही ग्रन्न का तात्पयें आहार ही है, श्रनाज नहीं । 

इसीलिए ग्राहर की परिभाषा करते हुए उपनिषद्‌ में लिखा गया है कि अद्यतेर्शत्त च भूतानि तस्मादन्न तदुचधपते' 
अर्थात्‌ प्राणीमात्र का जो कुछ आ्राह्मर है, वह सब अन्न ही है। क्योंकि भ्रस्त शब्द अद्भुक्षणें धातु से बनता है, 
जिसका म्रर्थ यही होता है कि जो कुछ खाया जाय वह सब ग्रन्न ही है । इसीलिए मनु भगवान्‌ ने पिशाचों भौर 
राक्षसों का अन्न मद्य और मांस बतलाया है। कहने का मतलब यह कि प्रन्त शब्द से भ्रनाज का ही ग्रहण नहीं है, 
प्रत्युत अन्त में उन समस्त पदार्थों का समावेश है, जो प्राशीमात्र का झ्राहार हैं। श्रव रही कृषि । कृषि के लिए 
लिखते हुए मनु भगवान्‌ कहते हैं कि--- 

वैश्यवृत्त्यादि जीव स्तु ब्राह्मण: क्षत्रियोषपि वा ! 

हिसाग्रायां पराधोनां कृषि यत्तेन वजयेत्‌ ॥। 

कृषि साध्विति मन्यन्ते सा ब॒त्ति सद्ििगहिता । 

मूर्ति सूसिशवांश्चेब हन्ति काष्ठसयोघुलम्‌ । ( मनु० १०८३--८४ ) 


भ्रूण शेदिक सम्पत्ति 


भर्थात्‌ वैश्यवृत्ति से जीते हुए भी ब्राह्मण झोर क्षत्री बहुत हिंसावाली भौर पराधीन खेती को यत्न से छोड़ दें । 
लेती भ्रच्छी है ऐसा लोग कहते हैं, परन्तु यह बृत्ति सत्पुरुषों द्वारा इसलिए निन्दित है कि किसान का लोहा लगा 
हुमा हल भूमि और भूमि के रहतेवालों का नाश कर देता है । क्योंकि धान्‍्य की खेती से बन श्रौर वाटिकाग्रों का 
नाश हो जाता है, पशुओं के चारागाह नष्ट हो जाते हैं श्रोर बनवक्षीं से जो प्राकृतिक शीतलता प्राप्त होती है वह 
नहीं रहती । जंगलों की शीतलता के अ्रभाव से बर्षा कम ही जाती है और प्राशनाशक बायु का खर्च कम ही जाने 
से वायु जहरीली ही जाती है और नाना प्रकार की बीमारियाँ पैदा हो जाती हैं। ग्रवर्षण से भूमि निरस हो जाती 
है भौर अनाबृष्टि तथा बीमारियों से मनुष्य पश्चादि मर जाते हैं। इसीलिए कृषि को गहित बतलाया गया है और 
कहा गया दै कि कृषि से भूमि और भूमि के प्राणी मर जाते हैं। इसके आगे मनु मगवान्‌ कहते हैं कि-- 
अक्ृतं च क्ृतात्क्षेत्राद गौरजाबिकमेव च । 
हिरण्यं धान्यमन्न ल पर्व पूर्रंमदोषयत्‌ ! ( मनुस्मृति १०।११४ ) 
पर्थात्‌ बनाए हुए खेत से स्वाभाविक खेत में, बकरी भेड़ से गौ में श्रोर धान्य तथा ग्नन्न से सोना में कम दोष है 
भर्थात्‌ उत्तर उत्तर से पूर्व पूर्व अ्रच्छा है। अस्त से सोता अच्छा है, बकरी से गो अच्ड्ी है और प्रन्तवाले खेतों से 
वाटिकावाले श्रकृत खेत उत्तम हैं। इसमें भी पाया जाता है कि अन्तवाली खेती का दर्जा श्रार्यसभ्यता में बहुत ही 
निकृष्ट है। मनु भगवान्‌ जहाँ खेती को इतनी हीन दृष्टि से देखते हैं, वहाँ वृक्षों की हिफाजत के लिए बहुत बड़ा जोर देते 
हैं । प्राप कहते हैं कि--- 
इन्धताथं मशष्का गां हि माणामवपातनम्‌ । 
आत्मा थ क्रियारम्भो निन्दितान्नद्त तथा ॥ ( मनु» ११६४ ) 
फलवानां तु वक्षाणां छेदने जप्यभृवशतस्‌ ! 
गुल्सवल्लोलतानां ञ्र॒ पुष्पितानां च बीदधान्‌ | ( मनु० १११४२ ) 
बनस्पतीनों सर्वेषासुपभोगं यथा यथा । 
तथा तथा दम: कार्यों हिुत्ायाध्िति धारणा ॥ ( मनु० ८२८५ ) 
पर्थात्‌ ईंघत के लिए हरे वृक्षों का काटना श्रौर निन्दित ग्रन्नों का खाना उपपातक है। फल देनेबाले वृक्षों, 
गुल्म, बेल, लता और पुष्पित बीरुधों का काटनेवाला एक सो ऋचाओं का जप करें| समस्त बनस्पतियों का जो मनुष्य 
जैसा जैसा नुकसान करे उसको राजा उसी प्रकार दण्ड देवे । इत आ्राज्ञाओं से सिद्ध होता है कि बत और वाटिकाश्रीं 
का दर्जा खेती के बहुत बड़ा है। ऋरखेद १०।१४६।६ में लिखा है कि 'बह्न्नामकृषीवलाभ' प्रर्थात्‌ वनबृक्षों से विना 
खेती के ही बहुत सा अन्न अर्थात्‌ मनुष्य के आहार की उत्पत्ति होती है। कहने का मतलब यह कि आयेसभ्यता में 
कृषि से बाग बगीचों का माहात्म्य अधिक है । यद्यपि बाग बगीचों का माहात्म्य बड़ा है, तथांपि जीविका का प्रबन्ध 
रखनेवाले बैश्यों को कृषि करने को भी थीड़ी सी प्राज्ञा है। इत निबल आज्ञा के तीन कारण हैं । एक तो कृषि 
से उत्पन्न अनाज यज्ञों के काम में ग्राता है अर्थाद्‌ ग्रनेक प्रकार के यज्ञ ग्रनेक प्रकार के गअन्नों से ही होते हैं। दूसरे 
झन्न पशुप्रीं को भी दित्रा जाता है, जि।मे दूध और घर कौप्राति होती है। तीपरे थोड़ा बहुत यज्ञशेषान्न प्रसाद 
के तौर पर रीज खाने का भी अभ्यास रक्वा जाता है, जिपसे संक्रट के समय भ्रन्न से भी लिर्वाह किया जा सके | &% 
इसी लिए कहा गया है कि यज्ञशेष भ्रन्न ही खाना चाहिये, अपने लिए पकाकर नहीं । +- तात्पर्य यह कि भ्रनाज और 








# आहार का अभ्यास एकदम नहीं बदला जा सकता, इसलिए गझ्रापत्काल का ध्यात रखते हुए प्रसाद के रूपमें 
थोड़ा सा यज्ञशेषान्न अवश्य खाना चाहिये। नित्य यज्ञान्न खाने से उसको प्रच्छी तरह पकाने की भी चिन्ता रहेगी भौर 
भ्रच्छा पक्रा हुआ सुस्वादु भ्रन्न ही यज्ञ में भी गुणकारी होगा । 

+ गशशिष्टाशन हवा तत्सताम्रश्न' विषोयते (। ( मनुस्मृति ३१११८ ) 


बेदिक आयोँ की सच्यता शचर्‌ 


शाकान्न भादि राजस ग्राहार भार्यों की स्वाभाविक खुराक नहीं है। धार्यों का सात्त्विक भाह्र तो फल झौर दूध ही है, जो 
भ्र्थ भोर भाहारसंग्रह के समस्त नियमों के झनुसार है धौर मोक्ष का सहायक है। इसीलिए शतपथ ब्राह्मण २।५।१६ में 
लिखा है कि 'एतढ़ं पथ एवं अन्न मनुष्याणाम्‌' भ्र्थात्‌ यह दूध ही मनुष्य का झन्न है-- भाहार है। इसी तरह ऋग्वेद 
१०।१४६॥।५ में लिखा है कि 'स्वादो:फलस्य जर्ध्वाय' प्र्थात्‌ मोक्षमार्गी को सुस्वादु फलों का आहार करना चाहिये । यह 
बात प्रार्यों की आदिम सभ्यता के इतिहास से भी अच्छी तरह पुष्ट होती है। क्योंकि भ्रादिम काल में तपस्वियों का 
भाद्ार:प्राय: फल फूल ही था, भ्रन्न नहीं । बनस्थों के प्राहर का वर्णन करते हुए मनु लिखते हैं कि. 
दुष्पमूलफलंवाधपि केयलेब तंयेत्सदा । ' 
फालपक्व: स्वथ शीर्णेबेताानसमते स्थिति: ॥  (मनुस्मृति ६२१) 
पर्थात्‌ पुष्प 9८ मूल अथवा काल पाकर पके और स्वयं टपके हुए फलों से वानप्रस्थी निर्वाह करे। वाल्मीकि 
रामायण में लिखा है कि रामचन्द्र, भरत, लक्ष्मण और सीता फलाह्वार करके ही तपस्वी जीवन निर्वाह करते ये । 
गुहराज के भ्रातिथ्य करने पर रामचन्द्र कहते हैं कि--- 
कुशची राजिनधरं फलसूलाशन व माम्‌ । 
विधिप्रणिहितं धर्में तापसं वनगोचरम्‌ ।। (वाल्मीकि शा० श्रयोध्या० ५०।४४]) 
पर्थात्‌ मैं कुशचोर पहने हुए, तापस भेष भौर मुनियों के धर्म में स्थित केवल फल फूल ही खाकर रहता हूँ । 
भरत ने भी कहा है कि-- 
चतुर्दश हि वर्षाणि जटाबो रधरोम्यहम्‌ । 
फलसूलाशनो वीर भवेय॑ रघुनम्दन ।। (वाल्मीकि रा० धयोध्या० ५०) 
भ्र्थात्‌ मैं भी चौदह वर्ष तक जटा घारण करके झौर फल मूल ही क्षाकर रहेगा । लक्ष्मण भी कहते हैं कि-- 
आहरिष्यामि ते नित्यथ' फूलानि श्र फलानि स्‌॑ | 
वल्यानि स्व तथास्थानि स्वाहाहाणि तपस्विनाम्‌ ।। (वाल्मीकि रा० ध्रयोध्या० ३१।२६) 
पर्थात्‌ भापके लिए तपस्वियों के से वन्य पदार्थ लाकर दू'गा और मैं भी फल फूल ही खाकर रहेगा । इसी तरह 
प्रयोध्याकाण्ड २७।१६ के अनुसार सीताजी भी कहती! हैं कि 'फलमूलाशना नित्या भविष्यामि न संशय: भ्र्थात्‌ मैं सदैय 
फल मूल ही खाकर रहेंगी, इसमें सन्देह नहीं। इन प्रमाणों से ज्ञात होता है कि चौदह वर्ष तक फल फुल खाकर वृद्ध 
नहीं किन्तु जवान आदमी भी रह सकते थे और बड़े बड़े योद्धाओों के साथ युद्ध करके विजय प्राप्त करते थे । भ्रब भी 
युक्तप्रान्त के वैसवाड़े में झ्लाम की फसल पर तीन महीने केवल भ्रामों को ही खाकर लोग पहलवानों करते हैं। कहनेका 
मतलब यह कि आायंसभ्यता के उच्चादर्श के भ्रनुसार मनुष्य का खुराक फल, फूल, दूध, दही ही है। प्रन्न तो यश्शेष 
पुरोडाश ही के नाम से खाया जाता था। पर जब खेती बढ़ी भौर जंगलों का नाश हुआ तब लोग भ्रश्नवाली जमीन 
का आश्रय करने लगे। कलियुग का वर्शांन करते हुए महाभारत वनपव॑ भ्रध्याय १९० में लिखा हैं कि-- 


ये यवान्ना जनपदा गोधुमान्नास्तथेव व । 
तान देशान संक्रयिष्यन्ति युगास्ते पयु पस्थिते ।॥ 
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> महुवा के एक ही वृक्ष में इतने भ्रधिक फूल होते हैं कि उनसे एक झादमी पूरा एक साल निर्वाह कर 
सकता है। फूलों के सिवा उससे फल, तेल, पत्ते भोर लकड़ी श्लादि पदार्थ मी प्राप्त होते हैं जितके कारण मनुष्य को 
फिर झौर किसी भन्य झाहार की भ्रावश्यकता नहीं रहती । 


भर बेदिक सम्पत्ति 


पर्थाव्‌ जिन देशों में यब भौर गेहूँ श्रादि बिशेष रूप से उत्पन्न होते हैं, कलियुग के लाग उन्हीं देशों का ग्राश्य 
लेंगे । इससे ज्ञात होता है कि दूसरे युगों में लोग उन देशों का आ्ाश्य लेते थे, जहाँ फल फूल ही अ्रधिक हो, प्रश्न नहीं । 
प्ठी कारण है कि हिन्दु जगत्‌ में फलाहार की श्रब तक जितनी प्रतिष्ठा है, उतनी दूसरे खाद्य की- नहीं है। फलाहार 
एक प्रकार का महात्‌ उच्च श्राचररा और तप समझा जाता हैं। यही नहीं, किन्तु जितने ब्रत, शुभ भनुष्ठान अर्थात्‌ 
सतोगुणी कार्य हैं, सबमें फलाहार ही का विधान है। इसका भाब स्पष्ट है कि फलाहार सात्तविक आहार है । इंसलिए 
सतोगुणी प्ननुष्ठानों में उसका उपयोग होता है | इसी से हम बलपूर्वक कहते हैं कि श्रायं-भोजन फलाहार ही है। इस 
पग्रार्य-भोजन की अ्रधिक प्रतिष्ठा का कारण यह है कि फलाहार कामचेष्ठा का भी प्रतिषेधक है । कोई मनुष्य यदि ब्रह्म- 
चारी रहना चाहे, तो उसे फलाहार ही करना चाहिये । फलाहार से कामचेष्टा कम हो जाती है। इसलिए विधवा 
स्त्रियों को फलाहार के द्वारा काम को शरीर में ही शोषण करने के लिए मनु भगवान्‌ ने बिघान किया है। +- इसके 
प्रतिरिक्त फल और फूलों »< से मनुष्य का सारा जीवन निविध्नता से बीत सकता है। ग्राज भी साल के तीन मास 
हमारे प्रबंध के बैसवारा प्रांत में भ्राम महुवा श्रौर जामुन से ही काटे जाते हैं। ज्येष्ठ से भाद्रमास तक, भ्राम, महुवा शौर 
जामुन के कारण बहुत से धरों में चूल्हा जलता ही नहीं, पर कोई भूख से व्याकुल या दुबंल दिखलाई नहीं पड़ता । 
यह तो हुई आायंशास्त्र श्रौर झ्रार्यावर्त की बात | भ्रब हम दूसरे देश के प्रमाणों से भी दिखलाना चाहते हैं कि फलाहारी 
लोग कितने बलवान, परिश्रमी और दीधकाय होते है । एक ही प्रकार के फलों को खाकर मनुष्य की शारीरिक प्रवस्था 
का वर्शान करते हुए सीरिया प्रास्त के अस्सद याकूब कयात नामी एक विद्वान ने अपने भाषरा में कहा कि मैं लेबे- 
तन परव॑त पर गया था। बहाँ मैंने मनुष्यों को राक्षसों की भाँति बलवानु और चज्चल देखा | ये लोग केवल खज्जर 
पर ही निर्वाह करते हैं । इनमें अनेकों की प्रायु एक सौ दश बर्ष की थी। # 


इस वर्शान से ज्ञात होता है कि जब एक प्रकार के फल से इतना लाभ है, तो नाना प्रकार के फलाहार से बहुत 
घड़ा लाभ संभव है । भ्रतएव स्पष्ट है कि मनुष्य फलों के द्वारा ब्रच्छी प्रकार निर्वाह कर सकता है और फलाहार से दीर्घायु, 
दीर्घकाय भौर बलवान भी हो सकता है । जो लोग समभते हैं कि फलाहार से मेहनत करने की ताकत नहीं रह जाती, वे भी 
गलती पर हैं। सन्‌ १६०२ में जरमन के विटनसटाइड नामक स्थान में अन्तरजातीय पैदल दौड़ हुई थी। यह दोड़ 
इस्डन से बलिन तक १२४॥ मील लम्बी थी। दौड़नेवाले सब ३२ झादमी ये । मौसम गर्मी (अर्थात्‌ १८ बीं मई सन्‌ 
१६०२) का था। दौड़नेवाले डुस्डन से ७।। बजे निकले । इनमें कुछ फलाहारी, कुछ शाकाप्नाहारी झ्जौर कुछ मांसा- 
हारो ये | शाकान्नाहारियों में बलिन का प्रसिद्ध चलनेवाला कालेमान भी था। बलिन में जो सबसे पहले पहुँचनेवाले 
६ मनुष्य थे, वे तो शाकान्न श्रोर फलाहारी ही थे । इनमें कालेमान प्रथम था ! कालमान ने २६ घंटे और ५८ मिनिट 
में यात्रा समाप्त की थी। दौड़ की समाप्ति पर वह बिलकुल तरोताजा था, किन्तु बड़े बड़े प्रसिद्ध मांसाहारी पहलवान 
थकावट से चकनाचूर होकर पहुँचे थे । यह घटना बतलाती है कि मनुष्य माँसाहारी नहीं प्रत्युत फलाहारी है। क्योंकि 
मनुष्य के शरीर की बनावट, उसके दाँत झौर झ्राँतों को देखकर डॉक्टरों ने निर्णय किया है कि मनुष्य की स्वाभाविक 
खूराक फल ही है। डॉक्टर लुई कुन्हें के हवाले से पुज्य पण्डित महावीरप्रसाद हिवेदी कहते हैं कि मनुष्य का स्वाभाविक 
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बैबिक आया फौ सभ्यता ५६३ 


भौजन फल, फूल भौर कन्द प्रादि हैं । स्वाभाविक भोजन के छोड़ने ही से हम लोग विविव भाँते के रोगों से पीड़ित 
हो रहे हैं। भ्भ्यास से मनुष्यों ने प्रपनी इन्द्रियों की स्वाभाविक शक्ति को ऐसा बिगाड़ा है कि जिस वस्तु को देखकर 
हमें घृणा होती चाहिये, उसे ही हम प्रसन्नतापूर्वक खाते हैं। इस विषय में पशु ही हमसे भ्रच्छे हैं। जो पशु घास खाते हैं, 
बे मांस की तरफ देखते मी नहीं भर जो मांस खाते हैं, वे घास की ओर हृष्टिपात भी नहीं करते। इसी प्रकार फल 
और कन्द श्रादि खानेवाले जीव भी उन पदार्थों को छोड़कर घास-पात नहीं खाते भौर प्यास लगने पर भी सोडाबाटर 
झौर मद्य नहीं पीते, परन्तु मनुष्य एक विलक्षण पशु है। वह घास-पात, फल फूल, मांस-मदिरा समी उदरस्थ कर 
जाता है। फिर भला उसका शरीर क्‍यों न रोगों का घर बन जावे? भोजन के प्रनुसार स्थलच र पशुझों के तीन भेद 
हैं-मांसमक्षी, वनस्पतिभक्षी, भौर फलभक्षी । बिल्ली, कुत्ता और विंह प्रादि जितने हिल्ल जन्तु हैं, वे सब मांसभक्षी हैं । 
उनका स्वाभाविक मोजन मांस ही है इसलिए उनके दाँत लम्बे और नुकीले श्र दूर दूर होते हैं । इस प्रकार के दाँतों से 
ये जीव मांस को फाड़कर निगन जाते हैं। उनके दाँतों की रचना- से यह सूचित होता है कि ईश्वर ने इन्हें मांस खाने के ही 
लिए वैते दाँत दिये हैं। गाय, वैल, भेंत, बकरी भ्रादि जीव वनस्पतिभक्षी हैं । इसलिए ईश्वर ने उनके दाँत ऐसे बनाये हैं, 
जिससे वे उन दाँतोंते घास को सहज ही में काट सकें । उनके दाँतों की रचना ही उनके वनस्पतिभक्षी होने का प्रमाण है । 
किन्तु मनुष्य के दाँत न तो मांसभक्षी पशुओं से मिलते हैं प्रौर न घासपक्षी पशुओं से ही। उनकी बनावट ठीक वैसी ही 
है, जैसी बन्दर आदि फलभोगी जीवों की होती है। इपलिए यह बात नित्रिवाद है, निश्न॒न्ति हैश्नौर निःसंशय है कि 
ईइवर ने मनुष्यों के दाँत फल खाने ही के लिए बनाए हैं । परन्तु हम लोग जत्र उनसे मांस और मच्छली काटने लगे हैं, 
प्रागरे की दालमोठ श्रौर लखनऊ की रेवड़ी तोड़ने लगे हैं, इस पर भी कोई तीरोग होने का दावां कर सकता है ? 

मांसभक्षी जीवों का मेदा छोटा भर गोल होता है | उनके शरीर से उनकी श्रेतड़ियाँ ३े से लेकर ५ गुणा तक 
प्रधिक लम्बी होती हैं। वनस्पतिभक्षी पशुों का मेदा बहुत बड़ा होता है। वे खाते भी भ्रधिक हैं । उतकी भ्रेंतड़ियाँ 
उनके दारीर से २० से लेकर २८ गुना तक भ्रधिक लम्बी होती हैं। भव रहे फलभक्षी जीव । उनका मेदा मांसमर्कष 
जीवों के मेदे से भ्रधिक चौड़ा होता है भौर उनकी श्रतड़ियाँ उनके शरीर से १० से लेकर १२ गुना तक अधिक लर्म्य 
होती हैं। भब इन तीनों प्रकार के जीवों में मनुष्य का मिलान कीजिए | सिर से लेकर रीढ़ की हड्डी के छोर तक 
मनुष्य की लम्बाई १॥ से २॥ फुट तक होती है भौर मनुष्य की श्रेतड़ियों की लम्बाई १६ से २८ फुद तक होती है। 
भर्थात्‌ उनकी लम्बाई शरीर ( सिर से लेके रीढ़ के छोर तक ) की लम्बाई १० से १२ गुता तक प्रधिक हुई। यहाँ 
भी फलभक्षी पशुओों से मनुष्यों की समता मिली । शरीर के अनुसार मनुष्य की प्रंतड़ियाँ फल खानेवाले पशुझ्रों ही 
की सी निकलीं । प्तएव मनुष्य के फलमक्षी होने का यह दूसरा प्रमाण हुआझा । 

इसी तरह '0007/0/8/09' नामी ग्रन्थ के पृष्ठ ४७१ में प्रोफेतर 0८४ कहते हैं कि मनुष्यों के दांत 
वनमानुष भौर बन्दरों से बहुत कुछ मिलते जुलते हैं भोर इनका भोजन भी फल, भ्रश्न एवं मेवा एक ही प्रकार का 
है | इन चौपायों भौर मनुष्यों के दांतसम्बन्धी साहश्य से विदित होता है कि सृष्टि के झारम्म में मनुष्यों के लिये 
स्वामाविक भोजन फल ही निर्माण किया गया था । इसी सम्बन्ध में लिनाकुस ([.778005$) कहता है कि फल, 
मूल- मनुष्यों के लिये भ्रत्यन्‍्त हितकर भोजन है, जो चौपायों से प्रकाशित होता है, तथा जड्ली मनुष्य और लंगूरों 
के साहदय एवं उनके मुख, पेट और हाथों की बनावट से भी प्रकट है । » इसी तरह डॉक्टर एब्रामाउस्की जो एक 
प्रसिद्ध चिकित्सक हैं भौर जिन्होंने सब रोगों की एक ही सहज दवा निकाली है, लिखते हैं कि हम जो पका हुमा, 
रंथा हुमा, भुना हुआ, कृत्रिम भोजन करते हैं, वह हमारे लिये बहुत ही भ्रस्वाभाविक है। हमारे शरीर के बढ़ने 
तथा पुष्टि पाने के लिये प्रायः ऐन्द्रिक पदार्थों (078877० ४827) की ही प्रावर्यकता होती है । फलों तथा प्रनाजों 

में बह बहुतायत से विद्यमान रहता है। किन्तु यदि फलों तथा भनाजों को झग्नि में पकाया जावे, तो उनका बहुत 
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५६६४ मैदिके सभ्पत्ति 


सा ऐन्द्रिक प्रंश पृथक्‌ हो जाता है| शेष पदार्थ न केवल मुश्किल से पचनेवाला ही द्वोता है, किन्तु पचकर हमारे 
शरीर के लिये कुछ लाभ भी नहीं दे सकता | जब ऐसा भोजन करने में बहुतसा श्रनुपयोगी पदार्थ हमारे शरीर में 
घर कर लेता है, तब भ्रनेकों रोगों की उत्पत्ति होती है | प्राय: सभी श्रान्तरिक रोगों की उत्पत्ति इसी निकम्मे पदार्थ 
के एकत्रित हो जाने से होती है । प्रतः इन सब रोगों का एक यही इलाज है कि किसी प्रकार वह अनुपयोगी पदार्थ 
हमारे शरीर से निकल जाय और नया प्रवेश न करे । ऐसा होते ही वे रोग स्वयं ही नष्ट हो जाएँगे । इसीलिये प्रायः 
नई सम्मति के चिकित्सक लोग भी रोगियों से उपवास करवाते हैं । उन्हें कई दिन तक सिवा गर्म पानी के और 
कुछ नहीं देते | यह झोषधि प्राय: बड़ी लाभदायक सिद्ध हुई है। यथाशक्ति उपवास से प्रायः रोग दूर हो जाता है। 
किन्तु इस श्रोषधि के करने में एक डर यह है कि कभी कभी बहुत दिन तक शरीर को आधारभूत पदार्थ न मिलने से 
रोगी इतता निर्बल हो जाता है कि वृद्धि होने की जगह धीरे धीरे क्षय का राज्य हो जाता है ओर रोगी थोड़े ही 
दिनों में मृत्यु का ग्रास बन जाता है। इसलिए खाली उपवास के स्थान में फलोपवास अधिक उपयोगी है । क्‍योंकि 
फलों के खाने से कोई अ्रनुषयोगी पदार्थ शरीर में नहीं घुसता भौर बल प्राप्त दोता है, रोग नष्ट हो जाता है, भौर 
धक्ति नहीं घटती । 

इन विदेशीय भ्रमाणों से भी सिद्ध होता है कि मनुष्य की भ्रादिम भ्रौर मौलिक खूराक फल ही है और फलों के 
सेवन से मनुष्य कभी बीमार तो होता ही नहीं, प्रत्युत यदि बीमार हो भी तो श्रच्छा हो जाता है और सुहढ़ तथा 
दीर्घजीवी हो जाता है । इसीलिए शआरार्यों ने भ्रपनी मूल सभ्यता में फल भ्रोर दूध ही को स्थान दिया है झौर कृषि को 
तथा कृषि से उत्पन्न होनेवाले भ्रन्नों को आपत्काल में खाने की व्यवस्था की है । ब्रतों भ्रौर उपवासों में फलाहार की 
यहिमा से तथा श्रार्य रिवाजों श्रौर श्रायं सभ्यता में पिरोई हुई विशेषताओं से यही सूचित होता है कि श्लायोँ का 
प्राह्दर सात्त्विक ही है, जिसमें फल भ्रौर दूध, घृत, की ही प्रधानता है। क्योंकि फल, फूल भ्ौर दूध घृतादि 
सात्त्विक भ्ाहार ही भर्थ की पाँचों शर्तों के साथ संग्रह हो सकते हैं भौर उन्हीं से आयु, बल, कान्ति, मेधा और सत्व 
भ्रादि भी भ्राप्त हो सकते हैं, तथा उन्हीं के भ्राह्यार से संसार में किसी की प्रायु और भोगों में हस्तक्षेप भी नहीं हो 
सकता झौर योगाभ्यासादि मोक्षसाधन में भी सहायता मिलती है । इसीलिए प्रायों ने अपनी सभ्यता में सात्विक 
भ्राह्या ९ ही को स्थान दिया है । ह 

आये वस्त्र और वेषभूषा 

भ्रथ में भोजन के बाद दूसरा नम्बर वस्त्रों का है। भोजन की तरह भाय॑ सभ्यता में वस्त्रों पर भी विशेष प्रकाश 
डाला गया है भ्रोर सिलाई का काम जानते हुए भी | प्रार्यों ने अपनी सभ्यता में कभी सिले हुए बस्त्रों को स्थान 
नहीं दिया । बुद्ध भगवान्‌ के समय तक इस देश के आये सिला हुआ्ना बस्त्र नहीं पहतते थे । क्योंकि बौद्ध काल के पूर्व 
लिखित साहित्य में कहीं भी सिले हुए वस्त्रों का वर्णन नहीं है। बौद्ध भूतियों में सिले हुए वस्त्रों का कहीं दर्शन 
नहीं होता। बंगाल भ्रोर उड़ीसा श्रादि प्रांतों में ग्रब भी ग्रामीण श्रा्यं सिला हुआ वस्त्र नहीं पहनते | कुलीन झायोँ 
में भब तक पंक्तिभोजन के समय, देवाराधन अथवा यज्ञादि के समय भ्ौर यज्ञोपवीतादि संस्कारोंके समय सिले हुए वस्त्रों 
का उपयोग नहीं होता । देवपुजन के समय यदि कोई सिला हुआ बस्त्र पहने होता है, तो उसका बटन खुलवा दिया जाता 
है। इसके सिवा विवाह के समय वर और बधू को बस्त्र श्रौर उपवस्त्र ही के देनेका विधान है, सिला हुआ वस्त्र देने का 
नहीं । # वस्त्र श्रोर उपवस्त्र का आधुनिक नाम घोती उपर्ता है। बंगाल झौर उड़ीसा में यह धोती उपर्ना एक ही में 
बुना हुआ्ला बिकता है। नदिया शान्तिपुर का धोती उपर्ना प्रसिद्ध था इस में एक घोती झौर एक डुपट्टा ही होता था । 

यह्दी पोशाक स्त्रियों का भी था । वे भी एक घोती और एक चादर ही धारण करती थी । प्रब भी पंजाब, युक्तप्रांत, 


पै वर्म सीव्यध्यं, सूच्ययाच्छियमाना ( ऋग्वेद ); मूर्द्धानमस्य संसीव्स (पअरथवेवेद) 
# संस्कारविधि ( स्वामी दयालन्द सरस्वतीकृत ) 


बंदिक आरपों को स्यंतों ६८४ 
बंगाल भोर महाराष्ट्र में यह रिवाज है । महाराष्ट्र में तो गर्मी के दिनों में भी रूयां शाल भोढ़ती हैं। इन समस्त रिवाजों 
से ज्ञात होता है कि भ्रार्य सभ्यता में सिले हुए वस्त्र के लिए स्थान नहीं है। उनकी भ्रसली आये पोशाक घोती भ्रौर 
दुपट्टा ही है। महाभारत मीमांसा पृ० २६३--२६४ में श्रीयुत रायबहादुर चिन्तामणि विनायक वैद्य, एम० ए० 
लिखते हैं कि महाभारत के समय भारती भ्राय॑ पुरुषों की पोशाक बिलकुल सादी थी । दो घोतियाँ ही उनकी पोशाक 
थी। एक घोती कमर के नीचे पहिन ली जाती थी और दूसरी शरीर पर चाहे जैसे डाल ली जाती थी ।*** उल्लिखित 
दोनों वस्त्रों के सिवा भारती श्रायों की पोशाक में भ्रौर कपड़े न थे । “आजकल स्त्रियाँ जैसे लेहगे श्रादि वं्त्र पहुं- 
नती हैं, वेसे उस समय न थे ! पुरुषों की तरह, पर उनके वस्त्रों से लम्बे, स्त्रियों के वस्त्र होते थे । 

बस्त्रों की श्रावश्यकता के दो ही कारण हैं। एक वर्षा श्रौर सर्दी गर्मी से रक्षा भ्ौर दूसरा लंजानिवारण । सर्दी 
गर्मी झ्रौर वर्षा के ही कारण रुई, ऊन श्रौर चर्म श्रथवा वल्कल भ्र।दि वसनों का विधान है । परन्तु प्लार्यों की उच्चतम 
प्रादर्श सभ्यता में ऊन भ्रोर रेशम के वस्त्रों का विधान नहीं है। संन्यात्ती के लिए ऊत और रेशम का वस्त्र पहनना 
उचित नहीं समझा गया। # हाँ, प्रवास के समय पहाड़ी प्रदेशों में जहाँ बफ पड़ता है, वहाँ के लिए ऊन के वस्त्र 
उपयोगी कहे गये हैं। भ्रव रही लजानिवारण की बात । वह सर्दी गर्मी से ्रधिक भ्रावश्यक है । क्योंकि परमात्मा 
की यही भराज्ञा है कि गुप्ताज़ों को खुला न रक्खा जाय । उसने पशु भौर पक्षियों के भी गुप्ताड़ों को पूछ से ढक 
दिया है। इसलिए मनुष्य को उचित है कि वह गुप्ताज़ों को ढका रक्‍खे । वेद में लिखा है कि “मा ते कशप्लको हशान्‌' 
श्र्थाव तेरे गुप्ताड़ न दिखने पावें । इसलिए गुप्ताजूों का ढकना श्रावश्यक है। पर स्मरण रखना चाहिये कि गुप्ताज़ों 
का पर्दा ग्रोर सर्दी गर्मी से रक्षा बहुत ही थोड़े भौर वहुत ही सादे बस्त्रों में हो जाती है । इसलिए जहाँ श्रायं सभ्यता 
शरीररक्षा भ्रौर पर्दा के लिए वस्त्रों की भ्ननिवायं श्राज्ञा देती है वहाँ कामकाज में भ्रसुविधा और विलास, भश्रसमानता 
तथा ईर्ष्या द्व षादि के उत्पन्न करनेवाले वस्त्रों के उपयोग को मना भी करती है। प्रायंसभ्यता उतने ही भौर उस्ती 
प्रकार के वस्त्रों की श्राज्ञा देती है, जिनसे कामकाज करने में सुविधा हो । धोती ऐसी ही पोशाक है । घोती की उप- 
योगिता के विषय में मिसिज मेनिज्भ (/४७०॥8) कहती हैं कि, . समस्त पोशाक़ों में घोती पूर्ण है श्लौर चलने-फिरने, 
उठने-बैठने में सुविधा देनेवाली है ! इससे भ्रच्छी दूसरी पोशाक ग्रसम्भव है'। ८ इसी तरह लाडे डफरिन कहते हैं कि 
'पोझ्षाक के विषय में पश्चिम को पूर्व से बहुत कुछ सीखना है । -|- इस घोती भ्ौर चादर की पोशाक से जहाँ श्रंग रक्षा 
पर्दा और कामकाज में सुविधा होती है, वहाँ समाज में विलास भ्रौर ईर्ष्या-द्वे ष नहीं बढ़ता । समाज को विलासी और 
प्रसमान बनानेवाली पोशाक ही है। भ्रपने घर में मनुष्य ने चाहे जो कुछ खाया हो, पर उसका प्रत्यक्ष अनु मव समाज 
को नहीं होता । किन्तु पोशाक बाह्य प्राडम्बर है--यह दिखलाई पड़ती है-इसलिए समाज में विलास और भ्रसमानता 
जन्य ईर्ष्या ढ्व ष के उत्पन्न हो जाने का भय रहता है। तजे, फैशन भर बनावट से ही समाज में भ्रसमानता उत्पन्न 
होती है, इसीलिए प्राय सभ्यता में सादी सीधी घोती और चादर ही के पहिरने भ्रोढ़ने की प्राज्ञा है। 


वर्तमान समय में वस्त्रों के भनेकों तजं शोर फैशनों से भले श्रादमी कहलानेवाले गृहस्थों को कितता कष्ट हो 
रहा है, यह किसी समझदार भ्रादमी से छिपा नहीं है । साल की सारी कमाई कपड़ों में ही जाती है, तब भी पोशाक 


# ऊर्णा केशोवाउ्भधू जेया मलकीटोद्धवः पट: । 
कस्तूरी रोचनं रक्‍तं वर्जयेदात्मवान्‌ यत्ति: ॥ 
वस्त्र कार्पासजं ग्राह्मम्‌ (कात्यायनस्मृति ) 
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५६६ चैदिक सम्पसि 


में कमी बनी रहती है | एक एक मनुष्य गृहस्थ के घर में एक एक श्रादमी के लिए चार चार छे छे सन्‍्दूक कपड़े रक्‍्खे 
हुए हैं श्रोर उनकां सारा दिन उन्हीं के बदलते में व्यतीत होता है। अतएव भनुष्य के लिए उतने और उसी प्रकार के 
वस्त्र होने चाहिए जिनको यह रक्षा और पर्दा के लिए खुद ही तैयार करले । इस हृष्टि से भी घोती श्रौर चादर का ही 
महत्व समभ में झ्राता है। इस समय लहंगा, पाजामा, पतल्लुन और कुरता, कोट, कमीज तथा चुगा भ्रादि जितने सिले 
हुए बस्त्र पाये जाते हैं, सब उन्हीं घोती चादर के ही रूपान्तर हैं। घोती से तहमत भौर लहूँगा बना है और इन्हीं 
दोनों के मेल से ढीला पाजमा, पाजामा, पतलून और जोधपुरी श्रादि बनी हैं । इसी तरह चादर से कफनी, ( जिसको 
बीच में फाड़ कर गले में डाल लेते हैं)। कफनी से कुरता और कुरता से कोट श्रौर चुगा श्रादि बने हैं । इसी तरह 
शिर के कैशों से साफा की और साफा से टोपी की सृष्टि हुई है। प्राचीन मौलिक झ्ाये सभ्यता की पोशाक में नीचे 
घोती, धरीर में चादर का श्रोढ़ना, शिर पर केझों का मुकुट और गले में फूलों की माला है । यही फैशन सुविधाजनक 
भी है। किन्तु श्राजजल की पोशाक के कारण जरा सा कीचड़ हो जाने पर, नदी उतरते समय, लगी हुई झ्ाग को 
बुझाते समय अ्रथवा श्रौर किसी दौड़ धुप के समय बड़ी ही दुर्देशा होती है। परन्तु घोवी चादर में यह असुविधा नहीं है । 
आये सभ्यता में केशों का भी बड़ा महात्म्य है। बाल वृद्धादि श्रसमर्थों के अतिरिक्त किसी भी आये को केश 
कटाने की श्राज्ञा नहीं है। बाल्यकाल में जब लड़का असमर्थ होता है, तब उसका मुण्डन कर दिया जाता है शरौर जब 
प्रत्यन्त वृद्ध होकर भ्रथबा शरीर रोगी होऋर प्रसमर्थ हो जाता है, तब भी मुण्डित करने की ग्राज्ञा है। संन्‍्यासियों 
का मुण्डन इसी दशा का सूचक है । इन दशाओं के अतिरिक्त आर्यों को सेब दाढ़ी, मूंछ और शिर के केश्ञों की रक्षा 
करनी चाहिये । इस कठिन नियम का यह कारण है कि बालों में विद्य तग्रहरा करने की अदभुत शक्ति है । इस शक्ति 
के सहारे केशों के द्वारा द्यौ-तत्व मनुष्य के मस्तिष्क में ज्ञानतन्तुओं को बल पहुँचाता है। वेद में लिखा है कि 'बृह- 
स्पति: प्रथम: सुर्याये शीर्ष केशमकल्पयत्‌' अर्थात्‌ ज्ञानाधिष्ठान बृहस्पति--भ्राकाश--ने पहिले ही सूर्या के द्वारा शिर 
में. केशों को उत्पन्न किया । इससे ज्ञात होता है कि ज्ञान और सूर्य का केशों के साथ अपूर्ब सम्बन्ध है । क्योंकि रंग 
सूर्य से उत्पन्न होता है और मनुष्यञ्वरीर के केश अपना रंग चार बार पलदते हैं। 
बाल्यकाल में जब ज्ञान ग्रहण करने की शक्ति नहीं होती, तब बालक के बालों का रंग पीत लाल होता है 
भ्रौर जब वृद्धावस्था में ज्ञान ग्रहण करने की शक्ति नहीं रह जाती, तब बालों का रंग सफेद हो जाता है । किन्तु 
यूवावस्था में.जब ज्ञान ग्रहण करने की शक्ति पूर्ण रूप से विद्यमान रहती है, तत्न बालों का रंग काला रहता है । 
काले रंग में सूये की किरणों का प्रभाव विशेष पड़ता है, इसीलिए काले केशवाले युवा मनुष्य ही ज्ञान ग्रहण करने 
की शक्ति भी रखते हैं। यह बालों के रज्जों का परिवर्तत केवल भनुष्यों में ही देखा जाता है, पशुपक्षियों में नहीं । 
इससे झौर भी अधिक स्पष्ट हो जाता है कि, भ्रसमर्थ दशा को छोड़कर अन्य समस्त दक्शाओं में केशों को घारण ही 
किये रहना चाहिये । इसीलिए कहा गया है कि 'जठिलो मुण्डितो वा अर्थात्‌ चाहे समस्त केश रक्खे और चाहे मुंडवा 
दे | तात्पर्य यह कि जो समर्थ हैं, वे स्वखें भौर जो श्रसमर्थ हैं, वे निकलवा दें । निकलवा देना बाल, वृद्ध और रोगियाँ 
के ही लिए है । क्योंकि वेद में ब्रह्मचारी, गृहस्थ भोर वानप्रस्थी ग्रदि सभी स्त्री पुरुषों के लिए केश रखने का उप- 
देश किया गया है। ब्रह्मचारी के लिए अथवंवेद ११।५॥६ में लिखा है कि-- 
बह्यचाय्येंति समिघा समिद्धः कार्ष्ण बसानो दीक्षितों दीर्घश्मश्रु: । 
इसमें द्रह्मचारी को दीर्घ :मश्रुवाला प्र्थात्‌ बड़े बड़े डाढ़ी मूछोंवाला कहा गया है। प्रह्मचारी के लिए दूसरी 
जगह स्पष्ट लिखा है कि 'क्षुरकृत्य दर्ज4' प्रर्थात्‌ ब्रह्मचारी को बाल बनवाना मना है। जिस प्रकार ब्रह्मचारी के 
लिए बाल बनवाना मना है, उसी तरह धृहदस्थ के लिए भी मता है। राजा के लिए लिखा है कि-- 
शिरो में श्रीय शो सूर्य त्विषि: केशाश्व श्मश्रू णि । 
राजा में प्रागो अमृत; सनम्नाट अक्षृबिराद भोभसू ॥ (बजुए० २० ५) 


बैदिक आयों की सभ्यता भ्र८७ 


इसमें राजा के शिर कै कैशों झौर डाढ़ी, मूंछों की भी प्रशंसा की गई है| इसी तरह वनस्थ के लिए भी लिखा 
ही है कि 'जटाश्व विभृतान्नित्यं श्मभुलोमनलानि श्र भ्र्थात्‌ वानभ्रथ सदैब जटा रक्‍्खे भौर कभी बाल श्रौर नाखून 
न कटावे । कहने का मतलब यह कि प्रसमर्थ दशा के प्रतिरिक्त प्मा्यंसभ्यता के भ्नुसार मनुष्य को कमी केश श्रौर 
बाल न निकलबाना चाहिये । वेदों में जहां बालों के रखने का भ्रादेश किया गया है, वहाँ उनके स्वच्छ रखने कामभी 
उपदेद् है। प्रथवंवेद में लिखा है कि 'कृत्रिम: कष्टक: शतदन्‌, शौ्ें केश अप: लिखाश' अर्थात्‌ अनेक कृत्रिम काँटों 
बाले कंथे से शिर के बालों का विन्यास किया जावे । इन समस्त प्राज्ञाओं से पता लगता है कि श्रार्य सभ्यता में 
केशों की रक्षा का विधान है। यही नहीं, किन्तु इतिहास भ्ौर प्राचीन चित्रकला से भी पाया जाता है कि ऋषि मुनि 
झौर राजा, महाराजा सब केद रखते थे । रामचन्द्र के शिर यर कंश पहले ही से बड़े बड़े ये, तभी वे तुरन्त ही बठक्षीर 
से उन्हें जटिल बना सके । कृष्ण, भजु न और भ्रन्य थोडाप्रों के वर्णनों में भी केश सेमालने का जिक्र भाता है। 
ऋषि तो जटाघारी थे ही । इसके भतिरिक्त प्राचीन काल में केशों से ही श्रा्यों और दस्युओं की पहिचान भी होती थी । 


प्राचीन काल में जिस प्रकार ब्राह्मरा, क्षत्री भर वैद्य की पहिचान के लिए सूत, सन भौर ऊन का यज्ञोपवीत 

पहिना जाता था, उसी प्रकार आये झौर दस्यु की पहिचान के लिए शिर के केछों में एक ग्रन्थि लगाई जाती थी। 
जिनके शिर में ग्रत्थि होती थी, वे झार्य भ्रौर जिनके शिर के केशों में ग्रस्थि न होती थी, वे दस्यू भ्र्थात्‌ भनायें समझे 
जाते ये । इसका कारण यह है कि भारयों के अन्दर ब्राह्मण, क्षत्री, वैद्य भौर शुद्ध ये चार उपभेद थे । इन चारों में 
से तीन द्विज थे, जो यज्ञापवीत- की भिन्नता से पहचाने जाते थे, किन्तु छूद् झ्रायें होते हुए मी यज्ञोपवीत नहीं पहनते 
थे, अतएव बे केशों की ग्रन्थि से ही पहचाने जाते थे। इस प्रकार सें केशग्रन्थि श्रायंत्व का चिन्ह था। कभी कारण 
वद्य जब लोग शिर के बाल मु'डबा डालते थे, तो ग्रन्थि के लिए थोड़े से बाल रख लेते थे भशौर उसी को शिखा कहा 
कहते थे, भ्र्थात्‌ भ्रायत्व का चिह्न शिक्ता थी भौर द्विजातिभेद का चिह्न सूत्र था। सूत्र द्विजों का भोर शिखा भायेत्व 
का चित्त थी, यह हम।री केवल कह्पना नहीं है, प्रत्युत सप्रमाण सिद्ध है कि पूर्वसमय में जब कभी भारयों ने किसी 
को भी जातिच्युत करके श्ननायें किया है प्रथवा उसे श्रायों से पृथकू करके दस्यु बनाया है, तब तब उसके केशों को 
कटबा दिया है भथवा शिखा ग्रन्थि को खोलवा दिया है । ये बातें महाभारत हरिबंश और विष्णुपुरारा में प्रच्छी तरह 
वर्णन की गई हैं । भतः हम यहाँ इस विषय के दो श्लोक लिखते हैं-- 

अर्थ शकानां शिरसों मुण्डयिस्वा व्यसबंयत्‌ । 

यबन।नां शिरः सर्वे कास्बोजानां तथंव च || 

पारदा: मुसकेशाश्र पह्लवाश्मभुधारिण: । 

निःस्वाध्यायवषट्कारा: कृतास्तेन महात्मना ॥ 

अर्थात्‌ शकों का भाधा शिर मुडवा दिया गया, यवनों [का कुल शिर मुंडवा दिया गया, कम्बोजों का समस्त 

शिर मुडवा दिया गया, पारदों की शिखाग्रन्थि खुलवा दी गई भौर पहुवों के केवल मोछ रकक्‍खे गये भ्रौर शिर के 
तथा डाढ़ी के बाल मुडवा दिये गये । इन वर्ण॑नों से स्पष्ट हो जाता है कि शिर के केश भर्थात्‌ शिखा शायेत्व का 
चिह्न समझी जाती थी। भागे की जाने दीजिये, कभी १०० वर्ष पहिले भी यही रिवाज था कि जब कभी किसी पतित 
को त्यागते थे, तो उसका शिर मुडवाकर भौर गधे पर चढ़ाकर निकलवा देते थे। इन घटनाशों से समभ में भा 
जाता है कि हमारे केश किस प्रकार विज्ञान से भरे हुये, धार्मिक, ऐतिहासिक झौर आायेत्व के प्रतिपादन करनेवाले 
हैं। हम देखते हैं कि प्राजजल लोग हिन्दू ( झाये ) का लक्षण झनेक प्रकार का करते हैं, .पर बिना प्राय इतिहास के 
समझे वे हिन्दू का ठीक ठीक लक्षण ही नहीं कर सकते । पर वैदिक जानते हैं कि शिखासूत्रधारी को झाये (हिन्दू) 
कहते हैं। शिखा में सिवख, बोद्ध, जेन, शुद्ध भौर कोलभील समा जाते हैं भौर सूत्र भें द्विजाति तथा पारसी झा जाते हैं 
घौर इस प्रकार से केशों की खूबी समभने पर झार्यफेशन, झायंवेशभूषा झौर झ्ारयपोशाक का महत्त्व स्पष्ट हो जाता दै । 


भ्र्ष्८ बेदिक सम्पत्ति 


झार्य सभ्यता में केशों की भाँति नाखूनों का भी बड़ा महत्व है | नाखूनों के द्वारा श्रम की इयत्ता भर्थात्‌ मर्यादा 
झौर प्रव।र ऋथत्‌ विधि से सम्बन्ध रखनेवाली दो बातें जानी जाती हैं। एक तो यह कि ऐसे काम किये जायें, जिनसे 
नाखून आप ही आप घिस जायें, कटाना न पड़े झौर दूसरा यह कि इतना काम किया जाय, जिससे न तो नाखून 
प्रिमाग्म से अधिक घिस ही जायें और न बने ही रहें । खेती करतेवाले किसान भ्रौर घरों में काम करनेवाली स्त्रियों 
ह। वभी नाखून बटाने की झाबध्यकता नहीं होती । परन्तु कसरत के द्वारा श्रम करनेवालों को भ्रथवा कुछ भी काम 
ने करनेवालों को नाखून फ्टाना पड़ते हैं। इससे ज्ञात होता है कि न तो निवम्मे बेठना ही अच्छा है और न डण्ड 
बैठक जैसे व्यथथ श्रमों का करना ही अच्छा है, भत्युत इस प्रकार का काम करना अच्छा है, जिस प्रकार के काम 
किसान झथवा घर में काम करनेवाली स्त्रियां करती हैं। विन्तु स्मरण रखना चाहिये कि कृषकों के समान काम 
करनेवालों के भी नाखून इतना न घिस जाना चाहिये कि, जिससे जिन्दा नाखून कट जाय | मनुष्यों को श्रम करने 
रा क्षेत्र केवल भोजन और वस्त्रादि उत्पन्न करना ही है| 


इसलिए तत्सम्बन्धी श्रम ही उसके लिए पावश्यक है । किन्तु दुःख से कहना पड़ता है कि कसरत करनेवाले 
व्यर्थ ही घण्टों श्रम करते हैं औौर उस श्रम से कुछ भी जीबिका उत्पन्न नहीं कर सकते । उलटा दूसरों की कमाई 
खाते हैं और अपनी खूराक में इतना! अधिक खर्च करते हैं कि एक पहलवान की खूराक में चार भले आदमियों का 
निर्वाह हो सकता है। प्रगर नाखून का विज्ञान ज्ञात होता तो वे कमी ऐसा त करते। नाखून कटाना निकम्मेपन 
वी दलील है! २५ वर्ष धूर्व चीन में वह श्रादमी श्रघिक अमीर समझा जाता था जिसके नाखून बहुत बड़े हों । यह 
झमीरत वी रपर्घा यहां तक बढ़ गई थी कि लोगों के नाखून चार चार इज्च तक बढ़ गये थे। नाखून बढ़ाने की 
गरज से वे लोग कुछ भी काम नहीं करते थे । तात्पय यह कि नाखून चाहे बढ़ाये जाये झौर चाहे बढ़े हुए कटाये 
जाय॑--दोनों का भर निकम्मापन ही है । पर आयंसभ्यता सिखलाती है कि वानप्रस्थी फल, फूल खाकर रहें भौर 
केश तथा नाखून न कटाएँ । इसका मतलब स्पष्ट है कि वानप्रस्थ वन श्रौर वाटिकाओं में श्रम करके खूराक पैदा करें, 
जिससे नाखून श्राप ही आप घिस जायें। यह बात झ्राज भी वनवासियों में देखी जाती है। जंगलनिवासी न कभी 
नाखून कटाते हैं और न कभी उनके नाखून बढ़े हुए देखे गये हैं । इससे यही ज्ञात होता है कि नाखून हमारे श्रम की 
कसौटी हैं--पैमाना हैं-- इसलिए नाखुन कभी न कटाना चाहिये, प्रत्युत खेतों और वाटिकाओं में इतना और इस 
प्रकार का काम करना चाहिये, जिससे ताखुत स्वयं घिस जायें। 

श्राय सभ्यता में घातु के प्राभूषणों के लिए स्थान नहीं है। क्योंकि वैदिक झाये सुगन्धित फूलों के ही झाभूषरा 
पहनते थे भौर सोनेचाँदी के झाभूषण नहीं पहनते थे। वे सोने चांदी के आभूषण तो पशुम्रों (गायों) को पहिनाते 
ये। इतना होने पर भी वे सुवर्णे के गुणों को खूब जानते थे, इसलिए यद्यपि सुबर्ण के आभूषण नहीं पहनते थे, पर 
सुवर्श को शरीर के किसी न किसी भाग में लगा हुप्ता प्रवश्य रखते थे । इसका कारण यह है कि ग्रार्यों की सभ्यता 
के प्रमुसार सुवर्रो का धारण करना झर सुवर्ण प्रथवा चाँदी का आभूषण पहनना दीनों अलग अलग वातें मानी 
गई हैं। जिस प्रकार विना चेन के घड़ी केवल समय देखने के लिए गुतत रीति से पाकेट में पड़ी रहना एक बात है 
झ्ौर सोने की सुन्दर चेन में घड़ी को बाँधकर कलाई में पहनना दूसरी वात है। उसी तरह सुवरण घारण करना और 
सुबर्ण का आभूषण पहिनना दोनों भ्लग भ्रलग समझा गया है। कलाई में सुबरण की चेन के साथ घड़ी का बाँधना 
झाभूयरा की श्रेणी में है और समय देखने के लिए घड़ी का पाकेट में पड़ा रहना सुवर्ण के धारण करने की श्रेणी में 
है। जिस प्रकार घड़ी का मुख्य उद्देश्य समय देखना है, झाभूषण बनाना नहीं उसी तरह सुवर्ण का शरीर में लगा 
रहना स्वास्थ्य के लिए है, भाभूषण के लिए नहीं । 

झ्रार्य सभ्यता में सुबर्ण भायुवधक माना गया है। एही कारण है किश्रार्य लोग लड़का के पैदा होते ही सुबर्णा की 
शलाका से उसकी जिद्ना में भो श्म्‌ लिखते हैं भौर मरने के समय भी बीमार के मुह में सुबरों डालते हैं। सुवर्णो डालते 


बेदिक आपों की सभ्यता भ्ष्रे 


ही नहीं प्रत्युत मृत्यु के कई दिन पूर्व से सुवर्ण के थने हुए चन्द्रोदयादि रसों का प्रयोग करना भ्रारम्म कर देते हैं । जन्मगृः्यु 
के समयों के भ्रतिरिक्त भी कुण्डल श्रथवा श्रेंगूठी के रूप में भायं लोग सदेव सुवर्श को धारण किये रहते थे, पर कुष्डल 
झोर प्रगूठी को श्राभूषण नहीं समभते थे । कुण्डल का श्र गोल छल्ला है भौर अंगूठी भी एक छल्ला ही है। छल्ला 
प्राभूषण नहीं है, क्योंकि इसमें कुछ भी कारीगरी नहीं होती-- फूल पत्ती का काम नहीं होता । कातों में छिंद्र हीने के 
कारण ही ओौषधिरूप कुण्डल पहने जाते हैं, झ्राभूषण के लिए नहीं। क्योंकि सुवर्ण के वर्कों श्र सुवर्ण से बने हुए चन्द्रो- 
दयादि रसों के खाने से श्रच्छी प्रकार ज्ञात होता है कि सुवर्ण में दीर्घायु का गुण है । इसी गुण का वर्सन करते हुए 
बेद में बतलाया गया है कि दीर्घायु के लिए सुवर्ण प्रवश्य धारण करना चाहिये । भ्रथरववेद और यजुर्वेद में लिखा है कि-- 
पुनाति एवं एनं यो हिरण्य' विभति । (श्रथवें० १६२६६ ) 
जरामृत्युभेवति पो [हिरण्प ] बिभति। (ग्रथर्व० १६।२६।१) 
यो ब्िर्भात दाक्षायण ४ हिरण्य!॥ स देवेषु कृणते दीघंसायुः 
स ममुष्येषु कृणुते वीघमायु: ।॥ (यजुर्वेद २४।५) 
श्र्थात्‌ सुवर्स उसको पवित्र कर देता है, जो उसे घारण करता है। जो सुवर्श धारण करता है, वह वृद्ध हो 
कर मरता है। जो उत्तम सुवर्ण धारण करता है, वह दीघंजीवी होता है । 
सुबरें के इस महाव्‌ गुणा के ही कारण शतपथ ब्राहण ४॥३।४/२४ भौर १०४१६ में “आयुः हिरष्यं, ध्रमृत॑ 
हिरण्यं” अर्थात्‌ सुवर्ण श्रायु है गौर सुबर्ण श्रमृत है, कहा गया है । इसी गुण के कारण भार्य लोग जन्म से मृत्यु 
पर्यन्त सुबर्णं को कान में या अंगुली में पहनते थे । 2८ पर इन छल्लों को भी आ्राभूषण नहीं कहते थे । भाभूषण तो 
वे सदैव फूलों का ही पहनते थे । क्‍योंकि फूलों के भ्राभूषणों से मन प्रफुल्लित होता है और शीतलता प्राप्त होती है । 
फूल सबको सरलता से एक समान ही प्राप्त हो सकते हैं और परस्पर की ईर्ष्या-द्वेष से बचाते हैं। यही कारण है कि 
ऋषिलोग फूलों के प्राभूषण बना कर ऋषिपत्नियों को पहिनाते थे । 'एक बार चुनि कुसुम सुहाये ! निज कर भूषण 
राम बनाये । सीताह पहिराये प्रभु सादर' का सुन्दर वर्णंत रामायण में किया गया है। 
इससे ज्ञात होता है कि आरयलोग आभूषण फूलों के ही पहिनते थे भौर कुण्डल श्रादि सादे छल्ले तो केवल 
भारोग्यता प्राप्त करने के ही अभिप्रायः से पहिनते थे, भाभूषरों के भ्रभिप्राय से नहीं । भाये सभ्यता से सम्दन्ध रखने- 
वाले जितने प्राचीन भ्राभूषण हैं, उनके नामों से ज्ञात होता है कि वे फूलों के ही होते थे । करंफूल, कण्ठश्री श्रौर 
वेणीपर्ण भ्रादि नाम फूल, पत्तों के ही सूचक हैं । इसके अतिरिक्त जितने भाभूषरा हैं, सबमें बेल, फूल, कली भौर पत्ते 
ही बने होते हैं । फूलपत्तों की ही नक्काशी होती है, श्रतएव यह बात निविवाद है कि भ्रादिम काल में श्रार्यों के आभूषण 
फूलों के ही होते थे । परन्तु श्रनुमान होता है कि कुछ दिन के बाद गभक्त प्लार्यों ने कारीगरों से सोने के फूलपत्त 
बनवाकर झौर उनमें फूलों के ही रज्छों के भूल्यवान्‌ पत्थर जड़वाकर गायों के लिए प्राभूषण तैयार करवाये झौर 
मणिमुत्ताखचित झआाभूबरों से श्रपनी गायों को सजाया । फल यह हुझा कि कुछ दिन के बाद फुन्ों के आभूषरणों के 
स्थान में सुवर्ण के ग्राभूषण बनने लगे और सब लोग घातुनिभित प्रनेक प्रकार के गहने पहिलने लगे। परन्तु भ्रायों 
की झ्ादिम सभ्यता में घातुनिर्भित श्राभूषणों के लिए विल्कुल ही स्थान नहीं है । जिस प्रकार उनके वस्त्र सादे हैं 
झऔर जिस प्रकार उनका भेष सादा है उसी प्रकार उनकी भूषा भी सादा ही है । 
आये यह, ग्राम और नगर 
अर्थ की तीसरी शाखा गृह है। सर्दी गर्मी और वर्षा के कष्ट से बचने तथा प्रन्य सामाजिक कार्यों को सम्पन्न करने 
के लिए यद्यपि घर का झावश्यकता मनुष्यमात्र को होती है, तथापि प्रायंसम्यता में गृह भ्र्थात्‌ घर का विशेष महत्व 


>< श्रण्डवृद्धि कों रोकने के लिए कर्ंवेधसंस्कार होता है श्नौर कान में छिद्र किया जाता है। उस छिद्र की 
रक्षा भर सुवशं का घारण कुण्डलों से ही हो जाता है, इसीलिए कान में सुवर्ण पद्दिनने का रिवाज हो गया हैं । 


१९० बेविक सर्म्पत्त 


है । इसका कारण यह है कि प्लार्यों की प्राश्रमव्यवस्था के भ्रनुसार उनके समाज की प्राधे से भी प्रधिक जनसंख्या के 
पास निज का धर नहीं होता । ब्रह्मचारी, वनस्थ, संन्यासी झौर श्रन्य ऐसे ही उपयोगी मनुष्य केवल ग्ृहस्थों के ही 
घरों में ग्राश्नय ग्रहरा करते हैं। इसीलिए श्रार्यों को घर के विषय में बहुत ही सोच समभकर नियम बनाने पड़े हैं । 
हमने जिन ब्रह्मचारी, वानप्रस्थी और संन्यासियों को बिना घर द्वार के लिखा है, उनमें वानप्रस्थी और संन्यासी दोनों 
भ्रार्यजीवन का अ्रन्तिम उद्देश्य पूरा करने के लिए मोक्षमार्ग का पूर्णा ग्रवलम्बन किये हुए विचरते हैं । तीसरे ब्रह्मचारी 
लोग गृहस्थ बनकर और फिर उन्हीं दोनों का भ्रनुकरण करनेवाली शिक्षा और दीक्षा को प्राप्त करते हुए फिरते हैं । 
इन तीनों दलों को सहायता देने और स्वयं दोनों भ्रन्तिम दलों में प्रवेश करने के लिए ही गृहस्थाश्रम की व्यवस्था है 
इसीलिए तीन भाग जनता के पास मकान नहीं होते भ्रौर एक भाग जनता के पास मकान होते हैं, जो केवल उपयुक्त 
तीनों श्राश्नमियों की सेवा करने के लिए ही होते हैं प्रौर किसी दूसरे काम के लिए नहीं । भ्रतएव श्रा्यों के मकान ऐसे 
ही होना चाहिये जो ब्रह्मचारियों, वानप्रस्थियों और संन्‍्यासियों की चाल ढाल के विपरीत न हों, उनमें मोह ग्रोर 
वासना का जहर डालनेवाले न हों और गृहस्थ के प्रति घृणा, उपेक्षा तथा तिरस्कार उत्पन्न करनेवाले न हों । भ्रत्युत 
श्रार्यों के घर ऐसे हों जो मोक्षमा्गियों को अपने निकट बुलाते हों ग्रोर गृहस्थ को भी वनस्थ बनने में सहारतग देते हों । 

एक भआराये जब ब्रह्मचर्याश्रम से झ्ाकर गृहस्थ बनता है, तो ब्रह्मचारियों, वानप्रस्थियों और संन्यासियों में एक 
प्रकार का बल प्राप्त होता है। उनको विश्वास हो जाता है कि हमारी सेवा करने के लिए और हमें सहायता देने के 
लिए श्रव एक और मजबूत वाहुबलवाले दम्पति ने भ्रपने घर में भ्रग्नि की स्थापना की है। इसी प्रभिप्राय से आर्थों ने 
विवाह के बाद भ्रपने कुटुम्ब से पृथक्‌ होकर जुदा रहने में ही धर्म माना है । मनु भगवान्‌ कहते हैं कि 'पृथर््‌ विवर्धते 
घर्मस्तस्मादर्न्या पृथक्‌ क्रिया' प्र्थात्‌ श्रलग रहने से ही धर्म बढ़ता है, इसलिए भर्बग ही रहना चाहिये । यही बात 
गौतमसूत्र-- भ्रध्याय २८ में इस प्रकार लिखी है कि 'पिता की मृत्यु के पश्चात्‌ भ्रथवा पिता के जीते ही जी जब माता 


के पुत्र जनने का समय व्यतीत हो जाय, तब सब पुत्र पिता की सम्पत्ति बाँद लें'। इसी तरह शुक्रनीति में भी 
लिखा है कि-- 

सदा रप्रौदपुत्रां दाक्‌ भ्रेयोडर्थों विभजेत्पिता । 

सदारा भ्रातर: प्रोढा: विभजेयु: परस्परम्‌ ।। 


प्र्थात्‌ युवा ग्रोर विवाहित पुत्र भ्रथवा भाई कल्याण के लिए परस्पर गृहस्थी को बांट लें भौर जुदा हो जायें । इस 
पृथक्ता का केवल इतना ही कारण है कि प्रत्येक विवाहित पुरुष बहुकुटुम्ब के कलह, प्रमाद श्ौर आलस्य से हटकर भ्रलग 
घर बनावे भर बाहुबल से मोक्षाथियों की सेवा भ्ौर सत्संग से खुद भी मोक्षमार्गी बन जाय । तात्पर्य यह कि गृहस्थों के 
घर मोक्षमार्ग के केन्द्र होना चाहिये, जिनमें देव, पितर, ब्रह्मचा री, संन्यासी, पापरोगी, श्वपच श्रौर पशु पक्षी, कीट पतड् 
तठृणा पल्लव सभी की पूजा हो श्रौर सभी को सहारा दिया जाय । ऐसे घर जिन में निरन्तर मोक्षाथियों की सेवा होती हो 
प्रोर जहाँ निरन्तर मोक्ष प्राप्त करने का ही उद्योग होता हो वे ऐसे ही होना चाहिए जो स्वच्छ, सात्विक, भ्रभयदान देने 
वाले और रम्य हों। उन मकानों से झ्रभिमान, विलास और अपवित्रता की बू न भ्राती हो, प्रत्युत शान्ति मिलती हो । 
यही कारण है कि झायों ते ग्रपनी सभ्यता में बहुत ही सादे मकानों को स्थान दिया है और यही कारण है कि पुराने जमाने . 
में श्रायों के मकान बहुत ही सादे होते थे। 'महाभारत-मीमांसा' पृष्ठ ३७५ में रायबहादुर चिन्तामशि विनायक वैद्य, 
एम० ए० लिखते हैं कि 'हिन्दुस्थान में प्राचीन काल में प्रययः लकड़ी और मिट्टी के ही मकान ये । दुर्योधन ने पाण्डवों के 
रहने के लिए जो लाक्षागृह बनवाने की श्राज्ञा दी थी, उसमें लकड़ी मिट्टी की ही दीवारें बनाने को फहा गया था । इन 
दीवारों के भीतर राल, लाख प्रादि ज्वालाग्राही पदार्थ डाल दिये गये थे और ऊपर से मिट्टी लीप दी गई थी । जब पाण्डवों 
के सरीशषे राजपुरुषों के रहने के लिए ऐसे घर बनाने की आज्ञा दी गई थी, तब यही बात सिउ्ध होती है कि महा भारतकाल में 
बड़े लोगों के घर भी मिट्टी के हीं होते थे'। यह बात बिलकुल ही ठीक है । आर्यों के घर ऐसे ही होते थे । पर इसका मतलब 
यह नहीं है कि भाय लोग ईंट बन।ना था पत्थर काटकर जोड़ना नहीं जानते थे। वे इईंटों को पकाना जानते थे भौर ईंटों 


बेदिक आयों की सभ्यता श्ष्र 


से हवनकुण्ड और हवनमण्डप बनवाते भी थे, यहाँ तक कि बड़े बड़े लोहे के किले भी बनवाते थे। यह बात 
'भ्रग्त इृष्टका” का वर्णन करते हुए यजुवेद में और झआयसी पुर का वर्शान करते हुए ऋग्वेद में लिखी भी है, 
किन्तु जैसा कि हम श्रभी कह श्राये हैं, श्रार्यों के रहनेवाले मकान समोक्षार्थियों के टिकने और मोक्षार्थ की चरचा 
करने ही के लिये थे, इसलिए वे प्रमाद उत्पन्न करतेवाले ढंग के नहीं बनाये थे । भव्य भवनों ग्रौर साधारण आये 
घरों में क्‍या भ्रन्तर है और दोनों से क्या क्या हानि लाभ है, यहाँ हम बतलाने का यत्त करते हैं । 


सादे सीधे, मिट्टी लकड़ी और घास के छोटे छोटे मकान भाड़ने और लीपने पोतने से नित्य पबित्न हो जाते हैं, 

परन्तु बड़े ऊंचे और ईंट पत्थर के मकान इतनी जल्दी रोज साफ नहीं हो सकते । ईंट पत्थर के मकान गर्मी में ग्रधिक 
गर्म और सर्दी में अधिक सर्द तथा वर्षा में अधिक गर्मी उत्पन्न करते हैं, पर मिट्टी लकड़ी और छप्पर के भकान गर्मी में 
ठंढे, सर्दी में गर्म और वर्षा ऋतु में बड़े ही हवादार हो जाते हैं । वर्षाकाल में धास का छप्पर तो बड़ा ही झ्रानन्ददायक 
होता है! सादे मकान बहुत ही थोड़े श्रम भ्रौर खर्च से बन जाते हैं, परन्तु ईंट पत्थर के भव्य भवनों में लाखों रुपया 
लग जाता है। आज इमारत के व्यर्थ खच के कारण नबीन स्कूलों और कॉलेजों का खुलना कठिन हो रहा है। नवीन 
स्कूल का नाम लेते ही बिल्डिग का प्रश्न सामने श्राता है श्रोर हजारों की बात लाखों में बदल जाती है भ्ौर सारी स्कीम 
विभाग में ही पड़ी रह जाती है। परन्तु यदि सादे मकानों का अनुकरण किया जाय तो प्रत्येक तहसील में थोड़ी ही लागत 
से एक एक कॉलेज खुल सकता है । इसलिए भव्य भवनों से सादे मकाव अधिक उपयोगी हैं । सादे मकानों की उपयोगिता 
उस सभय बहुत ही श्रच्छी तरह समभ में श्राजाती है, जब भूकम्प, श्रग्तिकाण्ड झथवा नदियों के प्रवाह से गाँवों का 
नाश होता है । ऐसी आरपत्तियों में से भूकम्प कै कारण तो छप्परवाले मकान गिरते ही नहीं । रहा झग्तिकाण्ड झौर 
जलप्रवाह, यद्यपि इनसे सादे मकान भी नष्ट होते हैं पर सादे घरों के नष्ट होने में भव्य भवनों की श्रपेक्षा बहुत ही कम 
हानि होती है। कम हानि के कारण छोटे मकानवाला दस बीस दिन में ही अपना नया मकान फिर बना लेता है, 
परन्तु भव्य भबनवाले का तो फिर दूसरा भव्य भवन श्राजीवन बनवाया ही नहीं बनता । इसका मतलब यह हुआ्आा कि 
सादे मकान सरदेब कायम रहते हैं, पर भव्य भवनों की स्थिरता में सन्देह है। बड़े मकानवालों में स्वाभाविक ही 
अभिमान और प्रमाद होता है, पर साधारण मकानवाले बहुत ही सरल होते हैं। बड़े मकानों में रहते ही नौकर, 
फरनीचर, सवारी और श्रनेक प्रकार की पोश्ञाकों श्रौर ठाटबाटों की श्रावश्यकृता भ्रकारण ही उत्पन्न हो जाती है, 
पर सादे मकानों से ये बातें उत्पन्न नहीं होतीं । भव्य भवनों और सादे मकानों में जो सबसे बड़ा अन्तर है, वह मोह 
झौर पैतृक सम्पत्ति का है। सादे मकानवाले जब चाहते हैं तब अपने मकान को छोड़कर सुविधा के साथ दूसरी जगह 
नया मकान बना लेते हैं प्रौर बात की वात में ग्राम, जिला झौर प्रान्त को: भी छोड़ देते हैं, जिसका नमूना हम नित्य 
खानेबदोद्यों-नट, कंजर और हबूड़ों में देखते हैं। पर ऊँची हवेलीवाले हजार हजार मुसीबतों के भ्राने पर भी अपनी 
कोठी के मोह से न कहीं जा सकते हैं भर न भ्रमीरत की व्यर्थ बू को दिमाग से निकाल सकते हैं, प्रत्युत उसी पुरानी 
कोठी को सम्पत्ति मानकर उसी के पत्थरों में पेर रगड़ा करते हैं। इसलिए भव्य भवन और बड़ी कोठियाँ मनुष्य की 
स्वाभाविक रहन सहन के बिलकुल ही विपरीत हैं। इन्द्रींने मनुष्य में सबसे पहिले मिलकियतर के भावों को उत्पन्न 
किया है और इन्हींने पैतक सम्पत्ति के भावों की जड़ जमाई है। इसलिए मोह, ग्रभिमान और झालस्य उत्पन्न करने- 
वाले ऐसे मकानों को ग्रायों के प्रपती सभ्यता में स्थान नहीं दिया । आरयों के मकानों का आदर्श वर्णन करते हुए 
अथवेवेद में लिखा है कि-- 

तृणराबुता पलदान्वसाना राजीव शाला जगतो निवेशनी ! 

मित्ता पुथिय्यां तिष्ठसि हश्तिनीव पह्ती । ( अथर्ववेद ६&।३।१७ ) 

या द्विपक्षा चतुष्पक्षा धद॒पक्षा या निमीयते । 

अष्टापक्षां दशपक्षां शालों सातस्य पत्मोसग्लिमंभ इदा शये । ( भ्थवंवेद ६३।२१ ) 


५६५ बंदिक संम्पात्त 


प्र्थात्‌ तृण से छाई हुई श्रौर तोरण बन्दनवारों से सजी हुई हे शाला ! तू सबको रात्रि के समय शांति देनेवाली 
है श्रौर लकड़ी के खंभों पर हस्तिनी की भाँति थोड़ी सी जमीन में स्थित है। जो शाला दो छुप्परवाली, चार छप्पर, 
वाली झै छुप्परवाली और श्राठ तथा तथा दश छप्परवाली बनाई जाती है, उस इजत बचानेवाली शाल (घर) में मैं 
जठराग्नि और गर्भ के समान निवास करता हूँ। बैदिक प्रार्यो के चरों का यही प्रादर्श है। इन्हीं घरों में रहकर वे 
ईश्वरपरायण मोक्षार्थी भक्तों को प्राश्रय देते थे श्रौर स्वयं उनके सत्सज्ञ से मोक्षसाधन में सदेव रत रहते ये । यही 
कारण है कि वेश्यवर्ण के द्वारा संशोधित पृथिवीखण्डों में जहाँ का जल बायु उत्तम होता था, पशुभ्रों के लिए चरने 
योग्य बड़े बड़े चरागाह होते थे भ्लौर जंगलों तथा ऊँचे पहाड़ों का हृदय होता था, वहीं वे श्रपनी वस्ती बसा देते थे । 
झ्रार्यों के घर मिट्टी, लकड़ी श्रौर घास के फूल फलों की वाटिकाओं से घिरी हुई ऊँची भूमि पर, नदी के निकट कूप 
तड़ागों से श्राप्याथित श्रौर उर्वरा भूमि पर बनाये जाते थे । मकान बनाते समय इस बात का ध्यान रहता था कि 
प्रत्येक घर दूर दूर पर उतनी भूमि को छोड़कर बनाया जावे, जिसमें एक कुद्ुम्ब के योग्य भोजन वस्त्र श्रौर पशुचारन 
उत्पन्न हो सके । मकानों का यह ढंग बंगाल श्रौर मध्यप्रदेश में कहीं कहीं श्रब तक जीवित है । 

ग्रच्छे आार्यगृहों में दश छप्पर श्र्थात्‌ दश भिन्न भिन्न कमरे होते ये । इनमें पाँच श्रन्दर की ओर झौर पाँच मकान 
की दीवार के बाहर की ओर | भीतरवालों में एक कमरा गृहपति का, दूसरा ग्रहपत्नी और छोटे बच्चों का, तीसरा 
ग्रतिथि का, चौथा पाठशाला का जहाँ गाहंपत्याग्ति रहती है भझौर पाँचवाँ बाहर से अ्रध्ययनार्थ श्राये हुए 
बह्मचारी का होता था। घर से बाहरवाले कमरों में एक नर पशुओं का, दूसरा मादा पशुओं का, .तीसरा 
रोगी का, चोथा स्नान का, पाँचबाँ कृषि के पदार्थों के संग्रह का होता धा। बस, इसके ग्रतिरिक्त मकान में 
बहुत से खण्ड बनाकर अनेकों कोठरियाँ बनवाना निरर्थक समझा जाता था। सच है, अधिक कमरों की आवश्यकता 
भी तो प्रतीत नहीं होती । भ्रायेसभ्यता की स्थिरता तो सादे, स्वच्छ श्रोर घरों छोटे में ही रह सकती है । इसलिए सादे 
ही घर होना चाहिये श्रोर ऐसे ही सो दो सौ सादे घरों का ग्राम होना चाहिये, तथा प्रत्येक ग्राम के बाद बहुत सा 
जंगल छोड़कर फिर दूसरा ग्राम झ्राबाद करना चाहिये। क्योंकि ग्राम्य जंगल में ही बनस्‍्थों का निवास हो 
सकता है। ममुस्मृति में लिखा है कि प्रत्येक ग्राम में चारों ओर एक सो धनुष भूमि छोड़ देना चाहिये भ्ौर बढ़े नगरों 
के चारों प्रोर इससे तिगुनी चरभूमि को छोड़ना चाहिये । + श्रार्य ग्रामों में जहाँ तक हो सभी बर्ग और सभी पेशे 
के लोगों को बसाना चाहिये । बैद्य, राजकर्मचारी वेदवेत्ता और यज्ञ करानेवाला तो अवश्य ही बसे । जिस प्रकार के 
ये ग्राम हों उसी प्रकार के सादे गृहों से बने हुए ही नगर अ्रथवा घुर भी होना चाहिये । आ्रार्यग्राम श्रोर आार्यपुर या 
नगर में बड़ा अन्तर नहीं है। जहाँ बड़े जंगल से घिरकर दी चार कोस तक दस बीस छोटे छोटे ग्राम श्रा जाते हैं, 
वही पुर हो जाता है और ये छोटे छोटे ग्राम ही उसके मुहल्ले हो जाते हैं। ऐसे पुर या नगर बहुधा बाजार या 
राजा के कारण बन जाते हैं, पर वे श्राजकल के नगरों की भाँति नहीं होते । झ्राजकल के नगरों के मकानों में तो नीगे, 
ऊपर , अगल बगल सर्वत्र पैखाना ही पेखांता भरे होते हैं । किन्तु प्रायंसाहित्य में मंगी श्रौर पैखाना के लिए कोई 
शब्द नहीं है /रमसे ज्ञात होता है कि श्रारयनगर जंगलों से और उसके मुहल्ले बाग बगीचों तथा चरागाहों से घिरे थे 
झौर लोगजंगलों में ही शौच के लिये जाते थे । यही प्रायंगहों और प्रार्यग्रामों तथा आ्रार्यनगरों का दिग्दशेन है । 

आय-म्रहस्थी 

आर्य की चौथी शाखा गृहस्थी है । भोजन, बस्त्र और गृह के तैयार करने में जिन पदार्थों की आवश्यकता होती 
है और जो पदार्थ स्वास्थ्य श्नौर ज्ञानवृद्धि में सहायक होते हैं, उन सबकी गणना गृहस्थी में है। ग्राये-गृहस्थी के स्थृल 
रूप से सात बिभाग हैं। इन सातों के ताम बर्तन, पशु, रोशनी, श्रौषधि, पुस्तक और शस्त्रास्त्र हैं। यहाँ हस क्रम 





से इन सबों का वर्रान करते हैं । 


न> नाना 


-+- घनुः शत परीहारो ग्रामस्य स्थात्‌ समंततः | 
शम्यापातास्त्रयो वापि त्रिगुणो नगरस्थ तू ॥ (मनु० ८ा२३७) 


वैदिक आयों को सभ्यता ५६३ 


प्राये- गृहस्थी में सबसे पहिली वस्तु बर्तन हैं। बतंन का उपयोग खाने पीने, पकाने श्रौर यज्ञों के कामों में होवा 
है। खाने पीने के बतंनों के लिए प्रथवंवेद में लिखा है कि अलाबुपान्न पात्रमू अर्थात तूबे के बर्तन ही बतेन हैं, प्रन्य 
नहीं । यही बात बर्तनों का वर्णंत करते हुए मनु भगवान्‌ ने भी लिखी है कि 'अलाबु दारुपात्रं मृण्मय बदल तथा! 
भ्र्थात्‌ तू बे, लकड़ी, मिट्टी भ्रौर बाँस के ही बततंन होना चाहिये। इन बतेंनों में खाने पीने के पदार्थों को रखने से 
बिगड़ने का डर नहीं रहता शौर सबको एक समान आसानी से प्राप्त हो जाते हैं। इसी तरह काष्ठ, मिट्टी और पत्थर 
के पात्र यज्ञों में भी काम श्राते हैं, इसलिए ऐसे ही पात्र होना चाहिये जो सबको झ्रासानी से मिल जाये। इस पर कुछ 
लोग कहते हैं कि ये पात्र तो संन्यासतियों के हैं, गृहस्थों के नहीं । किन्तु हम देखते हैं कि श्राज हमारे देश में लाखों 
ग्हस्थ ऐसे हैं जिनके घरों में सिवा काठ के कठौते प्रौर कठैली के, पत्थर के कूडों और कू डियों के, मिट्टी के हंडे भौर 
हंडियों, तश्तरी प्रौर सकोरों के भौर बाँस, घास, पत्ते और मूज के बतनों के एक भी फूल या पीतल का बतंन नहीं है। 

इसी तरह लाखों गृहस्थ ऐसे हैं जिनके घरों में पीतल की केवल एक ही थाली, एक ही बढुवा और एक ही लोटा 
है, शेष जितने बतंन हैं सब लकड़ी, मिट्टी, पत्थर, पत्ते भौर बांस ही के हैं। इसलिए यह नहीं कहा जा सकता कि ये 
बतेन केवल संन्‍्यासियों के ही हैं। इनको संन्यासियों के बतेन कहने का कारण इतना ही है कि संन्‍्यासी इनमें से एक 
ही पदार्थ का एक ही बतंन ले सकता है सब पदार्थों के एक साथ गनेक़ों बर्तन नहीं । परन्तु गृहस्थ हर चीज के कई 
बतंन रख सकता है इसलिए संनन्‍्यासी भ्रौर गृहस्थ के बतेन की तुलना नहीं हो सफती। हमारे देश में श्राजतक 
यह रिवाज है कि गृहस्थ के घर में कुम्हार प्रिट्टी के बतेन, नट बाँस के बरत॑न और बारी पत्तों के बतेन जितने आवश्यक 
होते हैं, उतने हयेशा दे जाता है भ्नौर साल के अन्त में गृहस्थ की उपज का ग्रमुक भाग ले जाता है, पर संन्यासी के 
साथ इस प्रकार का कोई बन्दोबस्त नहीं है। इसलिए उपयुक्त बत॑नों को केवल संन्यासियों के बर्तन नहीं कहा जा 
सकता, प्रत्युत यह कहा जा सकता है कि जो बेन सबको एक समान सरलता से प्राप्त हो सकें भ्रौर जो भोजत को 
सुरक्षित रख सकें, उन्हीं का प्रायंसभ्यता में समावेद्ञ है । फूल, पीतल, एल्युमीनियम, जमंन सिल्वर और चांदी झादि 
के बतेनों का नहीं | क्योंकि ये सबको सरलता से एक सम।न प्राप्त नहीं हो सकते । 

पशु भी आयें गृहस्थी की प्रधान सामग्री हैं। इसीलिए वेदों में पशुओं की प्राप्ति के लिए सैकड़ों प्रार्थनाश्रों का 
बशणंनत है । क्योकि श्रार्यसभ्यता में पशुभों से छे प्रकार का काम लिया जाता है । पर्थात्‌ झायों के पशु भोजन, वस्त्र, 
लेती, सवारी, पहरा भौर सफाई का काम देते हैं । गाय, भेंस, बकरी और भेड़ी से दूधघृतादि खाद्य पदार्थ प्राप्त होते 
हैं। भेड़ी भ्ौर बकरियों से वस्त्रों के लिए ऊन प्राप्त होती है । बेल, भैंस, ऊँट, घोड़े, गधे और हाथी से सवारी 
बारबरदारी झोर खेतों के जोतने तथा सींचने का काम लिया जाता है । कुत्ता पहरा देता है भौर सुबर सफाई का 
काम करता है। इसलिए भ्राये ग्ृहस्थी में पशुओं का बड़ा महत्व है । 

भारये शहस्थी में रोशनी भी अधान वस्तु है। क्योंकि पश्राये सभ्यता में दीपदान का बड़ा महत्त्व है। जहाँ प्तिथिं 
षोडशोपचार गिनाये गये हैं, बहाँ प्रतिथिपूजा में दीपदान भी रक्खा गया है! इसके सिवा श्रायों का कोई भी घामिक 
कृत्य भारंभ नहीं होता, जब तक दीपक न जला लिया जाय । इसलिए दिन के समय में दीपक जलाया जाता है भ्रार्यों 
का दीपक सर्देव धी से ही जलाया जाता है| घृत की रोशनी के समान नेत्र को सुख देनेवाली कोई दूसरी रोशनी 
नहीं है । इसलिए भ्रार्य ग्रृहस्थों में भ्रन्धकार को दूर करनेवाला दीपक भप्रावश्यक समझा गया है । 


आये गृहस्थी में झोषधियों का संग्रह भी प्रावश्यक है। पर इसका यह तात्पय नहीं है कि भायों को सदैव 
ग्रौषक्षियों का सेवन करना चाहिए। भ्रौषधियों के संग्रह का कारण इतना ही है कि न मालूम किस समय कैसी दुघंटना 
हो जाय और भौषधि की आवश्यकता पड़ जाय । क्योंकि गृहस्थ को इस प्रकार के प्रसंग भ्राया ही करते हैं, जिनमें 
तुरन्त ही ओषधी की भ्रावश्यकता पड़ जाती है । इसलिए ऐसी झ्ौषधियाँ जो तरन्त नहीं बन सकतीं और जिनकी 
3. 


शहर वेदिक सम्पास 


आ्रावश्यकता तुरन्त ही पड़ती है, उनका आाये-गृहस्थी में प्रवश्य संग्रह रहना चाहिये । यद्यपि प्रायुवेंदशास्त्रं का यही 
मतलब है कि कोई कभी बीमार न हो । क्योंकि श्रायुवेंद कहते ही उस विद्या को हैं, जो बीमारियों से बचने का 
ज्ञान देती है, तथापि दुर्देव के कारण शरीर में चोट लगने से, थक जाने से झ्रौर मलों के संचय हो जाने से जो 
प्रस्वस्थता उत्पन्न हो जाती है, उसका उपाय करना पड़ता है। चोट लगने से, किसी अर्ज़े के दृट फुट जाने से जो 
भ्रस्वस्थता होती है, उसमें दर्दी की देखभाल, सेवाशुश्रृषा और मरहम पट्टी से ही श्राराम पहुँचता है, दवा दारू 
से नहीं । इसी तरह थकावट से जो भस्वस्थता होती है, उसमें भी श्राराम करने से ही लाभ होता है, आौषधि से नहीं । 
किन्तु जो श्रस्वस्थता रोगों के कारण होती है, उसमें कुछ बिलक्षण उपचारों की श्रावश्यकता होती है। क्योंकि माधव 
मे भ्रपने निदान में लिखा है कि 'सर्वेबसेव रोगणां मिदान कुपिता मलाः' भ्रर्थात्‌ समस्त रोग मलों के संचय ही से 
उत्पन्न होते हैं प्लौर यह संचित मल ही कभी कफ होकर, कभी प्रतिसार होकर, कभी फोड़ा फुनसी बनकर भ्रौर 


कभी ज्वर तथा वमन के रूप में परिणत होकर नाना प्रकार के रोगों के नामों से प्रकट होते हैं। इसलिए इन मल- 
जन्य रोगों को चार उपायों से दूर किया जाता है । चरकाचार्य कहते हैं कि-- 


पाचनान्युपवासभ्र व्यायामभ्व ति लड घनम्‌ । 
चतुष्प्रकारा संशुद्धितेमतञ््च विरेचनम् ।। 


प्र्थात्‌ पाचक पदार्थों के खाने, उपवास, व्यायाम और लझ्भून के करने तथा वमन और विरेचन का प्रयोग 
करने से मलों की शुद्धि हो जाती है| इत उपचारों में फलोपवास, लद्णून भौर बमनविरेचनों को सभी जानते हैं, 
परन्तु आयेसभ्यता में मलों की शुद्धि का एक दूसरा ही उपाय बतलाया गया है, जिसे प्रायः लोग भूल गये हैं । वह 
तरीका प्रारायाम है। प्राणायाम का गुण वर्णन करते हुए मनु भगवान्‌ कहते हैं कि-- 
दह्न्ते ध्मायमानातां धातूनां हि यथा सला: । 
तयेन्द्रिया्णा दह्मम्ते दोषा: प्राणस्प मिग्रहात्‌ ॥| 


अर्थात्‌ जिस प्रकार अग्नि में तपाने से घातुओ्रों के मल नष्ट हो जाते हैं, उत्ती प्रकार प्राणायाम करने से इन्द्रियों 
के दोष नष्ट हो जाते हैं ! इसलिए यद्यपि नित्य प्राणायाम करनेवाले फलाहारी झ्रार्यों के शरीरों में मलों का संचय 
नहीं होता, तथापि कभी कभी श्रचानक ही सान्निपातिक रोगों का भ्राक्रमण हो जाता है, जिससे मृत्यु की प्राशद्धा 
उत्पन्न हो जाती है। अतएव चतुर वैद्यों से भ्च्छी औषधियों को लेकर प्रवश्य श्रपने घरों में रख छोड़ना चाहिये । 

आ्राय-गृहस्थी में पुस्तकों का भी बड़ा महत्व है । इसलिए प्रत्येक झर्य के घर में वेद, वेदों के अद्भ, उपाज़ं, 
स्मृतियाँ, दर्शन, इतिहास झौर अन्य ऐसे ही ज्ञान विज्ञान को बढ़ानेवाली पुस्त कें होना चाहिये | पर व्यर्थ बकवास 
करनेवाली और ज्ञान के स्थान में अज्ञान को फैलानेवाली तथा मनुष्यों की रुचियों को तामस बनानेवाली पुस्तकें न 
होना चाहिये । क्‍योंकि उच्च कोटि के थोड़े से भी ग्रन्थ ज्ञानवृद्धि में जो सहायता करते हैं, उतनी सहायता अनिश्चित 
सिद्धांतों के प्रचार करनेवाले हजारों ग्रन्थ भी नहीं कर सकते | ऋषियों के लिखे हुए सो पचास ग्रन्थों के श्रवलो कतन 
करने से ही जो ज्ञान में स्थिरता होती है, वह बड़े बड़े पुस्तकालयों की हजारों पुस्तकों के पढ़ने से भी नहीं होती । 
इसीलिए शास्त्र में भ्रनिश्चित सिद्धांतों का संग्रह करवा मना किया गया है। सांख्यशास्त्र १२६ में कपिलाचाये कहते 
हैंकि अभियतत्वेडवि नायोक्तिकस्प स॑ ग्रहोड्न्यया बालोस्मत्तादिसमश्वस्‌' अर्थात्‌ बालकों और उन्मत्तों के समान प्रनिश्वत 
घोर युक्तिहीन बातों का संग्रह करना व्यर्थ है। इसलिए प्रन्थ बही संग्रह करने योग्य हैं, जो सनातन सिद्धांतों का अखेण्ड रूप 
से प्रचार करते हों भौर प्रार्णियों को इस लोक झौर परलोक में सुख पहुँचाने को विधि श्रौर युक्ति की दिक्षा देते हों । 

श्रा्य-गृहस्थी में यन्‍्त्रों का भी समावेश है। पर वैदिक यन्त्र बही हैं, जो किसी पशु या मनुष्य की कमेक्षेत्र संकीरों 
नहीं करते। भ्राये सभ्यता में ऐसे यंत्रों का समावेश नहीं है, जो किसी पशु की सहायता के बिना केवल स्ट्रिग, स्टीम 
प्रथया विद्य उक्ति के द्वारा थोड़े से मनुष्यों की सहायता से चलाये जायें भौर जिनके कारण हजारों पशुओरों और 
मनुष्यों का कमेक्षेत्र कक जाय । वैदिक यन्त्रों का नमूना सूत कातने का पुराना चर्खा, कपड़ा बुनने का पुराना साँचा भोर 
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बन बताने का कुम्हार का पुराना चक्र है। परन्तु भ्रवैदिक यन्त्र प्राजकल के मोटर, ट्राम, रेल भौर मिलइंजिन हैं, 
जिनके कारण लाखों पशु भौर मनुष्य निकम्मे, निरुपयोगी भौर भाररूप हो गये हैं। यन्त्र हिसाकारी हैं, इसलिए 
झारये सभ्यता में इनका समावेश नहीं है। आारययन्त्र तो वही हैं जो सनातन से पशुप्रों भौर मनुष्यों के द्वारा चलाये 
जाते हैं। इसलिए झ्ायें-गृहस्थी में उनका संग्रह श्रवश्य होना चाहिये । 

प्राय गृहस्थी में शस्त्रास्त्र भी आवश्यक हैं । प्राचीन कुल्हाड़ी, आरा, बसूला, निहाय, हतौड़ा, संसी, सूई, केंची 
अ्स्तुरा, धनुषबाण, तलवार झौर भाला श्रादि प्लार्य सभ्यता के हस्त्रास्त्र हैं। इनमें किसी प्रकार की कला का प्रयोग 
नही होता, इसीलिए ये झाय॑ सभ्यता में गिते जाते हैं। किन्तु जिनमें कला का योग होता है, वे अन्य प्राणियों का 
कर्मक्षेत्र रोकतेवाले होते हैं, इसीलिए वे ग्रायंसभ्यता में नहीं गिने जाते । परन्तु प्रार्यों के घरों में शस्त्रास्‍्त्रों का रहना 
बहुत ही आवश्यक है, अतएव सादे दास्तास्त्र ही भरार्य-गृहस्थी में स्थान पाने योग्य हैं। गृहस्थी से सम्बन्ध रखनेवाले इन 
सात प्रकार के पदार्थों के अतिरिक्त यदि और कोई वस्तु ग्ृहस्थी में उपयोंगी और श्रावश्यक समझी जाय, तो उसका 
भी संग्रह करना चाहिये | पर इस बात का सदैव ध्यान रखना चाहिये कि प्राये-गहस्थी की चीज वही हो सकती है, 
जिसके प्राप्त करने में न किसी प्राणी की कोई हानि हो, न मनुष्य-समाज में अ्समानता और ईर्ष्या उत्पन्न हो भौर 
न उसके प्राप्त करने में अ्रपने को ही कष्ट करना पड़े, प्रत्युत जो पदार्थ झासानी से सबको एक समान प्रात्त हो सकें 
वही भ्ार्य-गृहस्थी में सम्मिलित हो सकते हैं। क्योंकि मोहक पदार्थों का संग्रह करके मनुष्यों में प्रकरणान्तर से जोरी 
की प्रकृति उत्पन्न कराना पग्रार्यसभ्यता के विपरीत है। श्रार्यसभ्यता में चोरी के लिए गुंजायश नहीं है । यही कारण 
है कि श्रा्यों की भाषा संस्क्ृत्‌ में ताला और चाभी के लिए कोई शब्द नहीं है। इसलिए श्रार्यों की ऐसी ही गृहस्थी 
हो सकती है, जिपरके लिए ताला चाभी का प्रबन्ध न करना पड़े । 

यहाँ तक हमने आार्यों के अर्थ की चारों शाखा्रों की श्रालोचना करके देखा तो ज्ञात हुआ कि जिस ढंग से वे 
इस सृष्ठि से अर्थ का संग्रह करते हैं, उससे न तो किसी भी प्राणी को कोई कष्ट ही होता है श्रोर न झ्रार्यों के लोक- 
परलोकसम्बन्धी उद्देश्यों की पूर्णता में कोई रुकावट ही होती है, प्रत्युत सृष्टि की सीधी (मनुष्य), भ्राड़ी (पश्वादि) भौर 
उलटी (वृक्षादि) समस्त योनियों के देनलेन में सामज्जस्य उत्पन्न हो जाता है और सबके लिए मोक्षमार्ग सरल हो 
जाता है। क्योंकि झायेलोग अपने अर्थ के चारों विभाग प्रायः पशुओं और वृक्षों से ही लेते हैं औ्लौर उनकी श्रायु तथा 
भोगों का सदैव ध्यान रखते हैं | वे जानते है कि जिस प्रकार मनुष्यों को पशुओं और वृक्षों की श्रवश्यकता होती है, 
उसी तरह पशुओं को वृक्षों और वृक्षों को जलों की झ्रवश्यकता होती है। इसलिए वे सदेव कृषि झौर जजूुलों के 
द्वारा पशुओं के लिए अन्न श्रौर घास का तथा यज्ञों के द्वारा बनस्पतियों के लिए जलों का प्रबन्ध करते हैं। वे इस 
बात को भ्रच्छी तरह समभते हैं कि मनुष्य का जीवन केवल भ्रकेली एक गाय के दूध से ही पार हो सकता है भौर 
गाय केवल जडूलों की धास पर ही बसर कर सकती है । इसी लिए झायों ने अपनी सभ्यता को परिभाषा में मनुष्यों 
को प्रजा, पशुओं को प्रजापति और वृक्षों को पद्ुपति कहा है । इसका यही मतलब है कि प्रजा को पशु पालते हैं भौर 
पशुओं को वनस्पतियाँ पालती हैं। वेद में सेकड़ों जगह पर मनुष्य को 'प्रजया सुवीरा:' कहा गया है। इसी तरह 
शतपथ ब्राह्मण में पशुओं को प्रजापति कहा गया है। वहां पूछा गया कि 'कतमः प्रजापतिरिति' श्रर्थात्‌ प्रजापति 
कौन है ? तो उत्तर दिया गया है कि 'पशुरिति' पर्थात्‌ पशु ही प्रजापति है। जिस प्रकार पशुश्रों को प्रजापति कहा 
गया है, उसी तरह वृक्षों को पशुपति कहा है। शतपथ ब्राह्मण ३।३।१२ में लिखा है कि 'प्रॉषधयो यं पशुपति: 
तस्मात्‌ यदा पशव ओषधो:ः लभस्‍्ते अथ पतोयन्ति' प्र्थात्‌ औषधि ही पशुपति हैं, श्रतः जब पशु औषधियाँ खाते हैं तभी 
स्वामी के कार्यक्षम होते हैं ! इसी तरह यजुर्वेद १६।१७ में भी 'वृक्षेस्यः हरिकेशेस्पों पशुनां पतये नमः लिखकर वृक्षों 
को हरितकेशवाले पशुपति कहा गया है। तात्पयें यह है कि जिस प्रकार प्रजा (मनुष्य) का पालन पशु करते हैं भौर 
पशुझों का पालन वृक्ष करते हैं उसी तरह लौटकर मनुष्य भी पथुझों से घी लेकर भौर वृक्षों से काष्ठ लेकर यज्ञ करता 
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है और यज्ञ से पानी बरसाकर वृक्षों का भी पालन करता है जिससे वृक्ष, पशु झौर मनुष्य झादि सभी प्राणी पूर्ण 
पायु जीकर और अपने अपने कर्मफलों को भोगकर मोक्ष मार्ग के पशथिक बन जाते हैं। यही प्रार्यों के भ्रथंशास्त्र का 
मूल है भर यही श्रार्यों के अथे की प्रधानता का सारांश है । 
काम की प्रधानता 

श्रायंसभ्यता के प्रधान चार स्तम्भों में काम का बहुत ही बड़ा महत्त्व है। जिस प्रकार मोक्ष का सहायक अथे है 
उसी तरह अर्थ का सहायक काम है। यदि काम शथे की सहायता न करे तो अभी हम जिस श्र्थ की प्रधानता का 
वर्णात कर झाेये हैं और प्रामे-ओोजन, आर्ये-उस्त्र- प्राय गृह और आये-गृहस्थी का जो श्रादर्श दिखला आये हैं उसकी 
स्थिरता एक दिन भी नहीं रह सकती । श्रर्थात्‌ यदि मनुष्य काम को मर्यादित न करे तो वह कभी अर्थ को मर्यादित 
कर ही नहीं सकता और न विना श्रथ्ेर्यादा के कभी मोक्ष प्राप्त कर सकता हैं। इसीलिए भश्रार्यों ने काम के विषय 
में बहुत ही गम्भीरता से विचार किया है । संसार में श्राज तक श्रार्यों के अतिरिक्त किसी भी सभ्यजाति ने इस अर्थ- 
शुद्धि के मुलाधार काम पर इतना विचार नहीं किया । सबने अर्थ और काम को एक में मिला दिया है। परन्तु आर्यों 
ने जिस प्रकार शरीर और मन की प्रथक्ता को समझ लिया हैं, उसी तरह शरीर से सम्बन्ध रखनेवाले श्रथे को और 
मन से सम्बन्ध रखनेवाले काम को भी एक दूसरे से पृथक्‌ कर दिया है भ्रोर जिस प्रकार शरीर से सम्बन्ध रगथाले 
भोजन, वस्त्र, गृह और गृहस्थी को भ्रथ के श्रन्तगंत कर दिया है, उसी तरह मन से सम्बन्ध रखनेवाले ठाट बाट, शोभा 
श्रृद्धार और स्त्री पुत्रादि को काम क॑ श्रन्तगंत कर दिया है । क्योंकि ये सभी पदार्थ केवल मनःस्तुष्टि के ही लिए हैं। 
यदि अपना मन काबू में हो तो इनमें से एक भी पदा्े की झ्रावश्यकता नहीं हैं। किन्तु इन सबसे मन का एकदम हटा 
लेना बहुत ही कठिन है। ठाट बाट और शोमा झज्भार से चाहे मनुष्य अपना मत हटा भी ले, पर स्त्री से पुरुष को 
और पुरुष से स्त्री को भन हटाना बड़ा ही दुस्तर है। सच पूछो तो स्त्री पुरुष के स्वाभाविक बन्धन को ही काम 
कहा गया हैं, बनाव चुनाव और शोभा श्वृज्भार तो उनके बन्धन के साधन मात्र हैं। यही कारण है कि मानतस- 
शास्त्र का प्रसिद्ध ज्ञाता शाज़ धर काम का लक्षण करता हुआ लिखता है कि-- 


सत्रीधु जातो मनुष्याणां स्त्री्णां ज पुरुषेषु वा । 
परस्परकृृतः स्नेह: काम इत्पमिधीयते ॥ (शाज़ूघर १॥६) 
प्र्थात्‌ स्त्रियों में पुरुषों का और पुरुषों में स्त्रियों का जो परस्पर स्वाभाविक स्नेह है उसी को काम कहते हैं । 
स्त्री और पुरुष के इस पारस्परिक स्नेह और स्वाभाबिक झ्राकषंण के दो कारण हैं। पहिला कारण तो यह है कि 
मनुष्य श्रनन्‍्त जन्म जस्मास्तरों से अनेक योतियों में स्त्री श्रौर पुरुष शक्ति के सम्मेलन के ही द्वारा पैदा होता हुआ और 
उसी सम्मेलन के द्वारा अन्य जीवों को पैदा करता हुआ चला था रहा है; दूसरा कारण यह है कि वीर्य में पड़े हुए 
जीवों के मोग जीवों को बाहर निकलने और नवीन शरीर धारण करने की प्रेरणा करते हैं। इन्हीं दोनों कारणों से 
स्‍त्री पुरुषों में एक विलक्षण आ्राकर्षश उत्पर्त होता है और मनुष्य रति करने के लिए विवश होता हैं। यह प्राणी- 
मात्र का अनादि अभ्यास है । किन्तु मनुष्य के लिए यह अभ्यास अच्छा भी है और बुरा भी। इस अभ्यास में जहाँ 
तक ग्रार्यसभ्यता का सम्बन्ध है वहाँ तक तो ग्रच्छा है, पर जहाँ से इसमें ग्रतायंता का संचार हौता हैं वहाँ से इसका 
रूप मयड्भूर हो जाता है । मत पर काबू रखकर और श्राबश्यक सन्‍्तान को उत्पन्न करके उस सम्तान को मोक्षमार्गी 
बनाना आरयंतभ्यता है और शोभा श्ृद्धार, ठाट वाट के द्वारा कामुकता को वढ़ाकर और अ्रपरिमित सन्‍्तान को 
उत्पन्न करके संसार में अर्थ संकट उत्पन्न कर देता अनतायंसम्यता है। प्रायंसभ्यता मोक्षामिमुखी है, इसलिए उसका 
श्र्थ (भोजन, बस्तर, गृह, और गृहस्थी) सादा है---उसमें शोभा छद्भार और ठाट बाट के लिए गुंजायश नहीं हैं । 
किन्तु प्रतायेसभ्यता शोभा अज्ार ग्रौर ठाट बाट से सम्बन्ध रखती हैं अतः वह एक तो संसार में भ्र्थ संकट 
उत्पन्न कर देती है, दूसरे छोमा श्ज्भार से कामुकता बढ़ा देती है भ्ौर भ्रमर्यादित सन्‍्तान उत्पन्त 


है 


वेविक भाों की सभ्यता १६७ 


करके श्रर्थ संकट को भौर भी भ्रधिक भयद्भुर रूप दे देती है जिससे दृष्काल, महामारी झौर युद्धों का प्रचण्ड तूफान 
उमड़ पड़ता है झ्ौर सारा संसार श्रशान्त हो जाता है। इसलिए झायाँ ने अपने भ्रर्थ में शोभा श्ज्भार भौर ठाट बाट 
के लिए बिलकुल ही स्थान नहीं दिया, प्रत्युत इसकी गणना काम में की है। क्योंकि श्रृद्धार का स्थायीभाव रति 
है। 'रस-गड्भराधर' नामी ग्रन्थ में पण्डितराज जगन्नाथ लिखते हैं कि--- 


श्यूद़ग रो करुण: शान्‍्तों रौहड़ो बोरोइडू तस्तथा । 
हास्यो भयानकरश्व व बोभसत्सश्र ति ते नव ॥। 
रति: शोकश्न निर्देद: फ्रोधोत्साहश्न विस्मय: । 
हासो भय॑ जुगुप्सा व स्थायोभाव: करमादमी ।। 
अर्थात्‌ श्रृद्धार, करुण, झान्त, रौद्र, वीर, अद्भुत, हास्य, भयानक और बीभत्स ये नौ रस हैं । इनमें श्रृज्भार 
का रति, करुणा का शोक, ज्वान्त का निवेद, रौद का क्रोध, वीर का उत्साह, श्रदूभुत का विस्मय, हास्य का हँसी, 
भयातक का भय और बीभत्स का घृणा स्थायीभाव है । यहाँ शज्भार का स्थायीभाव रति माना गया है । बनाव 
चुनाव श्ौर शोभा शज्भार का परिणाम रति ही है। साहित्यदपण में लिखा है कि--- 
राज्ये सारं बसुधा वसुधायामपि पुर पुरे सोधम्‌ । 
सौधे तल्पं तल्पे वराजूनाडूसबंस्वम्‌ ।। 
श्र्थात्‌ राज्य का सार पृथिवी है, प्रथिवी का सार नगर है, नगर का सार महल है, महल का सार पलड्] है 
आर पलजु का सर्वस्व स्त्री के भ्रद्ध हैं। यहाँ स्पष्ट कर दिया गया है कि एक श्वज़ारप्रिय की मनोभावना किस प्रकार 
रति में समाप्त होती है। इसी प्रकार काम चेष्टा के उत्पन्न करनेवाले श्युज्भारों का वरश|त करते हुए चरकाचाये कहते हैं कि- 


अभ्यड्भोत्सादनस्तानगन्धसाल्यविभूषण्ण: । 
गुहशय्यासनसुखेर्वासो भिरहते: प्रिये: ।। 
बिहड्भानां रतेरिष्टै: स्त्रीणाआचाभरणस्वने: । 
संवाहनवं रस्त्रीणा सिष्टानाअच वधायते ।। 


पर्थात्‌ तेल, उबटन, स्नान, इच्र, माला, आभूषरा, अट्टा लिका, रंगमहल, शय्या, पोशाक, बाग, पक्षियों का कल- 
रव, स्त्रियों के आाभूषणों की कनकार और स्त्रियों से हाथ पर मलवाना भादि समस्त कामचेष्टा के उत्पन्न करनेवाले 
सामान हैं, भ्रतः -इस-प्रका र के श्ृृज्भारमय पदार्थों से निर्वीय भी कामातुर हो जाता है । इस वर्णन से स्पष्ट हो गया कि 
शुद्भार मनुष्य को कामी बनाकर रतिप्रिय बना देता है। पल्चतन्त्र में विष्णु शर्मा ने ठीक ही कहा है कि--- 
निःस्पृहो नाधिकारी स्यान्ताकामी सण्डनत्रिय: । 
नाविदग्ध: प्रिय ज्रु यात्स्फूटबक्ता न वड्चक: ॥ 
झर्थात्‌ निःस्पृह मनुष्य भ्रधिकारी नहीं होता, बनाव चुनाव और शोभा श्वृद्धभारप्रिय मनुष्य प्रकामी नहीं होता, 
- मूर्ख कभी प्रिय बोलनेवाला नहीं होता भौर स्पष्ट बोलनेवाला कभी ठग नहीं होता । सत्य है, शज्भारप्रिय छुैल गुन्डा 
कभी झकामी हो ही नहीं सकता । उसे निश्चय ही कामी होना चाहिये। वह बनाव चुनाव करता ही इसलिए है कि 
उसे रति प्राप्त हो। यह बात हम संसार के अनुभव से भी कह सकते हैं कि श्वृज्भार रति के ही लिए किया जाता है । 
क्योंकि हम देखते हैं कि रति के पश्चात्‌ तो श्वद्धारभज् हो जाता है। इस भड् शज्भार पर खण्डिताशों ने न जाने 
कितने व्यज्भ कहे हैं जो श्यज्भाररस के ज्ञाताओं से छिपे नही हैं। कहने का मतलब यह कि ठाट बाद, शोभा श्यूज़ार 
झभौद विलास तथा भ्रामोद प्रमोद से कामुकता बढ़ती है भौर उस कामुकता से श्रृज़ार की शौर भी उन्नति होती है 
झौर दूने परिमाण से कामुकता का विस्तार होता है। फल यह होता है कि प्रमर्यादित सन्तति से संसार भर जाता है 
झोर भूल, दुष्काल झादि से संसार के प्राणी भकाल ही. में मरने लगते हैं । 


; + 


भ्र्श्द वैदिक सम्प्लि 


सन्तति-विस्तार का भयद्भूर चित्र खींचते हुए प्रो० माल्यस झ्रादि प्रजनन-शास्त्री कहते हैं कि संसार मैं जन- 
संख्या पर्व बढ़ती रहती है भौर उस वृद्धि को प्रकृति सदेब दुष्काल, महामारी झौर युद्धों के द्वारा न्‍्यून किया करती 
है। इसलिए यदि दुष्काल, महामारी झौर युद्धों के सन्‍्ताप से बचना है और यदि बहु सल्तानजन्य दारिद्रथ से बचना 
है हो सम्ताननिरोध का उपाय करना चाहिये, अन्यथा एक दिन ऐसा आनेवाला है कि जनसंख्यावृद्धि के कारण पृथिवी 
है तिल रखने की भी जगह न रहेगी । इस श्राशड्ूग को ध्यान में रखकर पाश्चात्य विद्वानों ने सन्‍्ततिनिरोध के तीन 
तरीके निश्चित किये हैं | पहिले तरीके में उन्होंने कहा है कि कुछ ऐसे यन्त्रों का उपयोग किया जाय जिससे गर्भ ही त 
ठहरे, दूसरा तरीका यह बतलाया है कि ऐसी श्रौषधियाँ खा लीं जायेँ कि सन्‍्तान का उत्पन्त होना ही बन्द हो जाय और 
तीसरा तरीका यह बतलाया है कि इन्द्रियसंयम के द्वारा अखण्ड ब्रह्मचये धारण किया जाय जिससे सन्‍्तान की वृद्धि रुक 
जाय । इन तीनों तरीकों का प्रब तक जो अनुभव हुआ्ना है बह बड़ा ही दुःखद है। यन्त्रों और झषधियों के उपयोग से 
झमेकों प्रकार की व्याधियाँ उत्पन्त हुई हैं जिनके कारण लाखों स्त्री श्रौर पुरुष दुःख पा रहे हैं। मि० थरस्टंन ने इन 
यन्त्रों भर प्रौषधियों के दुष्परिणामों का बड़ा ही लोमहर्षण ग्एंन किया है। अब रहा इन्द्रियनिग्रह, वह इन दोनों से 
भी भ्रधिक भयडूर है | इन्द्रियनिग्रह करना किसी ऐसे बैंसे साधारण मनुष्य का काम नहीं है। उसे तो बहुत ही 
योग्य पुरुष कर सकते हैं। जो योग्य हैं उन्हीं से योग्य सन्‍्तान भी उत्पन्न हो सकती है | परन्तु यदि योग्य मनुष्य संयम 
करके योग्य सन्‍्तान का उत्पन्न करना बन्द कर दें और श्रयोग्य श्रर्थाव्‌ नालायक मनुष्य सन्‍्तान का उत्न्‍्त करना जारी 
रक्‍खें तो परिणाम यह होगा कि भविष्य में समस्त पृथिवी नालायक प्रजा से ही मर जायगी श्ौर फिर वही दुष्काल, 
महामारी, युद्ध और दुःख दारिद्रभ से मनुष्यों का संहार होने लगेगा । इसलिए योग्यों को तो कभी सन्ततिनिरोध के 
फेर में पड़ना ही न चाहिये । - 

झब रहे भ्रयोग्य; सो वे संयभ् कर नहीं सकते, इसलिए पश्चिमीय विद्वानों के ढूंढे हुए तीनों तरीके उपयोगी सिद्ध 
नहीं हुए। परन्तु प्रार्यसभ्यता शोभा, श्वज्भार, ठाट बाट प्रौर आमोद प्रमोद को हटाकर सादे और यत्किड्चत्‌ अर्थ के 
द्वाता विना किसी प्रकार का अर्थसंकट उत्पन्न किये, अपने ब्रह्मचयं-ब्रत से समस्त मनुष्यों को मोक्षाभिमुखी बना कर 
सनन्‍्ततिविस्ता रजन्य प्र्नंसंकट की उलभत को बहुत ही अच्छी तरह सुलमाती है। हमने भायों के अर्थ का विस्तृत 
बन करके दिखला दिया है कि प्रार्यसभ्यता में बनाव चुनाव, शोभा श्वज्भार भ्रौर ठाट बाठ के लिए बिलकुल ही 
स्थान गहीं है । भार्यों का अर्थ बिलकुल ही सादा है, इसलिए उसमें कामुकताजन्य पर्थ॑संकट के उपस्थित होने के लिए 
कुछ भी प्राशंका नहीं है। रही सन्तृतिबिस्तार कौबात, उसको भ्रार्यों ने अपनी एक विशेष शक्ति के द्वारा बहुत ही 
प्रच्छी तरह हल किया था । उन्होंने शज्भा रशुन्य किन्तु सादे भर्थ के द्वारा ब्रह्मचये-ब्रत को घारण करके ऊध्वेरेतत्व श्लौर 
प्रमोषवीर्येत्व की शक्ति से बह सामर्थ्य प्राप्त कर लिया था, जिससे वे जब चाहते थे तब झ्रावश्यक सन्तान उत्पस्त कर 
लेते थे और जब चाहते थे तब सन्‍्तान का उत्पन्न करता एकदस बन्द कर देते थे । ऐसी मनोनिग्रह शक्ति का 
सम्पादन झ्ााज तक संसार में कोई भी सभ्य जाति नहीं कर सकी । यही कारण है कि संततिनिरोथ के जटिल प्रइन 
को भी #ज तक कोई जाति हल नहीं कर सकी । इसलिए हम यहाँ श्ायों की सन्ततिनिरोध की शक्ति और नीति का 
सारांश देकर बतलाते हैं कि किस प्रकार उन्होंने इस दुरूह समस्या को हल किया है। 


आयों की कामसम्बन्धी नीति 
संसार का प्रनुभव बतलाता है कि व्यक्ति, समाज और राष्ट्र को समय समय पर सन्‍्तति भ्रर्थात्‌ जनसंख्या की 
झ्रमावश्यकता, झावश्यकता झौर श्रत्यावश्यकंता होती ही रहती है । जिस समय राष्ट्र झौौर समाज में शान्ति रहती है 
उस-समय मोक्षमार्गियों के अतिरिक्त शेष समस्त समाज को मृत्यु के परिमाण से सन्‍्तान की श्रावश्यकता रहती है । 
परन्तु जिस समय युद्ध जारी हो जाता है प्रथवा समाप्त हो जाता है उस समय संतान की झ्ावश्यकता बेहद बढ़ जाती है । 
इसी तरह शान्ति के समय सुख-शान्ति के कारण सन्‍्तान वेहूद बढ़ जाती है उस समय सन्तान के कम करने की भी 
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ग्रावदयकता हो जाती है। ऐसी दक्षा में इच्छानुपार श्रधिक सन्‍्तति उत्पन्न करने या कम सन्तति करने या बिलकुल 
ही सन्‍्तति उत्पन्न करना बन्द कर देते की शक्ति उसी में हो सकती है जिसकी सामाजिक शिक्षा की दीवार ग्रस॒ण्ड 
ब्रह्मचर्य-ब्रत की नींव पर उठाई गई हो | प्रायों ने अपनी सभ्यता की इमारत भ्रलण्ड 'ह्माचर्य पर ही खड़ी की है, 
इसीलिए पआ्रायंसभ्यता के श्रनुसार झाायों को ब्रह्मचये, वानप्रस्थ और संन्यास श्राश्म के पचहत्तर वे झ्नवण्ड ब्रह्म चयें- 
दा में ही बिताने के लिए जोर दिया गया है और गृहस्थ को भी भ्रधिक रति से बचने के लिए यज्ञोपवीत -संस्कार 
से ही सन्ध्योपासन प्राणायाम, श्यद्भारवर्जेन, सादगी, तपस्वी जीवन भर मोक्षमार्ग का ध्येय बतलाकर प्रमोषवीय॑त्व 
सम्पादन क़रने का उपदेश किया गया है। क्योंकि सत्ततिनिरोध की शक्ति अ्मोघवीये पुरुष में ही हो सकती है श्रौर 
वही प्रावश्यकतानुसार एक, दो भ्रथवा दस सन्‍्तान उत्पन्न कर सकता है श्रौर वही चाहे तो सनन्‍्तानका उत्पन्न करना 
एकदम बन्द भी कर सकता है। झारयसम्यता के इतिहास में इस प्रकार के प्रजोत्पत्तिमम्बन्बी तीन सिद्धान्त और 
तीनों के ऐतिहासिक प्रमाण मिलते हैं, भ्रतः हम यहाँ तीनों का साराँश रूप से वर्णोत करते हैं । 
पहिला प्रमाण उन व्यक्तियों का मिलता है जो क्षीणदोष उत्पत्त होते हैं और जन्म से ही मोक्षमार्गं में लग 
जाते हैं । वे कभी प्रजा की इच्छा नहीं करते । बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में लिखा है कि 'पूर्वे बिद्व!छप: प्रजां न कामन्‍्ते 
कि प्रजया करिष्याम: भ्र्थात्‌ पूर्व समय में विद्वान्‌ सन्‍्तान की कामना नहीं करते थे । वे कहते थे कि प्रजा को क्‍या 
करेंगे । ऐसे ग्राजीवन ब्रह्मचारी इस देशमें हजारों लाखों हो चुके हैं । मनुस्मृति में लिखा है कि--- 
अनेकाति सहर्राणि कुमारग्रह्मतारिण।भ्‌। 
दिव॑ गतामि विप्राणामकुत्वा कुलसस्ततिभु 
भर्थात्‌ हजारों ब्राह्मरा ब्रह्मचारी विना सन्तति के कुमार प्रवस्था से ही मोक्षणामी हो गये । इतना ही नहीं 
कि पूर्वकाल में पुरुष ही इस प्रकार के होते थे, प्रत्युत उस समय की कन्याएँ भी कुमारी रहकर प्राजन्म ब्रह्म वारिणी 
रहकर भोक्षमागिनी होती थीं। महाभारत में लिखा है कि लोमशऋषि युधिष्टिर से कहते हैं कि-- 
अन्रेव ब्राह्मणी सिद्धा कोमारब्रह्मजारिणी । 
योगपुक्ता दिव' याता तपःसिद्धा तर्पास्वनी । 
बभूव धीमतो राजन शडोलस्य महात्मन: । 
सुता धृतवती सांध्दी नियत ब्रह्मतारिणी । 
सा तु तप्ल्य, तपो घोरं दुश्चरं स्त्रोजनेन च | 
गता स्वर्ग महाभाग देवब्राह्मणपुजिता । ( महा० शल्य० श्र० ४४ ) 
प्र्थात्‌ इसी स्थान पर शांडिल्य ऋषि की कन्या धुतवती ने प्राजन्म ब्रह्मचारिणी रहकर झौर विद्वानों से 
सत्कृत होकर मोक्ष लाभ किया था । वहीं पर प्रध्याय ४६ में फिर लिखा है कि--- 
भारदहाजस्य दुहिता रूपेणाप्र तिमा भुवि | 
भ्रतावती नाम विभो कुमारी ब्रह्मचारिणो ॥ 
साहू तस्मिन्‌ कुले जाता भर्तयंस्ती मद्िे ॥ 
बिनोता मोक्ष घ्मतु चरास्येका सुतिव्रतम्‌ 
भर्यात्‌ भारद्वाज की पुत्री श्रतावती ने भी भ्ाजन्म ब्रह्मचयंत्रत पालन किया था। इतना ही नहीं प्रत्युत 
पाशवल्क्य और मैत्रेयी ने विवाह करके भी क भी सन्‍्तान उत्पन्न नहीं - किया। इन ऐतिहासिक प्रमाणों से पाया जाता है 
कि पू्वेकाल में झाये लोग बिना सनन्‍्तति के झाजीवन ब्रह्मचारी रहकर मोक्ष प्राप्त करते ये। जो लोग कहते हैं कि प्राचीन 
प्रार्य सन्‍्तान के पीछे दिवाने फिरते थे, वे गलती पर हैं। मोक्षार्थी प्राय कभी सन्तान की इच्छा नहीं करते थे। क्योंकि 
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ग्रथर्ववेद में लिखा है कि 'ब्रह्मचर्येण तपसा देवा मृत्युमपाष्तत” श्रर्थात्‌ तपस्वी विद्वानु श्राजीवन ब्रह्मचर्यंंवल से ही 
मृत्यु को मारकर मोक्ष प्राप्त करते हैं । सच है, जो मनुष्य दूसरों को उत्पन्न नहीं करता वह निश्चय ही दूसरों के द्वारा 
उत्पन्न नहीं होता । उत्पन्न न होने का सबसे सुगम तरीका यह है कि मनुष्य प्राजीवत ब्रह्मचारी रहे | परन्तु यह 
महाव्रत सबके मान का नहीं है। सब मनुष्य तो सन्‍्तान की इच्छा ही करते हैं। इसीलिए दूसरे प्रकार के भी 
प्रमाण मिलते हैं। इन प्रमाणों के भ्रनुसार सन्‍्तान की इच्छा करना अच्छा भी समझा गया है। क्योंकि इसमें दो 
लाभ हैं। एक तो सन्‍्तान से गृहस्थाश्षम कायम रहता है जिसके प्राश्नय में सारा मनुष्य समाज जीविका प्राप्त करता 
है भौर दूंसरा वीय॑ में पड़े हुए जीव बाहर भाकर मोक्षप्राप्ति की साधना करते हैं । यदि सनन्‍्तान का जन्म ही न हो 
तो वे प्राणी जो भ्रन्य योनियों से घृमकर प्रब मनुष्य शरीर के द्वारा मोक्ष में जानेवाले हैं, सब बीच ही में फंसे रह 
जायें। इसलिए प्रत्यन्त प्रावश्यक है कि योग्य पुरुष एक दो सन्‍्तान को श्रवश्य उत्पन्न करके और शिक्षा दीक्षा से 
योग्य बनाकर समाज को बल पहुँचावे श्रौर उन्हें मोक्षमार्गी बनावे । यह बात प्रार्यंसभ्यता में बड़े महत्त्व की है भ्रौर 
प्रायंसमाज को पुष्ठट करनेवाली है। इसीलिए आपत्तिरहित समाज के समय में श्रा्यों को एक सस्तान उत्पन्त करने के 
लिए बल दिया गया है। मनुस्मृति में लिखा है कि-- 

ज्येष्ठेव जातमात्रेण पुत्री भवति मानव: । ( मनु० ६१०६ ) 

स॒ एवं धर्मंज: पुत्र: कामजानितरान्विदु: । ( मनु० ६१०७ ) 


ग्र्थात्‌ प्रथम पुत्र के उत्पन्न होते ही मनुष्य पुत्री हो जाता है! श्रतः ज्येष्ठ पुत्र ही धर्मज है और दूसरे सब कामज 
हैं। इस प्रमाण से पाया जाता है कि बेदिक आर्येसभ्यता के भ्रनुसार एक ही सन्तान उत्पन्त करता चाहिये, प्रधिक 
नहीं । कई सन्‍्तान उत्पन्न करने से कामुकता का संस्कार हो जाता है श्लौर यह दोष समाज श्रौर मोक्ष दोनों का 
बाधक हो जाता है । वेद स्वयं आ्राज्ञा देते. हैं कि बहुत सी सन्‍्तान उत्पत्न न करना चाहिये। ऋग्वेद १।१६४।३२ में 
लिखा है कि 'बहुप्रजा निऋ'तिमा विवेश' प्रर्थात्‌ बहुत सन्‍्तानवालों को बहुत दुःख उठाना पड़ता है। इसलिए ऋग्वेद 
३।१।६ में श्राज्ञा देते हैं कि 'तना अन्न युवतयः सयोगीरेक गर्भ दधिरे सप्त बाणी: अर्थात्‌ सप्तपदी ( विवाह ) की हुई 
युवती स्थियाँ एक ही गर्म धारण करें । इन प्रमाणों से सूचित होता है कि सामाजिक श्रावश्यकताओं की पूर्ति के 
लिए झआार्यों को एक ही सन्तान उत्पन्त करने की श्राज्ञा है, अधिक की नहीं । कदाचित्‌ एक भी पुत्र उत्पन्त न हो तो 
कोई चिन्ता करने की बात नहीं | पुत्र के अभाव की चिन्ता से कुछ लोग दूसरे का पुत्र गोद लेते हैं पर वह्‌ 
बेदानुकूल नहीं है । क्‍योंकि वेद में दत्तक पुत्र गोद लेने का निषेघ किया गया है। ऋग्वेद में लिखा है कि-- 


नहि प्रभायारण: धुशेवो5त्योदर्यो सनसा सरतवा उ। 
अधा ख्िदोक: पुनरिश्प एत्या नो वाज्यभीषाडेतु लध्य। ( ऋ० ७।४८ ) 


भर्थात्‌ जो दूसरे के पेट से उत्पन्न हुआ है उसको कमी श्रपना पुत्र नहीं समभना चाहिये । अन्योदर्य पुत्र का मन 
सदैव घहीं जायगा जहाँ से वह झ्राया है, इसलिए अपने ही पुत्र को पुत्र समझना चाहिये । भ्रपना भी एक ही पुत्र पुत्र है 
श्षेष कामज हैं प्रतः यह एक पुत्र का सिद्धान्त दूसरी श्रेणी का ऐतिहासिक प्रमाण है। इस प्रमाण के प्रनुसार श्रपना भी 
एक ही पुत्र उत्तम है, भ्रनेक नहीं । किन्तु कभी कभी झावश्यकता पड़ने पर कई सन्‍्तानों की भी झ्रावश्यकता होती है प्रतः 
तीसरी श्रेणी के भी प्रमाण मिलते हैं। जिसने राष्ट्रों के इतिहास पढ़े हैं वह जानता है कि कभी कभी राष्ट्रको बहुत सी 
सन्‍्तानों की भी भ्रावश्यकता हो जाती है। युद्धों के समय में श्रथवा युद्ध समाप्त हो जाने पर भनेक युवा पुरुषों के मारे 
जाने के कारण कभी कभी राष्ट्र पुरुषों से शुन्‍्य हो जाता है। महाभारत के समय भ्रथवा गत योरोपीय महा युद्ध के समय 
पझनेक राष्ट्रों को इस प्रकार की स्थिति का सामना करना पड़ा है श्नौर एक एक पुरुष ने कई कई स्त्रियों के साथ चिवाह 
गा नियोग करके भी भनेंक सम्तानों को उत्पन्त किया है। ऐसी ही झापत्ति के समय के लिए वेद में 'दशास्पां पुश्राभाणेहि' 
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श्र्थाव दक्ष पुत्रों के उत्पन्न करने की प्रार्थना की गई है। इस प्रकार से झ्रायंगभ्यता मैं प्रजोत्पत्ति के तीन सिद्धान्त स्थिर 
किये गए हैं । इन तीनों में पहिला सिद्धान्त यह है कि विशेष विशेष व्यक्ति झ्राजन्म ब्रह्मचरयत्रत पालन करके मोक्ष प्रज्ञ 
कर सकते हैं; दूसरा सिद्धान्त यह है कि सामाजिक सुविधा उत्पन्न करने और जीवों को मनुष्यशरीर में लाकर मोक्षा- 
मिमुखी बनाने के लिए सबको एक एक सन्‍्तान उत्पन्न करना चाहिये और तीसरा सिद्धान्त यह है कि राष्ट्रीय आ्रावश्य- 
कताओं के समय एक से अधिक श्रर्थात्‌ अनेक सन्‍्तान उत्पन्न करना चाहिये | इन तीनों सिद्धान्तों के श्रन्दर आरारयों की 
प्रमोचवी यत्व की शक्ति ही काम कर रही है। वही शक्ति इस प्रकार से मनमाने समय में सनन्‍्तान उत्पन्न कर सकती है 
और बही शक्ति मैथुन कृत्य से सर्वथा पृथक रख सकती है । यह प्रमोघवीर्यत्व की शक्ति झ्रार्यों की खास उपज है। इस 
दक्ति के चमत्कारों का इतिहास झ्रार्यों की सभ्यता के इतिहास में विस्तार से वर्शित है.। इस शक्ति के उत्पन्न होने पर 
कामवासना अपने काबू में हो जाती है; श्रत: भ्रमोघवीये पुरुष जब चाहता है तब सन्‍्तान उत्पन्न करता है श्रौर जब 
चाहता है तब सनन्‍्तान उत्पन्न नहीं करता । वेदव्यास ने जब चाहा तब धृतराष्ट्र, पांडु श्र बिदुर को उत्पन्न कर दिया 
श्रौर जब चाहा तब इस कृत्य से हमेशा के लिए प्रथक्‌ हो गये । द्रौपदी और पाण्डव जब चाहते थे तब पति-पत्नी का 
भाब रखते थे और जब चाहते थे तब माता पुत्र और पिता पुत्री का सा भाव कर लेते थे । यह भाब भ्रमोववीरय्यत्व 
की ही शक्ति से उत्पन्न हुआ्ना था । इसलिए जब तक अ्मोघवीर्यत्व उत्पन्त न किया जाय तब तक माल्थस भियरी का 
सामड्जस्य नहीं हो सकता | प्रमोघवीर्यत्व प्राप्त करने के लिए श्वज्भा रवजित, सादा, तपस्वी और मोक्षाभिमुखी जीवन 
बनाना पड़ता है। परन्तु योरोप के विद्वान शद्भारमण्डित भ्रवस्था में ही केवल यन्त्रों के सहारे सर्वसाधारण से 
सन्‍्ततिनिरोध कराना चाहते हैं, इसलिए यह दावे के साथ कहा जा सकता है कि वे कभी त्रिकाल में भी सुखपुर्वेक 
सनन्‍्ततिनिरोध नहीं कर सवते | क्योंकि यन्‍्त्रों और औषधियों के प्रयोग से प्रयोगकर्ताश्रों का रोगी हो जाना श्रनिवार्य 
है। इसलिए न यन्त्रों का उपयोग हो सकता है और न सन्ततिनिरोध हो सकता है । 
यदि यन्त्रों और भ्रौषधियों के द्वारा सन्‍्ततिनिरोध को मान भी लें तो भी यह उतना ही बड़ा पाप है जितना 
गर्भपात से होता है | क्‍योंकि वीये भी छोटा सा गर्भ ही है । सन्‍्तति पहिले बीज (वीये) ही बढ़ती है और फिर बीये 
से गर्म में बढ़ती है तथा गर्म से पृथिवी पर भ्राकर भ्रीर भ्रधिक बढ़ती है। ये तीनों स्थान--वीर्य, गर्म और पृथिवी-- 
प्राणी के क्रम क्रम बढ़ने के ही लिए हैं। ऐसी दक्षा में यदि पृथिवी पर उत्पन्त हुए मनुष्य का मारना पाप है और 
यदि गर्भ में वहरे हुए मनुष्य का मारना पाप है तो बीयें में ठहरे हुए मनुष्य के मारने में भी पाप होना चाहिये । 
प्राणी की वृद्धि में ही सहायता करना हमारा कतंव्य है; वृद्धि रोकने में नहीं । परन्तु जो लोग वीये को गर्भ में वृद्धि 
पाने से रोकते हैं-- उसे गर्भ तक नहीं जाने देते--वे उसी तरह का जुर्म करते हैं जिस तरह का जुर्म ग्रभंस्थ को पृथिवी 
में आने से रोककर गर्भपात करके किया जाता है। इसलिए जब तक कामवासना का निरोध न किया जाय तब तक 
सन्ततिनिरोध का प्रश्न हल नहीं हो सकता । कामवासना का निरोब श्वृद्धारबजित सादे मोक्षाभिमुखी ग्रमोघवीर्यों से 
ही हो सकता है, दूसरों से नहीं । वही एक बार की रति से एक सन्तान उत्पन्त कर सकते हैं। इसीलिए ग्रमोघवीर्य 
आर्यों ने श्रपनी प्रार्यंसभ्यता में एक ही सनन्‍्तान उत्पन्न करना श्रर्थात्‌ एक ही बार रति करना धर्म माना था श्र एक 
से श्रधिक सन्‍्तान उत्पन्न करना श्रर्थात्‌ एक बार से भ्रधिक रति करना श्ननायंता समझा था। -+- यह अनायंता कास्य 
पदार्थों से--शोमा श्द्भधार, बनाव चुनाव और ठाट बाट से--उत्पन्त होती है। पर काम्य पदार्थों की न तो शरीर 
को झ्रावश्यकता होती है न बुद्धि और शात्मा को ही । काम्य पदार्थ तो केवल मन बहलाने के लिये एकत्रित किये 
जाते हैं। उदाहरणार्थ सर्दी के दिनों में शरीर को रजाई की जरूरत होती है। पर रजाई में अम्रुक प्रकार के बेल 
_ बूटों, गिरण्ट की चटापटी मगजी झ्रौर नीले उपल्लो तथा पीले भितल्ला को जरूरत केवल मन बहलाने के ही लिए होती 
+- तत्त्ववेत्ता सुकरात भी कहते हैं कि ममुध्य को जिन्दगी में एक ही बार मैथुन करना चाहिये । या 
७६ 
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है । इसलिए रजाई श्रथं है श्ौर बेल बूठे तथा मगजी ग्रादि काम है। पहले का उद्देश्य शरीररक्षा अर्थात्‌ जीना है 


झौर दूसरे का उद्देश्य रत्ति अर्थात्‌ मरना है। पर भुमुक्षु का उद्देश्य मरना नहीं है, इसीलिए वह मारने वाले काम 
को प्रपना द्ाश्ु समभता है । भगवंदुगीता में लिखा है कि--- 


आवृर्त ज्ञानमेतेन ज्ञानिनों नित्यवैरिणा । 
कामरूपेण कौन्तेय दुष्प्रेणानलेत थ । 


ग्र्थात्‌ ज्ञान का नाश करनेवाला यह काम ही ज्ञानियों का--मुमुकुओं का-- बरी है। इसीलिए मुमुश्षुता अर्थात्‌ 
संन्यास का लक्षण करते हुए गीता में बतलाया गया है कि 'काम्यानां कर्स्णा न्यास संन्‍्यासं कवयो बिदु:” भ्र्थात्‌ 
विद्वानों ने काम्य कर्मों के त्याग ही का नाम संन्यास कहा है| सच है, काम्य पदार्थ, काम्य कम, काम्य अभिलाषा ही 
जनसमाज में नाना प्रकार के दुःखों, प्रसमानताओं ्ौर विप्लवों को जन्म देती है और वही मोक्ष में बाधा पहुँचाती 
है । क्योंकि यह मन से उत्पन्न होती है भोर मन बड़ा उच्छुल्डल है । उसमें अनेकों जन्म के संस्कार हैं, यही कारण है 
कि निरड्कुंश मन जन्म-मरणतवाले कर्मों की ही झोर दौड़ता है झौर रतिप्रधान काम्य पदार्थों में ही लिपटता है । बह 
बिलास, झामोद प्रमोद झौर ईर्ष्या हू. ष को बढ़ा देता है और मनुष्य को हर प्रकार से पतित कर देता है। यही कारण 
है कि सारी राजनीति और समस्त धर्मशास्त्र मानसिक जरूरतों को भर्यादित कराने के ही कायदे बनाते हैं । क्योंकि 
पाप पुण्य, धम्म श्रधर्म, सभ्यता भ्रसभ्यता और लोक परलोक सब मन के ही श्रधीन हैं। मनुप्य से जब कभी झतावधानी 
होती है तो वह मन ही के कारण होती है। इसलिए सब झास्त्र यही कहते हैं कि मने से साबधान रहो ॥ शास्त्रों में 
स्पष्ट ही कहा गया है कि 'मन एवं सनुष्याणां कारणं बन्धमोक्षयो:' श्रर्थात्‌ मनुष्य के बन्धमोक्ष का कारण मन ही है । 

कुछ लोगों का ख्याल है कि स्त्री को पुरुष भर पुरुष को स्त्री उसी प्रकार आवश्यक है जिस प्रकार भूख के लिए 
भ्राहार भ्रथवा सर्दी के लिए रजाई झ्रावद्यक है; पर यह बात बिलकुल गलत है। मैथुन भ्राहार की तरह झ्ावश्यक्र नहीं 
है । क्योंकि विना झ्राहार के मनुष्य जी नहीं सकता, पर क्या कोई साबित कर सकता है कि विना स्त्रीसज्भ के भी मनुष्य 
क्षुघापीड़ा की भांति मृतप्राय हो सकता है श्रथवा उसके विना मनुष्य की कायिक या झ्रात्मिक या वैज्ञानिक कोई हानि 
हो सकती है ? कभी नहीं, हरगिज नहीं । यदि हानि होती तो ब्रह्मचर्य, बानप्रस्थ और संन्यास ग्राश्रमों की उत्पत्ति 
ही न होती, पहलवानों को सुरक्षित रहना मुश्किल हो जाता औ्औौर विघवाघर्म तथा पतिब्रताघर्म नाम ही न सुनाई 
पड़ता | पर हम ये समस्त बातें संसार में देख रहे हैं, इससे ज्ञात होता है कि काम तो कामना अर्थात्‌ मन का ही 
बिकार है झ्रौर केवल कामियों के मन बहलाने की ही चीज है, श्राह्यर की भाँति झरीर के लिए आवश्यक तस्तु नहीं । 
इसीलिए वीथे को मनसिज, मनोज भौर कामदेव झ्रादि नामों से सूचित किया गया है । कहने का मतलब यह कि जब 
रति ही कोई झावश्यक वस्तु सिद्ध नहीं होती झ्रौर जब वह केवल मने का ही खिलवाड़ प्रतीत होती है, तो मन 
से उत्पन्न होतेवाली और शोमा शूद्भधार तथा ठाट बाट से सम्बन्ध रखनेवाली कोई भी रतिप्रधान बस्तु श्रावश्यक 
सिद्ध नहों हो रुकती । इन वस्तुओं की श्रावश्यकता तो बिलदुल ही मन की मिथ्या कत्पना और कुसंस्का रों से उत्पन्न 
होती है भरत: इनकी वास्तविक श्रावश्यकता नहीं है । 

झ्राज संसार में जो अ्रशान्ति फैल रही है उसका कारण केबल लोगों के मन ही है। मनुष्यों के निरड्कुश मनों ने 
प्रपनी कामनाझों को इत्तना अ्रधिक अमर्यादित कर दिया है कि प्रायः समस्त मनुष्यसमाज काम्य पदार्थों का गुलाम बनकर 
कामी बन गया है। जहाँ आयंसभ्यता काम को दबाने के लिए २४, २६ और ४४ वर्ष का ब्रह्मचयें पालन करके सादे अयें 
का श्राश्नय लेकर और मण्डन अर्थात्‌ श्ज्भार से बचकर अमोधवीयंत्व प्राप्त करने का श्रायोजन करती है, वहाँ झ्राज 
श्रमार्यसभ्यता वीयेरक्षा की अवगरणना करके काम को उत्तेजना देते के लिए ग्रसाघारण सम्पत्ति का श्राश्नय लेकर और 
विलास अर्थाव्‌ छाड्भार में फेंसकर व्यथ्थे वीर्यपात का प्रबन्ध करती है। यही कारण है कि प्रनायंसभ्यता के इस 
अपयत्ति विलास ने संसार को कामी बनाकर पतित कर दिया है। अर्थात्‌ जहाँ आरयंसभ्यता सदेव अ्रथ॑शुद्धि को 
प्रधान मानती हुई तपस्वी जीवन के साथ मोक्षप्राप्ति की झरोर ले जाती है वहाँ प्रनायसभ्यता भ्रथ्थ प्रशुद्धि के द्वारा कामुकता 
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को बढ़ाकर संसार में कलह उत्पन्न करती है । प्रायंसभ्यता ने श्रथे और काम के दो विभाग करके शरीर और मन के साथ 
उनका सामड्जस्थ किया था और दोनों को वैज्ञानिक रीति से हल करके पृथक्‌ पृथक्‌ उपस्थित किया था, किन्तु भाज 
वर्तमान भ्रनाये सम्पत्तिशास्त्र अर्थ और काम को एक ही में मिलाकर 'पोलिटिकल एकॉनॉमी' के नाम से संसारव्यापी हो 

रहा है । इसलिए जिस प्रकार हम काम के विषय में झायों की नीति की श्रालोचना कर आये हैं उसी तरह हम यहाँ वर्तमान 
श्रनाय पोलिटिकल एकॉनॉमी के समस्त झ्ज्भ उपाज़ों का सारांश लिखकर दिखलाना चाहते हैं कि वह कितनी झशुद्ध 
है और किस प्रकार विशुद्ध अर्थ में--ताधारण भोजन, वस्त्र, गृह, गृहस्थी में--काम्य भर्थाव्‌ श्ज्धार झौर विलास- 
प्रधान पदार्थों का समावेश कर रही है और किस प्रकार संसार में कामुकताजन्य सन्ततिविस्तार से भ्रशांति फैलाये हुए है 
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यद्यपि वर्तमान सम्पत्तिशास्त्र के प्रायः समस्त विद्वानों ने माना है कि झभी पोलिटिकल एफॉनॉमी अर्थात्‌ राज- 
नैतिक भर्थशञास्त्र के सिद्धान्त अपूर्णो हैं तथापि उसके जो उद्देश्य और सिद्धान्त कायम किये गये हैं उनके देखने से पता 
लगता है कि पोलिटिकल एकॉनॉमी के नियमों के अनुसार मनुष्य को खूब सम्पत्तिवान्‌ होता चाहिये | खूब सम्पत्तिवान्‌ 
होने का मतलब यह है कि मनुष्य के घर में नागरिक जीवन बनानेवाला ग्रर्थात्‌ श्ज्भार झौर विलास को बढ़ानेवाला 
सामान भ्रधिक हो । भ्रधिक सामग्री ही सभ्यता का चिह्न है. इसलिए सभ्यता बढ़ानेवाले अमित पदार्थों के संग्रह के 
ही लिए खूब धन इकट्ठा करता चाहिये । घन का स्त्रोत व्यापार है, इसलिए व्यापारसम्बन्धी ऐसे पदार्थ तैयार करना 
चाहिये जो श्रन्य देशों के बने हुए सामानों से सस्ते और श्रच्छे हों। इतकी तैयारी के लिए कम्पनियों के द्वारा धनराशि 
एकत्रित करके भोर धन से कश्चा माल खरीद कर यन्त्रों के ढ्वरा पक्का माल तैयार करना चाहिये शोर इस तैयार 
माल को झपने राजा के दबदबे की सहायत! से दूसरे देशों में जाकर बेचता चाहिये और वहाँ से कश्चा माल लाकर 
प्रपने यहाँ फिर सस्ता माल तैयार कराना चाहिये । यही बतैमान व्यापार की सज्ली परिभाषा कही जाती है भौर 
यही पोलिटिकल एकॉनॉमी का मूल समभा जाता है। 

राजा की सहायता लेने के कारण बहुधा दूसरे राजों से लड़ाई छिड़ जाती है, इसलिए प्रपने देश में बड़ी बड़ी 
भारवाले शास्त्रों को बनाना भौर सारी प्रजा मिलकर लड़ने के लिए तैयार रहना इस सम्पत्ति के प्रति कत्तेव्य समझा 
जाता है । युद्ध के लिए तातीयता का हृढ़ करना भौर जातिरक्षा का नाम देशरक्षा रखकर देशसेवा का प्रनुराग पैदा 
कराता इसमें कुअजी की बात समभी जाती है, भौर किसी विशेष सभ्यता के प्रचार करने का हठ करके उलभनों को 
बढ़ाना और युद्धों के लिए तैयार रहता श्रावश्यक समभा जाता है। चू कि देखने सुननेमें लड़ाई करने की तैयारी जरा 
प्रसभ्य प्रतीत होती है, इसलिए विशानका सहारा लेकर यह बहाना किया जाता है कि भाई संसार में भोग करतेवालों से 
भोग्य पदार्थ कम हैं, तिप्त पर भी सृष्टि बेहिसाश बढ़ रही है श्लौर एक समय आनेवाला है जब धरती पर पैर रखना मुश्किल 
हो जायगा | इसलिए बहुत सी पृधित्री श्रपने फज्जे में लेकर उसे अमित धन सोना चाँदी भ्रौर हीरा मोती-से भर लेना 
चाहिये और शास्त्रों तथा जातिप्रेम के भ्रमित वल से भपनी रक्षा करके दूसरों को दबाये रहना 'भाहिये। यह वर्तमान 
पोलिटिकल एकॉनॉमी का विज्ञानप्रकरण है । बस, यही वर्तमान सम्पत्तिशस्त्र प्र्थात्‌ पोलिटिकल एकॉनॉमी के 
साधा रण॒तः प्रकट प्लौर गुत नियम भौर उहेह्य हैं। सारांश रूप से बतेमान सम्पत्ति की परिभाषा भावश्यक पदार्थ हैं, 
और प्रवश्यक पदार्थों की परिभाषा प्रमित पदाध्ध हैं। भ्रमित पदार्थों में बेशुमार ीजें प्राजाती हैं भौर बेशुमार चीजों के 
लिये कहा जाता है कि न मालूम कब किस वस्तु की झ्रावद्यकता पड़ जाय इसलिए यद्यपि वर्तमान सम्पति के पदार्थों की 
गणना नहीं हो सकती तथापि आवश्यक पदार्थ फहने से उसके समल्‍्त पदार्धों की गणना हो जाती है। 

इस सम्पति से सम्बन्ध रखनेबाली तीन बातें हैं, (१) सम्पत्ति की प्रावश्यकृता (२) सम्पत्ति का स्वरूप झौर 
(३) सम्पत्ति के प्राप्त करने के उपाय । इनमें सबसे पहिली बात सम्पत्ति की प्रावश्यकता की है। सम्पत्तिश्ञास्त्री कहते है 
कि सम्पत्ति की प्रावश्यकता के दो कारण है। एक तो नागरिक जीवन है जिसमें प्रम्ित भ्रावश्यक पदार्थों की भ्रावश्यकत 


६०४ बेदिक शब्पत्ति 


होती है, भ्रौर दूसरा जनसंख्या की वृद्धि और भोग्य पदार्थों को न्यूनतां है जिसके कारण प्रमित सम्पत्ति कब्जे में रखने 
की झावदयकता है। दूसरी बात सम्पत्ति के स्वरूप की है। सम्पत्तिशास्त्री कहते हैं कि परथिवी, श्रम और पू'जी सम्पत्ति 
के स्वरूप हैं । पृथिवी में खदान झौर खेत हैं प्रोर श्रम तथा पू'जी से यन्त्र आर खाद तैयार होती है, इसलिए पृथिवी, 
खेत, यन्त्र झर खाद ही सम्पत्ति का अ्रसली स्वरूप है । तीसरी बात सम्पत्ति के प्राप्त करने के उपायों की है। इसके 
लिए सम्पत्तिश्ास्त्री कहते हैं कि कम्पती, शासन और जातीयता से ही प्रमित सम्पत्ति की प्राप्ति, रक्षा और भोग हो 
सकता है। इस प्रकार वर्तमान पोलिटिकल एकॉनॉमी से सम्बन्ध रखनेवाले (१) नागरिक जीवन (२) जनवृद्धि (३) 
खदान (४) खेत (५) खाद (६) यन्त्र (७) कम्पनी (८5) शासन भ्रौर (६) जातीयता आदि नौ विभाग हैं । हम यहाँ 
क़मसे इन समस्त विभागों की साधारण झालो ना करके देखना चाहते हैं कि क्या ये समस्त विभाग सृष्टिनियम के 
अनुकूल हैं श्रौर क्‍या इनकी गणता ग्रथंशास्त्र के प्रन्दर हो सकती है ? 


नागरिक जीवन भोर जनवृद्धि 

नागरिक जीवन श्रौर जनवृद्धि की भाशइू से प्रेरित होकर ही म्राजकल श्रमित सम्पत्ति की ग्रावश्यकता बतरू।* 
जाती है, परन्तु हम देखते हैं कि ये दोनों बातें प्रशुद्ध हैं। इन दोनों बातों में पहिले नागरिक जीवन की ही लीजिए , 
नागरिक जीवन बड़े बड़े तगरों में रहने से ही उत्पन्न होता दै । जहाँ खरीदने और बेचने का बाजार होता है जद्दाँ 
कोई बड़ा राजकमंचारी या राजा रहता है, जहाँ कोई बड़ा घाट या बन्दर होता है भर जहाँ कोई तीर्थ अ्रथवा और 
कोई ऐसा ही जमघट का स्थान होता है वहीं घीरे धीरे नगर बन जाता है पर नगर में रहनेवालों में चार दोष 
उत्पन्न हो जाते हैं । ये श्रभिमानी, विलासी, रोगी भौर भूडे हो जाते हैं । क्योंकि खरीदने बेचनेवाले, राजकर्मचारी 
और तीर्थवासी मनुष्य श्रन्य जनता की श्रपेक्षा मालूमात भ्रधिक रखते हैं, इसलिए वे प्रपने को स्वभावत: बड़ा भ्रादमी 
मानने लगते हैं। वे श्रपती रहन सहन औौर भेष भूषा में कुछ विलक्षण फेरफार कर लेते हैं भौर फैशन के गुलाम 
बनकर विलासी हो जाते हैं। नाच तमाशा, गाना बजाना भौर विषयासक्ति इतनी बढ़ जाती है कि सभी लोग किसी 
न किसी रोग का शिकार हो जाते हैं। जुबा खेलता, ठगाई करना गौर कूठ बोलना थोड़ा बहुत सभी में भा जाता 
है । इस तरह ये अपने चारों दोषों के कारण हर प्रकार से पतित हो जाते हैं। परन्तु भनजान ग्रामीण इनको सभ्य 
सममभते हैं, प्रतः इनकी तकल करना प्रारम्भ कर देते हैं भौर वे भी भ्रपना सर्वस्व खो देते हैं। 

नागरिक जीवन में भ्रमित पदार्थों का सञूचय ही प्रधान कार्य बन जाता है भौर यन्त्रों का भ्राविष्कार झारम्भ 
हो जाता है। नागरिकों के स्वभाव में यहाँ तक प्रत्याचार बढ़ जाता है कि वे अपने ही सदश मनुष्य से पीनस 
उठवाने, रिकसा खिंचवाने भौर पल्लाना स।फ कराने का काम लेते हैं। इनके कारण नगर में वेश्याभों की वूका नें, दा राब 
की दूकानें, जुए (सट्टू ) की दूकानें भौर कुटिल नीति (मुकहमेबाजी) की ढूफानें खुल जाती हैं। बंसी लगाए हुए मछली 
का भारनेयाला जिस प्रकार मछली के ताक में बैठा रहता है उसी तरह प्रत्येक नागरिक सीधे सादे मनुष्य को 
फेसाने-- लूटने--के ताक में बैठा रहता है । 

विलास के लालच से मोहित होकर प्राम के मनुष्य छाहुरों में जमा होने लगते हैं भौर थोड़े ही दिनों में शहरों 
की झाबादी इतनी धनी हो जाती है कि पाना, पेशाब, धूल भौर धुएँ की गन्दगी से मनुष्यों के स्वास्थ्य बिगड़ने 
लगते हैं । दवा, सफाई प्रोर कपड़े धुलाई का खर्च इतना बढ़ जाता है कि उसकी चिन्ता शरीर को रोग का भर 
बना देता है। रेल, मोटर, ट्राम श्रौर इक्का गाड़ी तथा मिल और इड्जिनों की मरमार से सैकड़ों भादसी लज़ड़े भ्रौर भन्वे 
हो जाते हैं भोर सेकड़ों मर जाते हैं। नगरों में शुद्ध हवा, शुद्ध, जल, शुद्ध धी दूध, शुद्ध फल भौर शुद्ध भ्रस्त कभी देखने 
को नहीं मिलता। हरे खेतों का दर्शन, बाग बगीचों की सैर, पशुओों का कल्लोल प्रौर पक्षिप्रों का कलरब कभी 
सुनाई गहीं पड़ता। भर्थात्‌ मनुष्य का जीवन इतना अस्वाभाविक अत जाता है कि वह रोग, खर्च भ्रभिमान 
के कारण जिन्दा ही प्रेत हो जाता है। इसलिए नागरिक जीवन सृष्टिनियम के बिलकुल ही प्रतिकूल है भौर नागरिक 


वैदिक आयों की सभ्यता ६०४५ 


जीवन से सम्बन्ध रखनेवाली प्रमित सम्पत्ति बिलकुल ही अस्वाभाविक - है । ऐसा भ्रस्वाभाविक नागरिक जीवन नितास्त 
भ्ासुरी जीवन है, इसीलिए आर्यसभ्यता में नगरों के लिए स्थान नहीं है । 
प्रायेसभ्यता के नगर का आदर्श हम आर्य॑-ग्राम के वर्णन में लिख झाये हैं। भार्य-नगर तो केवल राजा के 

निवास के ही कारण बनता था जो छोटे छोटे ग्रामों भऔौर बाग बगीचों तथा जंगलों के टुकड़ों से सदैव घिरा रहता था । 
हमारी यह बात दो प्रमाणों से ध्िद्ध होती है। एक प्रमाण तो यह है कि प्रत्वेक भ्रार्य को सन्ध्या करने के लिए दोनों वक्त 
नित्य जडूल में जाना लिखा है। # और दूसरा प्रमाण यह है कि झ्रार्यभाषा संस्कृत में भज्जी भौर पखाने के लिए कोई 
शब्द नही है। इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि लोग शौच्र के लिए भी जंगल में ही जाते थे । हन दोनों प्रमारों से 
सिद्ध होता है कि आयंनगर जंगलों से घिरे रहते थे और जंगल ग्रामों तथा नगरों से घिरे रहते थे । महीं तो नित्य 
दोनों समय सन्ध्या श्रोर शौच के लिए कोसों कोई कं॑से जाता ? इसलिए श्रायंनगर बतंमान नगरों की माँति न थे । 
वरतंमान नगर तो श्रासुर नगर हैं श्रतः ऐसे नगरों को तो वेद में इन्द्रवृत्त के अलझ्भार से तोड़वा देने की भाज्ञा है । 
ऋग्वेद में लिखा है कि-- 

त्व' सायाभिरप सानिषोध्धम: स्वधाधियें अधि शुप्तावजुछुत । 

स्व पिप्रोन्‌ सर: प्रारुज: पुर: प्र ऋजिश्वानं दस्युहस्येष्यादिध ॥ (ऋग्वेद १।५१।५) 


भ्र्थात्‌ है राजन ! आप प्रकृष्ट बुद्धिधाले, छलकपटसयुक्त भ्रयज्वा आार भ्रव्नती दस्युझों को कम्पायमान की जिये स्‍श्रौर 
जोयज्ञन करके भ्रपने ही पेट भरते हैं उन दुष्ठों को दूर कीजिये और इन (पिप्र) उपद्रव, भ्रशान्ति, भ्ज्ञानता श्रौर 
नास्तिकता फैलानेबाले जनों के नगर को भग्न कर दी जिये तथा दुष्टों का हनन करके सरल प्रकृति मनुष्यों की रक्षा कीजिये । 


शतमश्मन्मयीनां पुरामिय््ों व्यास्यत्‌। दिवोदासाय वाशुबे !!। (ऋ० ४३०२०) 


भर्थात्‌ राजा को चाहिये कि यह द्यत खेलनेवाले जुवाचोरों के पाषाणनिर्मित समस्त नगरों को तोड़वा दे । 
इन प्रमाणों से सूचित होता है कि झ्रायंसभ्यता में नागरिक जीवन अरसुर प्रवृत्तिवाला समझा जाता है, इसीलिए नगरों 
के तोड़वा देने की झ्राज्ञा दी गई है| ग्रार्यसभ्यता में जब नगरों की ही श्रावश्यकता नहीं बतलाई गई तब भला नाग- 
रिक जीवन और नागरिक सम्पत्ति की बात कहाँ बतलाई. जा सकती है ? 


भ्रब रही बात जनसंख्या की वृद्धि की । कहा जाता है कि जनसंख्या की वृद्धि से भोग्य पदार्थ और १थिवी कम 
होती जाती है। परन्तु इस बात में भी अधिक दम नहीं है । हम इस सृष्टि का यह प्रबल नियम देख रहे हैं कि पहले 
भोग्य उत्पन्न हो जाता है तब भोक्ता उत्पन्न होता है ग्र्थात्‌ बच्चा उत्पन्न होने के पहिले ही दूध तैयार हो जाता है 
और पशु पक्षों तथा मनुष्यों के उत्पन्त होने के पहिले ही वनस्पति उत्पन्न हो जाती हैं | प्रजोत्पत्ति के विषय में बिद्वानों 
की यह राय है कि चालीस दिन के बाद खाये हुए पदार्थों का वीये बनता है जिससे सन्तान उत्पन्न होती है भ्रौर दस 
महीने भोजन प्राप्त कर लेने के बाद ही माता बच्चे को पेट से बाहर निकालती है। इसलिए संसार में जब तक सन्‍्तति 
उत्पन्च होती जाती है तब तक कौन कह सकता है भोग्यों की कमी है। भोग्य कम होने पर न तो पिता का वीये ही 
बनेगा श्रोर न दस सहीने तक खा पीकर माता ही बच्चे को पैदा कर सकेगी। ऐसी दश्शा में जब कि लोगों के सन्‍्तान 
हो रही है तब कैसे कहा जा सकता है कि भोग्यं कम हो रहे हैं ? हमारी समझ में तो जब मोग्य इतने कम हो जायेंगे 
कि जिनसे भविष्य प्रजा का पोषण न हो सकेगा तो माता के पेट में बच्चों का भाना ही बन्द हो जायेया। 


प्रायः लोग कहते हैं कि यद्यपि प्रजा उत्पन्न होती है तथापि पृथिवी में खूराक की. कमी तो है ही, क्योंकि यदि 
याखों मन मछलियों झोर पशुभों का मांस“न होता तो लोब भूल से भर जाते। हम कहते हैं इसमें पृथिवी का दोष 


# भ्रपां समीपे नियतो नेत्मिकं बिधिमास्थित: | 
सावित्रीमप्यणीयीत गत्वारब्यं- समाहित: ॥ (मनु० २१०४) 


६०६ वैदिक सम्पत्ति 


नहीं है । इसमें उनका दोष है जिन्होंने प्रथिवी का दुरुपयोग कर रबखा है | लाखों एकड़ जमीन मिर्च, मसाला, गाँजा, 
भंग, चाय और अफीम के उत्पन्त करने में रोकी गई है, लाखों एकड़ जमीन रुई, सन श्र पाट की खेती के लिए 
रोकी गई है, लाखों एकड़ जमीन मशीनों का तेल उत्पन्न करने के लिए रोकी गई है झौर लाखों एकड़ जमीन रेल 
की सड़कों, सादी सड़कों भर नहरों के लिए रोकी गई है। इसी तरह लाखों एकड़ जमीन में पैदा होनेवाला गल्ला 
शराब बनाने में खर्चे कर दिया जाता है। इस समस्त जमीन पर मदि भनुष्य का खाद्य अन्न उत्पन्त किया जाता 
और पशुझों की बसर के लिए घास उत्पगन की जाती तो जितना खाद्य ग्राज संसार में उत्पन्त होता है उससे दूना 
होता और सबको पेट भर प्रन्न खाने को मिल जाता और माँस के लिए पशुश्रों की हत्या न करनी पड़ती और उनसे 
उत्पन्न हुए दूघ छृत से भी मनुष्यों के आहार में सहायता मिलती । 

यद्यपि हम भी मानते हैं कि घीरे धीरे मनुष्यों की संख्या बढ़ रही है, परन्तु हम यह मानते हैं कि धीरे घीरे 
पृथिवी भी बढ़ रही है। यदि पृथिवी धीरे घीरे न बढ़ती तो आदि सृष्टि से आज तक इतने प्राणियों को जगह कौन 
देता ? क्‍या आदि में पृथिवी की यही स्थिति थी ? कभी नहीं। आदि में तो समस्त प्रृथिवी जल से मरी हुई थी । 
जसे जेसे उृष्टि बढ़ती जाती है वैसे ही वैसे समुद्र सूखते जाते हैं श्र प्रथिवी बसने के योग्य होती जाती है। प्रधिवी का 
भ्रब तक एक तिहाई भांग समुद्र से बाहर खुल पाया है श्नौर दो तिहाई में पानी भरा हुआ है। जितने में समुद्र भरा है 
उस जलमय समुद्र के पेट से भ्रब तक पृथिवी के ट्रुकड़ों की उत्पत्ति होती रहती है । जब जब ज्वालामुखी, अग्निप्रपात 
श्रौर भूकम्प होते हैं तब तब कहीं न कहीं समुद्र से पृथिवी के बाहर निकलने का सृत्रपात होता है और कभी कभी 
पृथिवी बाहर निकल भी झाती है इसके अ्रतिरिक्त पहाड़ घीरे धीरे टूट टूटकर जमीन का रूप घारण कर रहे हैं । 
भाँसी के पास यह हृश्य बहुत ही स्पष्ट रूप से दिखलाई पड़ता है। इसी तरह बड़े बड़े रेत के मैदान घीरे घीरे लसदार 
भिट्टी के रूप में परिणत हो रहे हैं। यह्‌ हृश्य भी मारवाड़, काठियावाड़ शौर कच्छ में अ्रच्छी तरह दिखलाई पड़ता है। 
इसलिए यह बात बिलकुल गलत है कि जनसंख्या की वृद्धि के कारण प्रथिवी में तंगी है। यह तो एक वैज्ञानिक बहाना 
है जो दूसरों के देश में कब्जा करने के लिए किया जाता है। हमारी समभ में तो जो तंगी है बह पृथिवी के कारण 
नहीं प्रत्युत वह नागरिक विलासियों की खुद उत्पन्न की हुई है! नागरिकों ने श्रपने विलास के लिए संसार के अपरि- 
मित पदार्थों को अपने घरों में इकट्ठा कर रक्‍्खा है । एक एक जेंटलमैन के पास श्राठ झ्राठ ट्रक कपड़े, सोलह सोलह 
जोड़े बूट और दो दो सौ कुसियों का जमघट जमा है ॥ एक एक लेडी का कमरा व्हाइटवे लेडलों कम्पनी की दूकान बन 
रहा है। उघर गाँव में उसी प्रकार की शक्ल सूरतवाली एक कुलवधु के शरीर पर लजा निवारण के लिए एक साधा- 
रण वस्त्र भी मजबूत नहीं है। चाय सिगरेट और गाँजा भंग से लदी हुई रेल गाड़ियाँ और जहाज संसार भर में दौड़ 
रहे हैं और एक एक धनवान का धोड़ा सोलह सोलह श्रादमी की खूराक का दाना पा रहा है, परस्तु गरीबों को आधे 
पेट श्रन्न का भी ठिकाना नहीं है। ऐसी दणा में कौन कह सकता है कि यह तंगी प्रथिवी के कारण उत्पन्न हुई 
है ? हम तो मही कहते हैं कि यह तंगी नागरिक जीवन से उत्पन्त हुई है। इसलिए जनसंख्या की वृद्धि की आ्राशद्धा 
से अ्रमित सम्पत्ति को हस्तगत करने का सिद्धान्त बिलकुल ही गलत है। क्‍योंकि जनसंख्या की वृद्धि भ्रमित सम्पत्ति 
से बन्द नहीं हो सकती । अमित सम्पत्ति से तो वह और भी बढ़ेगी । इसलिए इंस नागरिक और काम्य सम्पत्ति का 
मोह छोड़कर जब सादा, तपस्वी और मोक्षाभिमुखी जीवन बनाया जाएगा तभी सन्ततिनिरोध भी संभव है भौर तभी 
मनुष्यजाति के सुखझान्ति को आशा भी हो सकती है। अतएब झाजकल की शआसुरी सम्पत्ति की बिलकुल ही 
ग्रावश्यकता नहीं है । 

खेत, खाद, खदाण और यंत्र 

गत पृष्ठों में वर्तमान सम्पत्ति की झ्रावश्यकता पर विचार करने से ज्ञात हुआ कि मनुष्यजाति को इस प्रकार की 

सम्पत्ति दी ग्रावश्यकता नहीं है। अ्रब देखना चाहते हैं कि क्या उस सम्पत्ति का स्वरूप सही है ? वर्तमान सम्पत्ति का स्वरूप 


वैदिक श्रायों को सभ्यता ६०७ 


वर्णन करते हुए अर्थशझञास्त्रियों ने प्रथिवी, श्रम ओर पूजी को सम्पत्ति का स्वरूप माना है। प्रथिवी में खदान और 
खेत प्रधान हैं तथा श्रम और पूजी में यन्त्र और खाद प्रधान हैं। वैज्ञानिक खाद डालकर और यन्त्रों से जोत कर 
खेतों से झन्‍न, रुई, तेल और फल आ्रादि उत्पन्न किये जाते हैं और फिर यन्त्रों के ही सहारे उनसे नाना प्रकार के 
श्रन्य पदार्थ तैयार होते हैं । इसी तरह खदानों से खनिज पदार्थों को निकाल कर यत्त्रों के द्वारा ही नाना प्रकार के 
पदार्थ तैयार किये जाते हैं भ्रौर यन्त्रों से ही इधर उधर भेजे जाते हैं । इसीलिए सम्पत्ति के उपयुक्त चार विभाग खेत, 
खाद, खदान और यन्त्र ही सम्पति का स्वरूप समभे जाते हैं । हम यहाँ क्रम से इन चारों स्वरूपों की झालोचना 
करते हैं । 

हम मनुष्य के आहारप्रकरण में लिख आये हैं कि मनुष्य की असली खूराक फल, फूल और दूध दधि है। ये 
पदार्थ पशुओं ग्रोर फलदार दरखझ्तों तथा फलदार बेलों से उत्पन्न होते हैं। इसलिए मनुष्य को इन्हीं की खेती करना 
चाहिये, भ्रन्‍्न की नहीं । अन्न की खेती से जंगलों, वाटिकाञ्रों प्रौर बाड़ियों का नाश हो जाता है झ्ौर पशुओं के 
चरागाह कम हो जाते हैं जिससे दूध भौर घी में कमी हो जाती है। इसके अतिरिक्त जंगलों, वाटिकाश्रों श्रौर चरागाहों 
के नष्ट होने से श्रवर्षण भी हो जाता है भौर नाना प्रकार की बीमारियाँ भी पैदा हो जाती हैं। इसलिए खेती करना 
भ्र्थात्‌ अन्न के लिए जमीन का अधिक मांग रोकना सृष्टिनियम के विरुद्ध है। किन्तु वाटिका लगाना, चरागाह 
बनाना और जंगल बढ़ाना सष्टिनियम के अनुकूल है ! जंगलों में मनुष्यों के खाने के लिये फल मिलते हैं वहाँ झ्नन्‍्न भी 
उत्पन्न होता है। आ्रारम्म में समस्त अन्न जंगलों में ही उत्पन्त होते थे और अब भी अनेक देशों में कई प्रकार के भन्न 
जंगलों में ही घास की तरह उत्पन्न होते हैं। इसलिए केवल जंगलों की वृद्धि से ही फल फूल, दूध घी भौर भनेक प्रकार 
के अन्‍्नों की प्राप्ति हो सकती है। किन्तु खेत भ्रकेला ग्रन्न ही देते हैं, शेष फल फूल, घी दूघ, वर्षा और भारोग्य का 
नाश कर देते हैं । इसलिये खेती करना उचित नहीं है । मनु भगवान्‌ स्पष्ट शब्दों से मना करते हैँ कि हिसाप्रायां 
पराधीनां कृषि यत्नेन वर्जयेतुर इस हिसामय दैबाधीन खेती को कभी न करना चाहिये । 

जब खेती ही सृष्टिनियम के विरुद्ध है तब खेतों में अ्पवित्र श्रोर रासायनिक खाद का डालना कब अनुकूल हो 
सकता है ? हाँ जंगलों में और बाग बगीचों में जो स्वाभाविक खाद पत्तों भौर पशुम्रों के गोबर मुत्र से बनकर 
पहुँचता है वही वृक्षों के लिए हितकर होता है । किन्तु जो खाद मनुष्यों के पेशाब पेखाना और मछली भ्रादि से 
तैयार किया जाता है वह बड़ा ही हानिकारक होता है। मलिन खाद से खाद्य पदार्थों का प्रसली गुण नष्ट हो जाता 
है । अ्रमेरिका से निकलनेवाले 'मेफ्लावर' नामक अखबार में एक लम्बा लेख छुपा है जिसमें वैज्ञानिक रीति से सिद्ध 
किया गया है कि कृत्रिम और मजिन खाद अन्न को दूषित कर देता है और वह दूषित अन्न खानेवाले को हानि 
पहुँचाता है । मलिन खाद से उत्पन्त हुआ श्रन्न योरपनिवासी भी पसन्द नहीं करते । इसीलिये मनु मगवान्‌ कहते हैं 
कि 'अमेध्यप्रभवाणि च' प्र्थात्‌ अपवित्र स्थानों में उत्पन्न होनेवाले अन्न न खाना चाहिये । तात्पर्य यह कि इस 
सम्पत्तिशास्त्र में जिस प्रकार की खाद का महत्व बतलाया गया है वह भी श्रस्वाभाबिक है । 


खेत ग्रौर खाद के बाद खदान और यनल्त्रों का नम्बर है। खदान और य्त्रों का प्रइन बड़ा भयद्धूर है। खदानों 
में परमात्मा ने ने मालूम किस उपयोग के लिये खनिज पदार्थों को सुरक्षित रक्‍्खा है। परन्तु ग्राजकल सम्पत्तिशास्त्र। 
उस घरोहर को निकला निकलाकर इघर का उघर कर रहे हैं। कौन जातता है कि ये खनिब पदार्थ पृथिवी में भीतर ही 
भीतर कया भ्रसर कर रहे हैं ओर निकल जाने पर क्‍या असर होगा ? बिना सममे बूके, बिना किसी प्रमाण और 
दलील के मनुष्य को क्‍या अधिकार है कि बह इन पदार्थों में हाथ लगावे ? हम देखते हैं कि करोड़ों मन कोयला 
खदानों से निकाला जा रहा है । लोग कहते हैं कि कोयले में प्राणनाशक वायु अधिक होती है जो वृक्षों की खुराक है । 
किन्तु वृक्षों को कोयले से मिला हुआ जो रस या वायु मिलती थी वह कोयला निकल जाने से भ्रब नहीं मिलती । ऐसी 
दशा में सम्भव है कि वृक्षों के फलों में झौर प्रन्नों के ग्रुणों में कमी हुई हो । प्राज जो सैकड़ों बीमारियां फैल रही हैं 
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सम्भव है कि वे इसी उपद्रव का फल हों ! कहने का मतलब यह कि जिस बात को हम जानते ही नहीं झौर न 
त्रिकाल में कभी जान ही सबते हैं उस बात में ह!थ डालना और प्रकृति के रक्षित पदार्थों को निकालकर नष्ट करना 
कहाँ की बुद्धिमत्ता है ? सोना, चाँदी, हीरा, पन्‍ता, मेनसिल, हरताल और पारा आ्ादि को सभी लोग जानते हैं कि 
इनमें स्वास्थ्यसम्बन्धी बड़ा से बड़ा अ्रसर मौजूद है। ऐसी हालत में हम कैसे मान लें कि उनकी. टालटूल से सृष्टि 
में महान्‌ परिवर्तेत न हुभ्रा होगा ? हमें तो विश्वास है कि ये हर वर्ष के भ्रव्षण, बीमारी और बड़े बड़े क्र र स्वभाव 
वाले कार्य सृष्टि में सब इन्हीं पदार्थों के फेरफार--टालट्ूल-- से होते हैं। इसके सित्रा खदानों से निकले हुए अपरि- 
मित्त सोना, चाँदी, हीरा, मोती आदि पदार्थों ने संसार में बेहद अ्रसम्रानता पैदा कर दी है जिससे कोई बेहद धनी और 
कोई बेहद गरीब कहलाने लगा है । 

इसलिए ऐसे निरथ्थक पदार्थों को कीमती बनाकर लोगों की रुचि उसी तरफ लगाना क्‍या कोई कम पाप की बात 
है ? एक व्यक्ति जिसको सोने, चाँदी झ्रादि के आभूषणों को पहिनने का कभी ध्यान भी नहीं था उसे सोना, चाँदी और 
हीरा मोती दिखलाकर उस ओर लालायित करना क्या कम अत्याचार है ? आज संसार में जो आभूषणसम्वन्धी काल्प- 
निक दुःख से मनुष्य ढुःखी हो रहे हैं, श्राज जो संसार में हाय हाय मची है कि हमारे कण्ठा नहीं, हमारे जड़ाऊ चेन नहीं 
झौर हमारे शअगुंठी नहीं, यह क्या कम शोक की बात है ? जिन मनुष्यों ने इन व्यर्थ पदार्थों को कौमती बनाकर सादे 
सीधे मनुष्यों को इस कल्पना के दुःख में फेंसाया है क्या उन्होंने कम पाप किया है ? हम तो दावे से कहते हैं कि 
जिन्होंने पहिले भ्लौर इस समय ऐसे पदार्थों का रिवाज पैदा करके मनुष्यों को उस ओर प्रवृत किया है वे मनुष्यजाति के ही 
नहीं प्रत्युत प्राणिमात्र के शत्रु हैं। इसलिए खेती श्र खदान दोनों ही व्यर्थ हैं औ्नौर मनुष्यस्तमाज में पाप के बढ़ानेवाले हैं । 


इन सबमें यम्त्रों का श्राविष्कार तो खेत और खदानों से भी भ्रधिक भयक्भूर है। यन्त्रों ने संसार में कितना 
प्रत्याचार कर रक्खा है, वह सबकी आँखों के सामने है । यन्त्रों ने मनुष्यों, घोड़ों, बैलों, हाथियों और खच्चर आदि 
पशुओं के कमंक्षेत्रों को एकदम ही बन्द कर दिया है। जिस काम को हजारों मनुष्य झौर हजारों पशु मिलकर कर 
सक्ते थे, आज यन्त्रों के सहारे उसी काम को थोड़ा सा लोहा, कोयला और दोचार झादमी कर लेते हैं। शेष 
मनुष्य और शेष पशु निकम्मे हो गये हैं और मारे मारे फिरते हैं । उनके लिये संसार में कोई काम ही नहीं है । 
यही कारण है कि विना उद्योग के मनुष्य तो घनियों के गुलाम बन गये हैं अथवा भूख से मर रहे हैं और पश्चु छूरी 
के तीचे भ्रपनी गर्दन कटा रहे हैं। इन यन्त्रों के ही कारएः संसार में जगह जगह स्ट्राइक और गब्रनारकिज्म की 
आसुरी आवाज सुनाई पड़ रही है श्नौर हर जगह लड़ाइयाँ जारी हैं। यन्त्रों के ही कारण जंगल कट गये हैं, प्रतिवर्ष 
भ्रवर्षण होता है, जलवायु बिगड़ गया है, सृष्ट्रि-सौन्दय नष्ट हो गया है और मनुष्य मनुष्य का जानी दुश्मन बन 
रहा है। इसलिए हम कहते हैं कि यदि यन्त्र न होते, तो झ्राज संसार का नकशा दुसरा ही होता । 

ग्राप कल्पना कीजिये कि झ्राज संसार में सब प्रकार के इंजिन, रेल, मोटर, ट्राम, साइकिल, बिजली से जलनेवाले 
चिराग और बिजली से चलनेवाले पंखे नहीं हैं, अर्थात्‌ किसी प्रकार का कोई भी ग्ासुरी यन्त्र नहीं है। अब आप सोचिये 
कि भ्रापकी सवारी कैसे जायगी और आपके पदार्थ इधर उधर कैसे ढोये जायेगे? इसका उत्तर यही हो सकता है कि 
पशुओ्रों के द्वारा सवारी और बारबरदा री का काम चलेग!। फिर प्रइन है कि इतने पशु चरेंगे कहां, तो उत्तर स्पष्ट है कि 
चरागाहों में-जंगरलों में । श्रब फिर प्रश्त है कि जब सारी पृथिवी में जद्भल ही हो जायेंगे, तो मनुष्य खा्येंगे क्या, तो इसका 
उत्तर स्पष्ट है कि फलदार वृक्षों के फल और पशुओं का दूध, छत मनुष्य खार्येंगे और छोटे वृक्ष (तृण) ओर दाना पशु 
खायेंगे और समस्त प्राणिसमूह का योगक्षेम आनन्द से चल पड़ेगा और संसार झानन्दकानन बन जायगा। जहाँ पर 
जज्भल है, वहाँ श्राज भी वड़ा आनन्द है। श्राज ३० बषं से हिन्दोस्तान में प्लेग मनुष्यों का सत्यानाश कर रही है; पर 
जड्भूल में इसकी दाल नहीं गली | वहाँ श्राज तक लोग प्लेग की जानते ही नहीं । इसका यही का रण है कि जड्डलों में 
ऐसी बीसारियाँ नहीं होती प्रौर बीमार को जजूलों में ले जाते दी बीमारी जाती रहती है । जजुूलों में समय पर वृष्टि 
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होते हैं भर भूमि सर्देय दस्यश्यामला बनी रहती है। इस प्रकार केवल यन्त्रों, मणीनों और खेतों के हटाने की कल्पना« 
मात्र से स्वर्गीय सुख भ्राँखों के सामने घुमते लगता है। फलों के टोकने भर घी के प्रदाह बहने लगते हैं, वर्षा होने लगती- 
है भ्रौर प्लेग हैजा श्रादि बीमारी भाग जाती है।. अर्थात्‌ यह ध्ंसार ही कुछ श्रौर का और हो जाता है। इसलिए 
समस्त ख़दानों से पदार्थों का निकालना और उत समस्त यन्‍्त्रों का चलाना जो स्थ्रिग, स्टीम और बिज वी अथवा और 
किसी कृत्रिम उपाम से चलाये जाते हैं, एकदम सृष्टिनियम के विरुद्ध है। इसीलिए मनु भगवान्‌ कहते हैं कि-- 
सर्वाकरेष्वधोकारो महायस्त्रप्रवर्ततंत । 
हिसौषधीतां स्थ्यानजीवो5 सिचारी मूलकर्म च | (मनु० ११॥६३) 
उपवातकस्‌ | (मनु० ११६६) 
श्र्भात्‌ समस्त खदानों में ग्रघिकार करना, बड़े बड़े यन्‍्त्रों का चलाना, वृक्षों का काठना, वेश्यावृत्ति भर 
प्रमिचार भ्रादि का करता उपपातक हैं | यहां खदानों में अधिक।र करना और महायन्त्रों का चलाना पाप बतलाया 
गया है | ग्रतः ऐसे महायन्त्र जिनसे मनुष्यों अथवा पशुओं का कर्मक्षेत्र रुकता हो आार्यसभ्यता में कैसे स्थान पा सकते 
हैं? भ्रायंसभ्यता में तो अगहित शिल्प के ही लिए स्थान है| मनु कहते हैं कि-- 
विधाय भ्रोषिते ब॒त्ति जीवेन्तिपममास्थिता । 
प्रोबिते रवविधायेव जीवेच्छिल्वैरगहिते: | (मनु० ६७५) 
श्रर्थात यदि पति ग्रपनी पत्नीका विना अब्न्ध किये परदेश चला जाय, तो वह र्द्री अनिन्दित शिल्पों के द्वारा ग्रपना 
निर्वाह करे | शभ्रनिन्दित शिल्पों का प्रथे है वैदिक शिल्प । वैदिक शिल्प वे हैं, जो प्रपने घर में अपने हाथ से किये जायें, 
जैसे चरला कातना झ्रादि | परन्तु जो शिल्प और यन्त्र अ्रनिन्दित नहीं हैं, गहित हैं उनके लिए मनु कहते हैं कि-- 
शिल्पेन व्यवहारेण शुद्रापर्येश्र केवले: । 
गोभिरश्व॑ भ्र यारनेश्र कृष्पा राजोपसेवया | 
कुलान्याशु धिनश्यन्ति यानि हीनानि मन्त्रत: (सनु० ३॥६४---६५) 
भ्र्थात्‌ शिल्प से, रुपये के लेनदेन से, शूद्र संतान से, गौ घोड़ी की सवारियों से, खेती से, राजा की सेवा से श्रौर 
देदों के न पढ़ने से कुल के कुल शीघ्र नष्ट हो जाते हैं। इसलिए शिल्प, कृषि नौकरी झ्ौर नीच संगति को छोड़ दे । 
यहाँ निन्दित शिल्प श्रौर खेती की निनदा की गई है। इसके सिवा ये निन्दित यन्त्र यहुत दिन चल नहीं सकते । वें 
शीघ्र बन्द हो जायेंगे। क्योंकि स्टीम बताने के लिए जिस कोयले की श्रावश्यकता द्ोती है, यह शीघ्र ही खतम होने- 
वाला है। »< इसी तरह बिजली जिन मसालों से बनती है, वें भी खतम होजायेंगे भौर बदि सूर्य से शक्ति ली जायगी, 
तो वह शक्ति जहाँ के लिए बनाई गई है, वहाँ न पहुँचेगी श्रौर घोर उपद्रव पैदा हो जायगा । रहा यह कि विना रेल 
झ्रादि के लोग दूर देश कंसे जायेंगे इसका उत्तर यह है कि प्रथम तो सबको सफ़र में जाने की भ्रावश्यकता ही नहीं 
होती । क्योंकि प्रायः वैश्य लोग ही दूर देश जाते हैं । वे स्थल में पशुों के व्वारा भौर जल में बिना इंजित के जहाजों 
के द्वारा जा सकते हैं। यदि इन स्वारियों का भ्रच्छा प्रबन्ध किया जाय, तो साल भर में सारी पृथिवी का चक्कर 
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६१० वेदिक सम्पत्ति 


लग सकता है । यदि मनुष्य रोज २० मील चले, तो पैदल ही तीनचार वर्ष में सारी पृथिवी का चक्कर लगा सकती 
है। संसार के अवलोकन करने के लिये पैदल से भ्रच्छा श्रौर कोई मांगे नहीं । इसलिये ऐसे यत्त्रों को जिनसे किसी 
भी प्राणी का कमंक्षेत्र रुकता हो कभी काभ में न लाना चाहिये । साथ ही ऐसे यन्‍्त्रों से बने हुए पदार्थ भी, चाहे वे 
स्वदेशी हों या विदेशी, कमी उपयोग करने के योग्य नहीं हैं । ये सब पदार्थ मनुष्यों या पशुओं को हानि पहुँचा कर के 
ही बनते हैं, इसलिये प्राणियों के खून से बने हुए पदार्थों के द्वारा सजावट करनेवाले मनुष्य का कमी भला होनेवाला 
नहीं है । मश्नीनों के कारण ही लाखों कुली भूख भूछ चिल्लाते फिरते हैं श्रौर लाखों पशु रोज कतल क्रिये जाते हैं । 
मशीनें यदि न होती, तो इन सब प्राणियों की कदर होती । किन्तु मशीनों ने सबको निकम्मा बना दिया है, श्रतः 
मशीनों को सहारा देने में उतना ही पाप है, जितना गनेकों मनुष्यों या पशुओं के वध करने से होता है। इस प्रकार 
से यह खेत, खाद, खदान श्रौर यन्त्रों से बना हुआ कुत्क्र सम्पत्ति का स्वरूप नहीं है। यह तो कामुकता का भयद्धुर 
चित्र है, जो मनुष्यों, पशुओं भ्रोर दृक्षों को ही सतानेवाला नहीं, प्रत्युत जल, वायु और वृष्टि श्रादि जड़सृष्टि में भी 
उदलापथल करनेवाला है। इसलिए इसको शीघ्र ही नष्ट हो जाना चाहिये । इस सम्पत्ति के स्वरूप की आलोचना 
के भागे भब इस भ्रासुरी सम्पत्ति के उत्पन्न करनेबाले साधनों का भी विवरण देख लेना चाहिये । 


कम्पनी, राज्ययल ओर जातीयता 

सम्पत्तिशास्त्रियों का कहना है कि सम्पत्ति की उत्पत्ति के लिए बहुत लोगों से थोड़ा थोड़ा घन एकत्रित करके झौर 
सबको हानिलाभ का भागीदार बनाकर व्यापार करने से ही भ्रमित लाभ हो सकता है । क्योंकि इस ढंग से एक तो 
बहुत बड़ी घनराशि एकत्रित हो जाती है जिसके बल से बहुत बड़ा व्यापार क्रिया जा सकता है, दूसरे भ्रन्य व्यापारियों 
का व्यापार पीछे हटाने के लिये यदि थोड़ा बहुत पहिले घाटा भी उठाना पड़े तो घादे की हानि थोड़ी घोड़ी बहुत 
से भागीदारों में बट जाती है, जिससे कम्पती में घक्का नहीं लगता, प्रत्युत दूसरे ध्यापारियोंका घंधा बन्द हो जाता 
है भौर शीघ्र ही वह समस्त लाभ कम्पनी को ही होने लगता है, जिसके द्वारा अनेकों व्यापारी श्रौर उस व्यापार से 
सम्बन्ध रखनेवाले जीते हैं । इस प्रकार की कुटिल नीति से प्रेरित होकर कम्पनी का संगठन होता है आर, अपने राजा 
के बल तथा जातीयता की उत्तेजना से प्रबल बनकर श्रौर मशीनों के द्वारा श्द्भारिक पदार्थों को बनाकर दूसरे 
देशों के बाजारों का सर्वस्व अपहरण किया जाता है। कम्पनी की इस नीति में प्रधान बस्तु घनराशि की है। 
सम्पत्तिशास्त्री इसी को पूंजी कहते हैं। वे कहते हैं कि विना पू'जी के सम्पत्ति उपाजित नहीं हो सकती । पर यह 
पूंजीवाद जिसमें धनराशि के द्वारा श्ज्भारिक पदार्थों को बनाकर दूसरों का व्यापार नष्ट करने की बात गर्भित है, 
नितान्त पतित प्रौर पापमूलक है | यहाँ हम धनराशि झर दूसरों के व्यापार को पीछे हटाने की नीति की भालोचना 
करके देखते हैं कि वह कितनी भ्रस्वाभाविक है । 

पग्रजवल घन का अर्थ सोना श्रौर चाँदी माना जाता है। न्यापार में लेनदेव का यही माध्यम है। इसी के 
द्वारा पदार्थों का मूल निश्चित होता है। पर यह सोना श्रौर जाँदी स्वयं किस काम श्राता है--मानेवजीवन में 
झौषधि के भतिरिक्त वह किस मौके पर लाभदायक सिद्ध होता है--यही प्राज तक किसी ने नहीं बतलाया । प्रथम 
तो संसार में जितनी कीमत के पदार्थ हैं, श्र्थात यह संसार जितना कीमती है, उतनी कीसत का सोना चाँदी संसार 
में हैं ही नहीं, इसलिए सोना चांदी सम्पत्ति का माध्यम हो ही नहीं सकता । संसार की सम्पत्ति की ब्रात जाने 
दीजिये, भ्रभी हाल में जितने बड़े बड़े लेन देन होते हैं, उनमें भी यदि नोट, चेक झौर हुण्डी का उपयोग न हो, केवल 
सोना चाँदी ही ले देकर खरीदा बेचा जाय, तो एक दिन भी व्यापार न चले । इसलिए सोने चाँदी को घन मानना 
था उससे घन की कीमत प्रॉकना बिलकुल ही बुद्धि के विरुद्ध है। इसके सिवा जो प्रादमी सीने चाँदी को मूल्यवान्‌ 
ही न समभता हो, उसके साथ तो पदार्थों का लेन देन हो ही नहीं सकता। घोर जड्ूल के रहनेवाले नग्न 
भीलों से यदि कोई सुवर्ण का टुकड़ा देकर खाने के लिए वन्य पदार्थ माँगे, तो वे कभी नहीं दे सकते । 


बंदिक आयों की सभ्यता १११ 


जडज़जुलनिवासियों को जाने दीजिये, भ्रभी गत योरोपीय युद्ध के समय खाद्य पदार्थों के कम हो जाने पर जब सविया 
के सैनिकों को भोजन के समय सुवर्ण की गिन्तियाँ दी गईं तो उन्होंने गिस्तियों को फेंक दिया। इस तरह से सुवर्ण 
न तो जज़ली प्रसभ्यों के काम की बस्तु है झौर न वह अ्न्नहीत नागरिक सभ्यों के ही काम की वस्तु है। वह तो 
श्ृड्भारप्रिय कामियों की वस्तु है। वही उसक्री कदर करते हैं। परन्तु जो कामी नहीं हैं, उनके तिकट हीरा, भोती, 
सोना चाँदी कुछ भी मूल्य नहीं रखते ! एक ब।र लव कुश को सुवर्ण दिया गया तो उन्होंने स्पष्ट कह दिया था कि-- 
वन्येन फलमलेन तिरतों पघनचारिणों । धुबरोंन हिरण्येन कि फरिष्यावहे बने |॥ 

अर्थात्‌ हम लोग तो वन्य फलफूलों से ही निर्वाह करते हैं, हम इस सुवर्णो को लेकर कया करेंगे ? इससे ज्ञात 
होता है कि सोना चाँदी सम्पत्ति का माध्यम होने की योग्यता नहीं रखते । अभी कुछ दित जब तक लोगों में लव कुश 
की सी परिमाजित बुद्धि का विकाप्त नहीं हुआ तब तक चाहे भले भोले स्वभाव के लोग उसके मोह में फंसे रहें, 
पर जब संसार में सोने की प्रधिकता हो जायगी -खदानों से श्रौर रासायनिक प्रयोगों के द्वारा जब सोने की वृद्धि 
हो जायगी तब उसको कोई मिट्टी के समात भी न पूछेगा । हमने कानपुर से निकलनेवाले ८ दिसम्बर सन्‌ १६२१ के 
आदर्श पत्र में पढ़ा था कि 'चौदह वर्ष के अनुभव के बाद एक फ्रांसीसी रसायनशा स्त्री ने पारे से सोना बना लिया है। 
मि० बाँड नामक एक प्रेंगरेज भी उसके साथ है। दोनों ने इस कृत्रिम सुवर्ण को अ्राक्सफोर्ड के प्रसिद्ध रसायनशास्त्री 
के पास परीक्षार्थ भेजा है। वहाँ की रासायनिक जांच से शांत हुआ है कि इसमें प्रति शतक नब्बे भाग सोना है 
झभौर शेष दश भाग रेडियम तथा प्रन्य पदार्थ हैं । इस पर एक श्र्थशास्त्री ने कहा है कि इस भ्राविष्कार से भारत और 
चीन को छोड़कर शेष समस्त संसार पर आ्ापत्ति ग्रा जाएगी, क्योंकि शेष समस्त संसार में सोने से ही क्रयविक्रय होता है।' 


इस घटना और श्रथंशास्त्रसम्बन्धो इत विचारों से अच्छी प्रकार प्रकट हो रहा है कि सोना चाँदी या रुपया पैसा 
प्रथवा हीरा मोती सम्पत्ति के माध्यम नहीं हो सकते । सम्पत्ति का माध्यम तो सम्पत्ति ही हो सकती है। क्योंकि हम 
देखते हैं कि मनुष्य को दो मौकों पर सम्पत्ति के माध्यम की श्रतृश्यकता होती है। एक तो ग्राम के भन्दर नित्य-भ्रति 
लेन देन के समय झौर दूसरी आपत्ति के समय जब एक देश से दूसरे देश में श्रावश्यक पदार्थों के क्रयविक्रय की 
झ्रावश्यकता होती है | ग्राम के अन्दर नित्य पदार्थबिनिमय का माध्यम ग्राम के पदार्थे ही हैं; रुपया पैसा नहीं । ग्राम्य 
जीवन के प्रकाण्ड झ्रर्थशास्त्री प्रो० राघाकमल मुकर्जी ग्राम्य जीवन की प्राचीन श्रावश्यकता के सम्बन्ध में कहते हैं कि 
ग्राम का काम श्रव भी प्रायः ग्राम के भीतर ही चल जाता है। ग्राम ग्राप ही भाप एक आ्थिक सद्भू है। ग्राम के 
किसान ग्रासवासियों के सभी आवश्यक खाद्य उत्पन्न करते हैं श्रौर लोहार किसानों के लिए फाल तथा घरू काम 
करने के लिए लोहे के अन्य पदार्थ तैयार करता हैं । वह ये चीजें लोगों को देता है और इनके बदले में उनसे रुपये 
पैसे नहीं पाता, किन्तु वह उनके बदले में श्रपने ग्रामवासियों से भिन्न भिन्न काम लेता है। कुम्हार उसे घड़े देता है, 
जुलाहा कपड़े देता है और तेली तेल दे जाता है। इसी तरह अ्रन्य कारीगर भी भ्रन्य ग्रन्य श्रावश्यक पदार्थ दे जाते हैं । 
ये सभी कारीगर किसानों से श्रनाज का वह भाग पाते हैं जो पीढ़ियों से बँघा हुआ चला भ्राता है। इस तरह से 
गुहकायं निर्वाहसम्बन्धी समस्त झ्रावश्यकताओं की पूर्ति रुपये पैसे के बिना ही हो जाती है झौर गाँववालों को लेन देन 
के लिए रुपये पैसे की आवश्यकता नहीं होती ।” यह बात बिलकुल ही सत्य है। इस घटना से हम यह परिणाम 
निकाल सकते हैं कि जब इस प्रकार की श्रदला बदली गाँव में हो सकती है, तो इसी तरह की प्रदला बदली दूर देशों 
के साथ भी हो सकती है। परन्तु यह तभी हो सकती है जब अ्रदला बदली का उद्व श्य लोगों का धव हरण करना 
नहीं प्रत्युत प्राणियों का कष्ट दूर करता हो । आयंसभ्यता के मूलप्रचारक भगवानु मनु वैश्य को--व्यापारी को-- 
व्यापार का उहं य समभाते हुए लिखते हैं कि-- 

धर्मंण च द्रव्यधुद्ावातिष्ठेद्‌ पत्नमुत्तममु । 
दक्यारुच सर्वभूतानामभझ्मेव प्रथत्तनत: ॥ ( मनु० ६३३३ ) 


६१२ बेदिक सम्पत्ति 


ग्र्थात्‌ वेश्य धन (भोजनादि सामग्री) को बढ़ाकर प्रयत्न से प्राणीमात्र को भ्रन्त पहुँचावे | वैश्य को उचित 
है कि जो मनुष्य बर्फानी स्थानों में पड़े हुए हैँ, उनको गोमेघ यज्ञ के द्वारा नवीन नवीन टापुओं की भ्रनुवेरा भूमि को 
उवबेरा बनाकर बसावे भ्रौर जहाँ कहीं जिस पदार्थ की ग्रावश्यकृता हो, वहाँ वह पदार्थ पहुँचावे ।इस काम के लिए 
आर्थात्‌ सवारी और बारबरदारी के लिए पशुओं और नावों तथा जहाजों की श्रावश्यकता होती है। नावों की 
आवश्यकता चाहे कभी कमी हो, पर पशु तो नित्य ही काम गाते हैं । इसलिए ग्रार्यव्यापारी में पशुरक्षा का विशेष 
महत्त्व बतलाया गया है । वेद में लिखा है कि-- 


एता धियं कृणबासा सलायो5प या माताँ ऋणुत ब्रज गो: । 
यया सनुविशिशिध्रं जिगाय यया वर्णिग्वरड् कुरापा पुरीषम्‌ ॥ ( ऋ० ५॥४५।६ ) 


श्र्थात्‌ मित्रो ! झ्राओ गौवों के बड़े बड़े गोड बनाने का उद्यम करें। वह उद्यम माता के समान है| इसी से 
सनुष्य शट्रुओं को जीत सकता है और इसी से उः्कण्ठावानू वरणिक्‌ हर प्रकार के रस को प्राप्त होते हैं । इस मन्त्र में 
गोवों के बड़े बड़े गोह्ठ बनाना ही उद्यम बतलाथा है । गौगोष्ठों में बड़े बड़े बैल तैयार होते हैं, जो लाखों मन ग्रन्न 
वस्त्र एक देश से दूसरे देश में पहुँचाते हैं । इस प्रकार के पवित्र उद्देश्य से प्रेरित होकर केवल प्राणियों को अन्न 
पहुँचाने के लिए जो व्यापार किया जाता है, उम्रमें भी सोने चाँदी के सिक्‍्क्रे की आवश्यकता नहीं होती | व्यापार 
में सोने चाँदी का पचड़ा लगाने से तो कभी उन देशों को भ्रन्त मिल ही नहीं सकता, जिनके पास सोना चाँदी नहीं 
है । इस सिद्धान्तानुसार तो यदि भ्रबों के पास सोना न हो, तो उनको ईरानवाले अन्न देंगे ही नहीं, चाहे भले 
समस्त अरबस्तान भूख से मर जाय । परन्तु जो व्यापारी अरबों की प्राणारक्षा के लिए वहाँ अन्त भेजेगा, वह ऐसी 
शर्ते न लगावेगा कि हमें सोना दो तभी हम अन्न देगें, प्रत्युत वह तो यदि वहाँ सृत ऊन प्रथवा इमारत की लकड़ी 
ही पावेगा, तो लौटते समय वही लेता आवेगा और उसी में विनिभय समभ लेगा । यदि यह भी न मिलेगा, तो 
अपना माल दूसरे साल के लिए खजूर के बयाने में उनकी साख पर दे ग्रावेगा । इसलिए दूर देशों के व्यापार में 
भी सोने चाँदी के सिक्के को आवश्यकता प्रतीत नहीं होती । 


भ्रब रही बात वतंमान सम्पत्तिश्ञास्त्रियों के तैयार किए हुए माल की । ये लोग कोई ऐसा माल तैयार नहीं 
करते, जो मनुष्य के लिए अत्यन्त आवश्यक हो । खाद्य पदार्थ ये तैयार करके भेजते ही नहीं । हाँ कपड़े भेजते हैं । 
परस्तु वे कपड़े शरीफ आादमियों के पहिनने के योग्य नहीं होते । उनसे श्रूड्भार, विलास और व्यभिचार की दुर्गन्ध 
निकलती है। इसलिए वे उतने ही त्याग के योग्य हैं, जितना कि एक्र कुलवधू के लिए वेश्या की मची का त्याग 
प्रावद्यक है। इन दो पदार्थों के सिवा मनुष्य के जीने के लिए संधषार में और आवश्यकता ही किस वस्तु की है ? 
इसलिए इनका तैयार किया हुआ माल श्रर्थ नहीं कहला सकता । वह तो श्रनर्थ है और काम के बढ़ानेवाल। दूसरे 
देश का घन चूसनवाला, और प्राणीमात्र को जीते ही जी जलानेवाल; है। इसलिए महाराज मनु ने ऐसे शिल्पियों 
पर राजा को कड़ी निगाह रखने की शआ्राज्ञा दी है। वे कहते हैं करि-- 
असम्यक्का रिणशचेव महामात्राशख्रिकित्सका: 
शिल्पोपचा रयुक्ताश्र निपुणा: पण्ययोषित: .। 
एवमादीन्विजानोयात्प काशॉल्लो ककण्टकासू । 
निगूढ च। रिणश्रान्याननार्यनाय लिखित: ।। ( मनु० ६२५६-६० ) 
प्र्थात्‌ बुरे व.म॑ करनेवाले, उच्च कर्मचारी, वैद्य, मारन मोहन करने बाले ठग, शिल्पी, वेश्यादिकों में रहनेवाले 
झौर भायेहूप घारण किए हुए झनारयों पर राजा निगाह रकखे । यहाँ शिल्पियों की किस प्रकार के लोगों के साथ 
गिनती की गई है भौर चोरों की तरह उतकी निगरानी करने की श्राज्ञा दी गई है। इसका कारण यही है कि शव गार 
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बढ़ाने वाले विलासी पदार्थ तैयार न हों । कहने का मतलब यह कि पूंजी से सम्बन्ध रखंनेवाली कम्पनी की सिक्का 
झौर शिल्पसम्बन्धी नीति नितान्त अशुद्ध है । 


सम्पत्ति के उत्पन्न करनेबाले इस प्रधान साधन--कम्पनी-- को राज्यबल की भी झ्ावश्यकता रहती है। राज्य- 
बल में दो लाभ होते हैं। एक तो कम्पनियों को दूसरे देशों में माल खरीदने और बेचने में अपने राजा के से निक दब- 
दबे के कारण किसी प्रकार की रुकावट नहीं होती श्रौर दूसरे श्रपने राजा की सहायता से यान्त्रिक कला और विज्ञान 
में उन्नति होती है , जिसके द्वारा शज्ार और विलास के बढ़ानेबाले पदार्थ सस्ते औौर शीघ्र तैयार होते हैं तथा युद्ध 
को सफल बनानेबाले नाना प्रकार के यन्त्र, गैस श्रोर यान भी तैयार होते हैं, जो दूसरे देशों को भयभीत किए 
रहते हैं । श्राजकल के शासन का प्रधान ध्येय यही है। इसलिए भ्राजकल का श्रथ्थंशास्त्र राजनैतिक अर्थशास्त्र अर्थात्‌ 
पोलिटिकल एकॉनॉमी कहलाता है । इस राजनैतिक सम्पत्तिशास्त्र के द्वारा मनुष्यों के जीवन श्वुद्भधार और विलास- 
मय बनाये जाते हैं श्रौर कामुकता का प्रचार किया जाता है। जहाँ देखो बहीं नाना प्रकार की शराबों की दुकानें, 
चाय, गाँजा, अफीम और चण्डू की दुकानें, सिगरेट भौर तम्बाकू की दूकानें, बेश्याश्रों की दुकानें, जुए (सट्टे) की 
दूकानें और कामोहीपक तथा व्यभिचार के बढ़ानेबाले बस्त्रों, यम्त्रों ग्रौर औषधियों की दूकानें सबकी श्राँखों के सामने 
लगी हैं। सबके सामने जीवित प्राणियों के श्रण्डे श्रौर मांस के ढेर बिक रहे हैं, पर कोई मना करनेवाला नहीं है । 
यह तो रोज देखने में श्राता है कि सादगी और समता का प्रचार करनेवाले जेलों में बन्द किये जा रहे हैं, पर यह 
देखने में नहीं श्राता कि जिन वेध्याञ्रों ने श्रपने जहर (गर्मी, सूजाक) से लाखों मनुष्यों को सड़ाकर कोढ़ी बना दिया 
है श्रथवा जिन दुराचारी पुरुषों ने लाखों निरपराध ग्रहदेवियों को उसी जहर से सड़ा डाला है, उन पर एक रुपया 
जुर्माना भी हुआ हो । यह दशा किसी एक ही देश या जाति की नहीं है, प्रत्युत सारी पृथिबी की शासनप्रणाली 
भ्राजकल प्राय: इसी ढंग की हो रही है। इसका कारण यही है कि झ्राजजल शासन और व्यापार का उद्देश्य उत्तम 


मनुष्य बनाता और उन्हें भूख से बचाता नहीं है, किन्तु सबको विलासी बनाकर संस्तार का सुबर्ण अपने पास जमा 
करना है और दूसरों को गुलाम बनाना है। 


इसलिए न तो यह सम्पत्ति शुभ कामनाबाली ही है ओर न इस प्रकार की राज्यश्रणाली ही उत्तम है। ऐसी राज्य- 
प्रणाली से तो बह प्रजा लाख दरजे भ्रच्छी है, जो विना राजा के है । समुद्र के प्रनेक टापुओं में जहाँ ता राजा के 
मनुष्य बसते हैं, जंगली दशा में भी सुख की नींद सोते हैं। उन्हें यह खौफ नहीं है कि सबेरा होते ही हमें तोप के मुह 
लड़ना पड़ेगा श्रथवा कल हमारा शहर उड़ाया जाथगा--बंबा्डमेंट किया जायगा । उन्हें यह तो चिन्ता नहीं है कि जब 
तक मिल (पुतलीघर) न खोली जायें और बेंकों की प्रतिष्ठा न हो तब तक' हमारा जीवन व्यर्थ है ? उन्हें किसी देश की 
उत्तम दशा पर ईर्ष्या और डाह तो नहीं है? वे मनुष्य जैसे प्राणी के नाश करने का उपाय तो नहीं सोचते ? इसलिए 
जिन राज्यों में शान्ति नहीं, सुख नहीं, मनुष्यों के प्रति दया नहीं, परस्पर प्रेम नहीं झौर सहानुभूति नहीं उन राज्यों 
से तो किसी रेतीले' मैदान में बालू खाकर रहना अच्छा है। सैकड़ों स्थान पृथिवी पर श्रब तक ऐसे हैं जहाँ लोग राजा 
का नाम तक नहीं जानते, पर क्‍या बहाँ के लोग पूर्णो श्रायु नहीं जीते ? अ्रवश्य जीते हैं । राज्यहीन जितने जंगंली 
मनुष्य हैं, वे वहाँ की प्रजा से श्रधिक दीर्घायु बलवान्‌ झौर प्रसन्नवदन होते हैं, जहाँ राज्यशासन प्रचलित है ! 

ऐसी प्रचलित राज्यशासनप्रणाली में अधुरी आयु जीनेबाले नागरिक सिवा अस्पतालों की दवा पी पीकर श्राधी 
भ्रायु जीने के और क्या किये लेते हैं और बड़े बड़े महलों में तकिया गद्दी पर कराह कराह कर आधा नींद सोने के 
सिवा और क्या बनाये लेते हैं? इसलिए हम कहते हैं कि राज्यशासनप्रणाली बही ठीक है, जिसका उद्देश्य मानब- 
जीवन को शान्ति देनेबाला हो। परन्तु उपर्युक्त राजनैतिक श्रर्थशास्त्र के कारण राष्ट्र में एक भी व्याक्त शान्ति से एक 
दिन मी नहीं बैठ सकता । प्रत्येक व्यक्ति दूसरे राज्यों से बचने के लिए श्रथबा उनसे बाजी मारने के लिए व्यग्र 
रहता है। एक विज्ञानवेत्ता से लेकर साधारण कुली पर्यत इसी व्यथा से पीड़ित रहता है भौर इसी के कारण संसार 


वि आ 
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में कहीं न कहीं युद्ध की आग घघका करती है। श्रत: इस प्रकार की शासनप्रणाली से संसार में कभी सुख, शान्ति 
नहीं मिल सकती । जहाँ वेर विरोध है, वहाँ चेन कहाँ हो सकता है ? वह मनुष्य सुख की नींद कंसे सो सकता है, 
जिसने प्रनेकों शत्रु बना रकक्‍खे हैं और वह मनुष्य शानन्‍्त कैसे हो सदता है, जिसने श्रपने जीवम को कलहमय बना 
रखा है! इसलिए इस शासनप्रणाली को छोड़कर देखना चाहिये कि वेदिक शासनप्रशाली के अनुसार राजा की 
दृक्षः आावश्थकता है ? 
संसार में दो प्रकार के मनुष्य होते हैं, एक विद्वान्‌ दूसरे मूखे । विद्वानों के लिए राज्यशासन की आवश्यकता 
नहीं होती क्योंकि विद्वान्‌ कभी शारीरिक शासन से- सजा जुर्माना से काबू में नहीं ञ्रा सकते ! वे श्रपने ज्ञानचातुर्य 
से राजा के दबदबे को ढीज्ा कर देते हैं, इसलिए राज्यशासन उन्हीं मूर्ख झौर उहृण्ड मनुष्यों के लिए है, जो प्त्या- 
चारी हैं शौर जिनके पाप कर्मों को सब लोग देख सकते हैं। उन्हीं के दमन करने को आवश्यकता भी है और उन्हीं 
का दमन हो भी सकता है । किन्तु जो विद्वान्‌ हैं श्रौर आप बुद्धिकौशल से पाप कर्म कर रहे हैं, उनका दमन राजा 
नहीं कर सकता | इसलिए राजा की श्रावश्यकता केवल उहृण्ड, मूर्ख और श्रत्याचा री, राक्षसों पर ही शासन करने 
के लिए है । इसीलिए मनुस्मृति में कहा गया है कि--- 
यस्य स्तेन: पुरे नास्ति नान्यस्त्रीणों न दुष्टवाक । 
न साहुतिकदण्डध्तो स राजा शक्रलोकभाक ॥ 
श्रर्थात्‌ जिस राजा के राज्य में चोर, व्यभिचारी, दुष्ट वाक्य बोलनेवाला, साहसी और दण्ड का न माननेवाला 
नहीं होता, वही राजा इन्द्र के समान राज्य करता है। झायेराज्य का यह काल्पनिक झादर्श नहीं है प्रत्युत राजा 
प्रश्वपति कहते हैं कि--- 
से में स्तेनो जनपदे न कदरयों न मशापो। 
नानाहितास्निर्नाबिद्वाप्न स्वेरी स्दरिणो कुत: ॥ (छान्दोग्य उपनिषद्‌ 


श्र्थात्‌ मेरे राज्य में न चोर हैं, न कायर हैं, न मद्यपान करनेवाले हैं, व अग्निहोत्र न करनेवाले हैं, न मूर्ख हैं, न 
व्यभिचारी हैं श्रौर न व्यभिचारिणी हैं। यही यथ।र्थ शासन का आदर्श है। इसी प्रकार के शासन से दुष्ट मनुष्यों का 
दमन होता है। श्रृज्भारप्रिय भर विलासी मनुष्य ही प्रायः शराबी और व्यभिचारी होते हैं। यही कारण है कि श्रार्य- 
झासन ने विलास और कामुकता की जड़ नशा और व्यभिचार को ही करार दिया है। किन्तु भ्राज हम देख रहे हैं कि 
राजनैतिक सम्पत्ति बढ़ाने के लिए राज्यशासन के दबदबे से शराब और वैश्याओं की वृद्धि करनेवाले श्रद्भारिक पदार्थों 
का प्रचार किया जा रहा है, इसलिए सम्पत्ति उत्पन्न करनेवाला यह राज्यबलरूपी साधन भी मनुष्यस्वभाव के विरुद्ध ही 
है। यह मनुष्यजाति को सुख देनेबाला नहीं, प्रत्युत कामी बनाकर श्रकाल मृत्यु के मुख में ले जानेवाला है । 

अब रही बात सम्पत्ति बढ़ाने में सहायता देनेवाली तीसरी बस्तु जातीयता की । जातीयता को म्रेंगरेजी में 
नेशनेलिटी कहते हैं । यह लोगों को युद्धों में मरते और दूसरों को मारने के लिए तैयार करती है। यह न हो, तो कोई 
मनुष्य युद्ध में मरने के लिए तैयार ही न किया जाय। जातीयता के भाव से प्रेरित होकर ही एक प्रजा दूसरी प्रजा 
के साथ युद्ध करने के लिए तेयार होती है और जो युद्ध इस प्रकार की भावनावाली प्रजा के द्वारा होते हैं, उन युद्धों में 
प्रायः विजय ही होती है। इसी लिए राजनतिक व्यापार में युद्ध को सहायक इस जातीयता की श्रावश्यकता होती है। परन्तु 
यह जातीयता भी मनुष्यस्वभाव और सृष्टिनियम के विरुद्ध ही है। क्योंकि समस्त संसार के मनुष्य एक ही वंश और एक 
ही जाति के हैं। इसलिए इस एक जाति को कल्पनाभेद से अनेक जातियों में बाँटकर कलह पैदा करना उचित नहीं 
है। जातीयतावाले जो कहते हैं कि जिसका एक धर्म, एक भाषा, एक रज़ुरूप श्रौर एक राजा हो वह जाति है पर यह 
ठीक नहीं है । इस लक्षण में दोष है। हम देखते हैं कि रूस में कई धर्म, कई भाषा श्रौर कई रज्ुरूप के आ्रादमी हैं, 
पर वे सब एक ही जाति में संगठित हैं। इसी तरह प्रन्य जातियों में भी भ्रनेक प्रकार के विषम भेद मौजूद हैं । 
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इसलिए यह जाति का लक्षण ठीक नहीं है। हाँ, जाति का यह एक लक्षण ठीक प्रतीत होता है. कि समान स्वत्व 
प्राप्त एक झासन में भावद्ध जनता एक जाति है, किन्तु यह लक्षण भी दोषपूर्णा है। भारतवष में हिन्दू, मुसलमान, 
बौद्ध पैर ईसाई सभी समान स्वत्व प्राप्त एक द्वासन में भाबद्ध हैं पर इतना होने पर भी इंगलेंड के शासक कहते हैं 
कि भारतवर्ष में एक जाति पअ्रथवा एक ही जातीयता--नेशनेलिटी--नहीं है । कहने का मतलब यह कि जाति से 
सम्बन्ध रखनेवाले जितने लक्षण किये गये हैं वे सब कुंत्रिभ और प्रस्तव्यस्त हैं। जाति का सबसे उत्तम लक्षण तो 
समानप्रसवार्मिका जाति: है। जिसका तात्पय यही है कि समान प्रसव श्रर्थातव्‌ जिस नर झौर नारी से सनन्‍्तान 
उत्पन्न हो वही जाति है | संसार के समस्त नर नारी परस्पर वेवाहिक सम्बन्ध से सन्‍्तात उत्पन्न कर सकते हैं मतएव 
संसार के समस्त मनुष्यों की एक ही जाति है । 

प्रतः इस सृष्टिनियम ौर प्रत्यक्ष लक्षण के होते हुए एक जाति भें भ्रनेक जाति की कल्पना करके परस्पर के 
रागद्वष से संसार को भ्रशान्त करना उचित नहीं है। बड़े बडे विचारशील विद्वानों का विश्वास है कि संसार की भ्रशान्ति 
का कारण जातीयता ही है। इस जातीयता के ही कारण दूसरी जाति के मनुष्य मिट्टी और कंकड़ के बराबर सममे 
जाते हैं श्रौर इस जातीयता के ही कारण खण्ड राज्यों की जड़ जभी हुई है। यदि संसार में जातीयता का झगड़ा 
मिट जाय, तो खण्ड राज्यों का सिलसिला एक क्षण में मिठ जाय और पग्रायंसभ्यतावाला प्रादर्शराज्य--चक़वर्ती 
सावंगौम राज्य--स्थापित हो जाय और स्व॒जातिभ्रमिमान भौर परजातिशभ्रपमान का बीज संसार से लुप्त हो. जाय । 
क्योंकि जिसमें स्वजातिभ्रभिमान होता है, उसमें विजातिश्रपमान के प्रंकुर स्वमावतः होते ही हैं श्रौर विजाति- 
भ्रपमान में स्वजातिपक्षपात का होना स्वामाविक ही है। यही रागद्वेष की जड़ है, यही स्पर्धा--कम्पिटीशन --की 
जननी है, यही यन्त्रों की उत्तेजक है भ्ौर यही भयद्भुर युद्धों की प्राग सुलगानेवाली है। इसलिए जहाँ तक हो जाती- 
पता का ज्षीघत्र नाग होना चाहिये। प्रार्यसभ्यता न जाने कब से 'उदारचरितानां तु वसुर्धव कुट्स्थकर्म का पाठ 
पढ़ाती है और बतलाती है कि उदार पुरुषों के निकट तो समस्त संसार एक ही कुटुम्ब के समान है। यही कारण है 
कि प्राचीत समय के भारयों में इस प्रकार की जातीयता न थी। वे भले झौर बुरों की दो ही जातियाँ मानते थे, जिन्हें 
झाये भोर दस्यु कहते थे । भाय॑ भ्रच्छीों का भ्रौर दस्यु बुरों का नाम था। किन्तु बुरे सदैव बुरे ही नहीं रहते थे । 
समय पाकर शिक्षा के द्वारा वे भी आर्य हो जाते थे भ्रोर भ्शिक्षित तथा प्रसंस्कारी रह जाने से प्राय भी दस्यु हो 
जाते थे । कहने का मतलब यह कि भायेकाल में कभी जातियों का हस प्रकार पृथक्‌ पृथक्‌ सम्भठन नहीं हुआ था, 
क्योंकि प्राय लोग इस जातीयता की बुराई को जानते थे । वे समभते थे कि जातीयता मनुष्यों में सबसे पहिले 
प्रन्याय पैदा कराती है। वह भपनी जाति का झनुचित पक्षपात कराती है श्रौर विजाति पर झनुचित श्रत्याचार 
करने के लिए तैयार करा देती है । इससे भ्रभिमान की सृष्टि होती है भौर दूसरों का अपमान करने की सूझती है । 
इसलिए यह सववदा त्याग के ही योग्य है। इसके त्याग का सबसे उत्तम उपाय यह है कि समस्त मनुष्य एक ही 
राज्यशासन की प्रजा अन जायें। यद्यपि सादे श्ौर समान जीवन से भी परस्पर का ढ षभाव छूट जाता है, विवाह 
सम्बन्ध भी पारस्परिक ढ्व ष को नष्ट कर देता है, एक भाषा भोौर एक धर्म भी इसके हटाने में सहायक होते हैं भौर 
इसी प्रकार की प्रायः सभी ऐक्यताञ्रों का प्रयार करने से सारा भ्रनैक्य दूर हो सकता है तथापि समस्त मनुष्यजाति 
को एक राजा की प्रजा हो जाना सब एकताओों का मूल है। इसी के स्वीकार करने से उपयुक्त समस्त ऐक्यताएँ 
झापसे श्राप उत्पन्न हो जाती हैं। इसीलिए वेदों में चक्रवर्ती राज्य के लिए अनेकों प्रार्थनाएँ की गई हैं। वे प्रार्थनाएं 
केवल जगत्‌ में शान्ति स्थापित करने के ही लिए हैं । 


क्योंकि मनुष्यसमाज कभी शास्त नहीं रह सकता जब तक कि वह एक ही राजा की प्रजा न हो जाय । जहाँ देश- 


भेद है, जहाँ खानदानभेद है, जहाँ धर्म, भाषा भौर रज़ का भेद है, वहाँ कभी शान्ति रह ही नहीं सकती । किन्तु सार्व- 
मौम एक राज्य की स्थापना से ही सारे विरोध दूर हो जाते हैं। प्राचीन काल में जब तक प्लार्य राजा पूथिवी में साबें- 
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भौम राज्य करते रहे तब तक परस्पर सहानुभूति रही भ्रौर समस्त मनुष्य एक दूसरे को मित्र समभते रहे, किन्तु 
झारयराज्य के नष्ठ होते ही समरत मनुप्यजाति कलहपीड़ित हो गई । इसीलिए वेद में सार्वभौम राज्य से ही सुख 
बतलाया गया है। यजुवेंद ५।२४ में लिखा है कि 'स्वराषू्स सपत्नहा सत्रराड्स्यभिमातिहा जनराडति रक्षोहा 
सर्व राडस्यमित्रहा' प्र्थात्‌ स्वराज्य दात्रु का नाशक है, सत्र राज्य दुःखों का नाशक है, जनराज्य राजा का नाशक है 
प्रौर स्वेराज्य अ्रमित्र का नाशक है । यहाँ स्पष्ठ कहा गया है कि सर्बराज्य से अमित्र--शज्ु--उत्पन्न नहीं होते । 
जब कोई अमित्र ही नहीं है--सब मित्र ही मित्र हैं--तो दुःखों का कहीं पता नहीं लग सकता । इसलिए खण्ड 
राज्यों की घृरित जातीयता से उन्पन्न हुआ राजनैतिक सम्पत्तिश्ञास्त्र नितान्त अशुद्ध है | 

यहाँ तक हमने वर्तमान राजनैतिक सम्पत्तिश्यास्त्र के समस्त विभागों श्रौर उपविभागों की झालोचना करके 
देखा । इस झ्रालोचना से स्पष्ट सूचित हो रहा है कि यह सम्पत्तिश्ञास्त्र नहीं किन्तु कामशास्‍्त्र है भ्रोर अर्थशास्त्र नहीं 
किन्तु अनर्थशास्त्र है। अर्थ भर सम्पत्ति का प्रधान विषय तो भोजन, वस्त्र, गृह और गृहस्थी ही होना चाहिये 
जिसका केवल शरीररक्षा से सम्बन्ध है । किन्तु इस राजनेतिक सम्पत्तिशास्त्र का उद्देश्य काम्य पदार्थों का प्रचार 
करना है । जिससे मनुष्य की मानसिक शक्ति दूषित होती है और मनुष्य हर प्रकार से पतित हो जाता है । इसलिए 
यह कामझास्त्र अर्थशास्त्र कहलाने का पात्र नहीं है 

प्राज संसार में काम्य पदार्थों की वृद्धि के कारण साधारण मनुष्यों के मन बिलकुल ही निबेल हो गये हैं और बिना 
गरीबी के ही वे अपने को गरीब मानने लगे हैं। उनके घर खाने को ग्रश्न है, पीने को दूध है, पहिनने को सादी धोती है 
श्रौर रहने के लिए मकान भी है, परन्तु सोडावाटर, सिगरेट, चाय और शराब के श्रभाव से वे श्रपने को गरीब मान 
रहे हैं। विना कलाबत्तूदार साफे के और विना काश्मीरी शालके वे भ्रपने को गरीब मान रहे हैं। विना टूड्भू के, विना 
कांच के गिलास और लैम्प के तथा विना भ्रन्य इसी प्रकार की व्यर्थ चीजों के वे अपने को गरीब मान रहे हैं । 


ऐसी दक्षा में विना यह कहे रहा नहीं जाता कि भ्रथे के नाम से श्रनर्थ अर्थात्‌ काम्य पदार्थों को सामने लाकर 
सीधे सादे भद्र मनुष्यों को गरीबी भोर कज्भाली के काल्पनिक श्र मिथ्या सन्‍्ताप का शिकार बना दिया गया है। 
जहाँ देखो वहाँ लोग शोभा, श्वज्भार भोर बिलास के बढ़ानेबाले पदार्थों के खरीदने में श्रपनी गाढ़ी कमाई नष्ट कर रहे 
हैं और फिर भी अपने को गरीब मान रहे हैं। ग्रतः इस पापपरम्यरा के सबसे बड़े गुगहगार वे हैं, जो इन को तैयार 
करके बाजारों में बेचते हैं प्रोर उनसे भी बड़े गुनहगार वे हैं, जो इनको खरीद कर उपयोग में लाते है प्लौर दूसरे 
लोगों को ललचाते तथा उनको भी यह जहर खरीदने के लिए प्रेरित करते हैं। इस प्रकार इन सबमें सबसे बड़ा श्रप- 
राघी पड़ोसी ही ठहरता है जो दूसरे पड़ोसी पर इस जहर का प्रसर डालता है । इसलिए कहना पड़ता है कि मनुष्यों 
की चिन्ता का अ्रधिकांश भाग काल्पनिक है। वे अपनी मिथ्या कल्पना श्रौर मूर्खता से ही दुःखी हो रहे हैं। पड़ोसी 
का सा हमारे पास मकान नहीं है, उसका सा जेवर झौर वस्त्र नहीं है, उप्तकी सी सवारी और नोकर नहीं हैं झौर 
उसका सा हमारा साज सामान नहीं है इस प्रकार की कल्पनापूर्णं असमानता से बढ़ी हुई रुचि के मिथ्या स्वप्त से 
मनुष्य रातदिन बेताब प्ौर दुःखी ही रहे हैं । एक मनुष्य चाहे जितना धन प्राप्त कर ले, पर वह अपने से बड़े पड्ोसी 
का श्रादर्श सामने लाकर और उसके साथ बाजी मारने की धुन में सब आमदनी बनाव चुनाव में ही ख्च कर देता 
है और फिर भी अपने को गरीब ही समभता रहता है। बही काल्पनिक दुःख है । 


इस काल्पनिक दुःख के भ्रतिरिक्त रिवाजों का दु:ख भौर है, जो इससे भी ग्रधिक भयद्धुर है। कल लड़के का 
मुण्डन है, यज्ञोपवीत है, ब्याह है भ्रथवा श्राद्ध करना है या गया और जगन्नाथ भ्रादि का ब्रह्म भोज क रना है और इसमें भी 
पड़ोसी से भ्रागे दौड़ लगाना है। ये रिवाजी दुःख हैं, जो काल्पनिक दुःखों के साथ मिलकर मनुष्य को जिन्दा ही जला 
डालते हैं। काल्पनिक और रिवाजी दुःखों के श्रतिरिक्त भ्रादती दुःख और हैं, जो इन दोनों से भी दुःखदायी हैं । रोज 
हलवा और मलाई खाने की भ्रादत है, क्योंकि भ्रफीम खाते हैं। भगर रात को जरा सी शराब न पीलें, तो सुबह दस्त दी 
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साफ न हो । बगैर गाना सुने, विना मेला ठेला देखे और विना थियेटरसिनेम! की सैर किये दिल ही नहीं मानता-- 
तबीयत ही नहीं लगती, ये भ्रादती दु:ख हैं! इस प्रकार से ये सभी दुःख बुरी सम्भुत भौर देखने दिखाने से उत्पन्न 
होते हैं। इन देखने भौर दिखानेवाले फिजुलखर्चों में ही बेहिसाब दौलत नष्ट होती है भ्रौर मन का पतन होता 
है झौर घन की चिन्ता, मन की गिरावट भ्रौर तन की बरबादी से मनुष्य तथा मनुष्यसमाज का नाश हो जाता 
है---उसका लोक प्रलोक बिग्रड़ जाता है--इसलिए जहाँ तक हो इस श्नर्थंकारी भौर श्यद्भारमयों काम्य सामग्री को 
कभी श्रांख से भी न देखना चाहिये । क्योंकि इस कामुकता और श्वद्भारप्रियता ने बनाव-चुनाव, शोमा-शृड्भार और 
ठाट-बाट के काल्पनिक भ्राडम्बर के द्वारा भनुष्यों में भ्रममानता भ्रौर ईर्ष्या-हंष उत्पन्न करा दिया है, कामजात 
यन्‍्त्रों ने पशुओं को निकम्मा बनाकर उन्हें कत्लखानों की ओर बढ़ा दिया है भौर श्ज्भारोत्पादक--रुई, पाट, चाय 
श्रोर तम्बाकू भ्रादि की खेती ने जंगलों का नाश कर दिया है और खड़ी, भ्राड़ी तथा उलटी सृष्टि के तीनों विभागों में 
भयद्भूर क्षोभ उत्पन्न कर दिया है। खड़े शरीरवाले मनुष्यों की निम्न श्रेणी ने क्‍प्रनारकिज्म उत्पन्न कर दिया है और 
चारों शोर साम्यवादजात युद्ध का भीषण हुँकार सुनाई पड़ता है। इसी तरह श्राड़े शरीरबाले पशुओं की 
निम्नश्रेणी--कृमियों-- ने भी भ्रनारकिज्म उत्पन्न कर दिया है और हैजा, प्लेग, इन्फ्लुएंजा तथा लाखों बीमारियों के 
जम्से बनकर विलासी झौर नागरिक मनुष्यों का संहार करना शुरू कर दिया है । 

जिस प्रकार इन दोनों विभागों ने विलासी मनुष्यों के संहार का प्रारम्भ कर दिया है, उसी प्रकार वृक्षों ने भी 
भयद्धू र अ्नारकिज्म प्रारम्म कर दिया है। हम रोज अखबारों में पढ़ते हैं, कि जंगलों में मनुष्यों भौर पशुओं को पकड़ 
पकड़कर खा जानेवाले वृक्षों की वृद्धि हो रही है | भ्रतएव स्पष्ट लक्षण दिखलाई पढ़ रहे हैं कि यदि मनुष्यों ने शीघ्र 
ही विलासमय जीवन का परित्याग करके सादा, तपस्वी और ब्रह्मचारी जीवन बनाना झारम्भ न कर दिया, तो वह 
दिन दूर नहीं है जब यह समस्त कामी जनसमाज साधारण लोगों और साधारण क्ृमियों के द्वारा नष्ट हो जायगा, 
स्वेभक्षी वृक्षों के द्वारा जंगलों में कोई जा न सकेगा श्लौर एक बार इस वतंमान उपद्रवी सृष्टि का संहार हो जायगा । 
इसलिए समस्त मनुष्यों को उचित है कि वे काम्य पदार्थों का मोह छोड़ कर सादे सीधे भ्रार्यजीवन के द्वारा भ्रथे, काम 
और मोक्ष में सामण्जस्य उत्पन्न करनेवाले वैदिक धर्म को स्वीकार करें और भ्रायंसम्यता के प्रनुसार व्यवहार भा रम्भ 
करें, जिससे संसार के प्राणीमात्र का कल्याण हो भ्रौर समस्त दु:खों का नाश हो जाय । 


घम की प्रधानता 


धर्म बुद्धि अर्थात्‌ विद्या और ज्ञान का विषय है इसलिए श्रार्यसभ्यता के चारों महान्‌ स्तम्भों में इसका स्थान 
बहुत ऊँचा है। जिस प्रकार मोक्ष मर्यादित श्र्थ के भ्रधीन है और मर्यादित श्रथें काम के भ्रघीन है, उसी तरह काम 
को भर्यादित करके उसको श्रथथ झोर मोक्ष के अनुकूल बनामा धर्म के ही भ्रधीन है। धर्म ही ऐसा है जो निरंकुश काम 
को मर्यादित करके मोक्ष और अर्थ काम के मध्य में सामञठजस्य उत्पन्न करा सकता है और धर्म ही ऐसा है, जो अच्छी 
तरह बठला देता है कि घमंपूर्वक अथे ओर काम का उपयोग करने से ही मोक्ष सुलभ हो सकता है और घमंपूर्वक 
मोक्ष का श्रनुष्ठान करने से ही श्रर्थ काम के ग्रहण करने में सुविधा हो सकती है। श्रर्थात्‌ घर्मानुसार जीवन बनाने से 
ही लोक श्लौर परलोक दोनों में सुख प्राप्त हो सकता है। इसीलिए धर्म का लक्षण करते हुए वैशेषिक दर्शन में कणा< 
मुनि कहते हैं कि 'यतो$भ्युदयनि:श्रेयससिद्धि: स धर्म: अर्थात्‌ जिससे भ्र्थकामसम्बन्धी लोकसुख की श्रौर मोक्षसम्बन्धी 
परलोकसुख की सिद्धि हो वही घ्वर्म है। घर्म का यह लक्षण वहुत ही व्यापक है । परन्तु इस सूत्र में भ्राये हुए भ्रभ्युदय 
शब्द से यह न समझ लेना चाहिये कि इस शब्द का तात्परय लोक का वर्तमान नागरिक ऐश्वयं है । यहाँ भ्रभ्युदय से 
तात्पयं केवल उतने ही श्रर्थ भ्रौर काम से है कि जितने के ग्रहण करने से शरीरयात्रा और मनस्तुष्टि क। निर्वाह हो 
जाय झौर अ्थंकाम में प्रासक्ति उत्पन्न न हो । मनु भगवान्‌ स्पष्ट शब्दों में कहते हैं कि-- 

ज्छ 


द्श्८द बंदिक सम्पसि 


अरथंकामेष्दसक्तानां धर्मशानं विधीयते । 
धर्म जिज्ञासमानार्ना प्रसाणं परम अति: ।। 


अर्थात्‌ जो लोग श्र्थ भौर काम में प्रासक्त हैं--फेंसे नहीं हैं--यह घर्मज्ञान उन्हीं के लिए कट्टा गया है झौर इस 
घर्मज्ञान की इच्छा करनेवालों के लिए वेद ही परम प्रमाण है। यहाँ स्पष्ट हो गया कि प्रभ्युदय का तात्पयं लोक- 
निर्वाहमात्र ही है श्रौर लोक निर्वाहमात्र ही वेदानुकूल घमे है । इसीलिए घ॒र्म की भीमांसा करते हुए जैमिनि मुनि 
मीमांसादशंन में कहते हैं कि 'चोदना लक्षणों अर्थों धर्म: श्र्थात्‌ वेद की आज्ञा ही धर्म है । प्रा्यों ते अपने धर्म भौर 
सभ्यता को बेद की दिक्षा के प्रनुसार ही स्थिर किया है, इसलिए घ॒र्मपूर्वेक श्रभ्युदय का यही अ्रभिप्राय है कि संसार 
से उतसा ही भ्र्थ काम लिया जाय, जिससे मोक्ष को सहायता मिले। यही घमम का लक्षण है। इसी घममं के लिए 


वेदव्यास कहते हैं कि--- 
ऊष्वंबाहुविरोम्पेष नहि कश्नित्‌ भ्टणोति माम्‌ । 


धर्मादथथयश्व कासभ्र स धमम: कि न सेव्यते ॥। (महाभारत) 

श्र्थात्‌ मैं हाथ उठाकर चिल्ला रहा हूँ कि भ्र्थ और काम को ध्मपूर्वक ही ग्रहण करने में कल्यारा है, पर इसे 
कोई नहीं सुनता । कहने का मतलब यह कि धर्म वह नियम है, जिसके अनुसार व्यवहार करने से लोक झोर परलोक 
दोनों में सामठजस्य उत्पन्न हो जाता है और भ्थे, काम झोर मोक्ष सरलता से मिल जाते हैं। किन्तु धर्म का नाम 
सुनकर प्रायः आ्राधुनिक विद्वान नाक भौंह चढ़ाने लगते हैं | वे कहते हैं कि इस पुराते खुसट (धमम) को इस नई रोशनी 
के जमाने में कहाँ लिए फिरते हो । देखो सभस्त वैज्ञानिक जगत्‌ घ॒र्मं की सद्भीणेंता से निकलकर नवीन विचारों की 
शीतल छाया में श्रा रहा है, देखो रूसराज्य से सदेव के लिए घर्म का नाम बिदा कर दिया गया है श्लौर देखो घामिक 
मनुष्यों की कैसी दुदंशा हो रही है। ऐप्ती दशा में फिर उसी धर्म का नाम लेकर सुलके हुए विचारों में उलभन पैदा 
करना अच्छा नहीं है । हम कहते हैं कि बिलकुल सत्य है। घर्म ऐसी ही रद्दी चीज है, श्रतएव उसका नाम लेना उचित 
नहीं है । किन्तु स्मरण रखना चाहिये कि हम जिस धर्म का जिक्र करना चाहते हैं, यह वह धर्म नहीं है, जिस को 
नवीन मस्तिष्कों ते निकम्मा समझ कर निकाल बाहर कर दिया है, प्रत्युत यह वह धर्म है जिसके बिना प्राकृतिक विज्ञान 
झौर राजनीति के विचार एक कदम भी आगे नहीं चल सकते । हमें दुःख है कि श्राजकल सम्प्रदायों झौर मतमतास्तरों 
ते घर्म शब्द की बहुत बड़ी बदनामी कर रक्‍खी है, परन्तु वास्तव में धर्म शब्द का झर्थे सम्प्रदाय अथवा मतमतान्‍्तर 
नहीं है । धर्म शब्द का अर्थ तो वे नियम हैं, जिनके अनुसार व्यवहार करने से लोक और परलोक दोनों सुघर जायें । 
लोक सुधरने का यही अभिप्राय है कि आवश्यकता के श्रनुसार संसार से इतना ही भ्र्थ और काम ग्रहण किया जाय, 
जिससे अपनी झ्रायु के लिए भोग मिल जायें भ्रौर किसी प्राणी की आयु और भोगों में कमी उत्पन्न न हो श्रौर परलोक 
सुघरने का थहीं भ्रभिप्राय है कि सृष्टि के कारणों का ज्ञान उत्पन्न हो जाय, जिससे श्रर्थ श्र काम का निर्णय हो सके 
भर सृष्टि के कारणों के भी कारण परमात्मा के साक्षात्‌ से जन्ममरण का चक्कर छूट जाय और मोक्ष मिल जाय । 
प्रायंधर्म का यही तात्पर्य है। क्या कोई भी विज्ञानवेत्ता सृष्टि के कारणों के जानने की जिज्ञासा को कभी एक क्षण के 
लिए भी बन्द कर सकता है और क्या सृष्टि के कार्यकारणभाव की जाँच का ही नाम साइंस नहीं है ? साथ ही क्‍या 
कोई भी राजनीतिज्ञ एक क्षरा के लिए भी अपने पास से इस विचार को जुदा कर सकता है कि किस प्रकार श्रर्थ और 
काम का बटबारा किया जाथ और किस प्रकार मनुष्य अपनी रहन सहन बनावे ? यदि साइंस राजनीति के भ्रन्दर ये 
दोनों बातें अपना विशेष स्थान रखती हैं तो, झ्रार्यधर्म का मोक्षप्रकरण जिसमें सृष्ठि के कारणों का जानना भ्रावश्यक 
है और पआार्यधर्म का श्र्थ काम प्रकरण जिसमें प्राणियों के भोगों का बटवारा करना आ्रावश्यक है, कसे विज्ञान और 
राजनीति के विपरीत हो सकता है भौर कैसे कोई भी समभदार व्यक्ति या समाज इससे उदासीन रह सकत। है ? बेंदिक 
धर्म थह धर्म है, जिससे समभदार भर विद्वान मनुष्य उदासीन रह नहीं सकते । यही कारण द्वै कि आया ते बेदों की 
प्राज्ञानुसार धर्म को वहुत वढड़ा महत्व दिया है भर अर्थ, काम झ्ौर मोक्ष को उसी के भ्रघीन रक्‍्खा है ॥ वेदों में मोक्ष 


बेदिक आरयों की सभ्यता ६१६ 


भ्रौर अ्रथ काम का सामण्जस्थ करते हुए उपदेश दिया गया है कि-- 

बेदाहमेतं पुरुष॑ महान्तमावित्यवर्ण तमस: परस्तातू + 

तमेव विविस्वाइति मृत्युमेति नान्‍्य: पन्‍था विद्वतेप्यनाथ !! 

ईशा वास्यमिद?॥ सब यत्किज्च जगत्यां जगतू । 

तेन व्यक्त न भुञ्जीया सा गृधः कस्य स्विद्धनम्‌ ।। 

कुवं न्ञ वेह्‌ कर्माणि जिजीविवेच्छत?8 समा: । 

एवं स्वयि नान्यथेतोंइस्ति न/फैसे लिप्यते नरे )। 

श्रर्थात्‌ जो अ्रन्धकार-- भ्रशान --का नाश करनेवाला प्रकाशस्वरूप सृष्टि का कर्ता परमेश्वर हैं, उसी के जानने से 
मोक्ष मिलता है श्ौर कोई दूसरा मार्ग नहीं है। इस समस्त जगत्‌ में वह हर जगह उपस्थित है इसलिए उसने सबको 
देकर जो तुम्हारे लिए निश्चित किया है, उसी पर बसर करो---दूसरे के हकों कों मत लो। यदि सारी आयु इसी 
प्रकार कर्म करते हुए जीने की इच्छा करोगे तो निश्चय ही मोक्ष हो जायेगा, इसके भ्रतिरिक्त और कोई दूसरी सूरत 
नहीं है | उपर्युक्त मन्त्रों में दोनों ही बातें बतला दी गई हैं । पहिले मन्त्र में बतला दिया गया है कि संसार के कारण- 
रूप परमात्मा के जानने से ही मोक्ष हो सकता है, दूसरी सूरत नहीं है भौर दूसरे दो मन्त्रों में बतला दिया गया है 
कि अपनी यात्रामात्र ही के हिसाब से श्र्थ का काम ग्रहण करो, इसी से मोक्ष हो सकता है. दूसरी सूरत नहीं है। 
श्र्थात्‌ श्र्थ, काम श्रौर मोक्ष को धर्मानुसार ही ग्रहण करने से मानवजीवन, मानवसमाज और प्राणीसमृह का कल्याण 
हो सकता है, धर्म के विपरीत आचरण से नहीं । 
इस वैदिक प्रायंधर्म के दो विभाग हैं--शुद्धधर्म और झ्ापद्धर्म । शुद्धधर्म की इमारत प्राश्रमथ्यवस्था की नींव 

पर झौर भापद्धम की इमारत बर्शाव्यवस्था की नींव पर स्थिर है। जिस समय आझाश्रमों की सुव्यवस्था होती है-समस्त 
समाज प्राश्रमधमं का पालन करता है, उस समय सर्वत्र शुद्धधम का ही व्यवहार होता है, पर जिस समय लोक 
झ्राश्रमव्यवस्था से स्वयं विचलित हो जाते हैं या कोई दूसरा उन आश्रमियों को सताकर विचचलित करना चाहता है, 
तो उस समय श्रापद्धम का व्यवहार होता है शौर वर्णव्यवस्था की प्रधानता हो जाती है। प्राश्रमव्यवस्था के सबसे 
बड़े ध्यवस्थापक का नाम परिव्राद है भ्ौर वर्शव्यवस्था के सबसे बड़े व्यवस्थापक का नाम सम्राट है। परिव्राट्‌ का 
काम शुद्ध बम की व्यवस्था करना है भर सम्राट्‌ का काम प्रापदर्म की व्यवस्था करना है। जब शुद्ध धर्म की स्थिरता 
होती है तब भाश्नर्मों का प्राबल्य हो जाता है सौर समस्त वर्स वर्शोचित कामों के न होने से जन्मता स्थिर होकर प्रमा- 
हीन हो जाते हैं । किन्तु जब श्रापद्धमं की व्यवस्था होती है तब समस्त प्राश्नम प्रभाहीन हो जाते हैं भौर बरणों का 
प्राबल्य हो जाता है तथा समस्त वर्ण अपने अपने गुणकर्मस्थभावानुसार पपने झपने काम में लग जाते हैं। शुद्ध घर्म 
के समय में समाज को न सैनिकों की प्रावध्यकता होती है, न व्यापारियों की प्रावदयकता होती है भ्लौर न शूद्रों की 
प्यावव्यकता होती है। उस समय इन तीनों वर्णों का एक प्रकार से तिरोभाव हो जाता है भोर तीनों वर्ण ब्राह्मण्य हो 
कर चारों प्राश्नमों में विभक्त हो जाते हैं प्रौर एक ही प्रकार के घारमिक मनुष्यों का समाज बन जाता है, जो वेदों के 
प्रादेशानुसार धर्मपूर्वक प्रथं धोर काम को प्रहण करता हा अह्याप्राप्ति में लगा रहता है। इसी ब्रह्म निष्ठ समाज को बाह्य 
कहा गया है। सारतवर्ष में इस प्रकार का एक जमाना रह चुका है जब शुद्ध बर्म का ही व्यवहार होता था ध्रौर स' 
सोग बाह्ाण ही कहलाते थे । महाभारत में लिखा है कि 'स्थ ब्राह्मसिदं जगत्‌' भ्र्थाद्‌ एक समय समस्त संसार में 
ब्राह्मण ही ब्राह्मरा थे । उस समय राजन्य भादि बरणों का तिरोभाव था । महाभारत में ही लिखा है कि--- 


सम य॑ राज्य भ राजासीज दण्डो न ज् आाण्डिक: | 
पर्मेणंब प्रजा: सर्वा रक्षति हम परस्परसू ।। 


झ्र्थात्‌ उस समय न कोई राज्य था, न राजा था और न कोई दण्ड था, न दण्ड पानेवाले पांपी ही थे । उस 
समय तो समस्त प्रजा परस्पर घर से ही भ्रपनी रक्षा करती थी | ऐसे घामिक समय में मनुष्य भ्रथं, काम में भासक्त 


६२० बेहिक सम्पत्ति 


नहीं होते श्रौर मनु के भ्रादेशानुसार 'शूद्दो ब्राह्मणतामेति' श्र्थात्‌ शूद्र भी ब्राह्मणात्व को प्रास हो जाते हैं। णही का रण 
है कि उस समय किसी प्रकार का कलह भी नहीं होता श्रौर न राजा श्रादि की श्रावश्यकता ही होती है । इसीलिए 
घर्मं को राजों का भी राजा कहा गया है । बृहृदा रण्यक उपनिषद्‌ १।४।१४ में लिखा है, कि “'धदेतत्‌ क्षत्रस्य क्षत्र यदध- 
संस्तस्माद्धमात्परं तास्ति! श्र्थात्‌ यह धर्म राजा का भी राजा है, इससे बढ़ा और कुछ नहीं है । धर्म की इतनी बड़ाई 
का कारण यही है कि यह बुद्धि का पोषक झौर विद्या तथा ज्ञान का बढ़ानेवाला है | बुद्धि का पोषक होने ही से यह पापों 
को उत्पन्न नहीं होने देता । क्योंकि पाप का सूक्ष्म बीज तो पहिले मन में ही उत्पन्न होता है । इसीलिए मनु महाराज 
कहते हैं कि 'मनः स्पेन शुद्धघति' श्र्थात्‌ मन सत्य से ही शुद्ध होता है । सत्यासत्य का निर्णय करना बुद्धि, विद्या 
झोर ज्ञानपोषक धर्म का ही काम है। इसीलिए कहा गया है कि जहाँ घम्म है, वहाँ पाप हो ही नहीं सकता । किन्तु 
जहां धर्म नहीं है केवल राज्यशासन से ही मनृष्यों का सुधार किया जाता है, वहां कुछ भी भ्रसर नहीं होता | ग्राज 
राज्यज्ासनों ने अ्रपराबों के रोकने के लिए जितने उपाय किये हैं, उन सबसे बदमाशों ने फायदा ही उठाया है | खतरे 
के समय रेलगाड़ी रोकने के लिए जो जंजीर थी उसको खींचकर डाकुओ्नों ने प्रनेक्त बार जड़लों में गाड़ियों को खड़ा 
करके लूटा है। जो पुलीस चोरों को पकड़ने के लिए नियुक्त हुई है वह चोरों के साथ मेल जोल रखने के कारणा अनेक 
बार वदनाम हो चुकी है श्र अनेक पुलीसमैन जेलखाने भेजे जा चुके हैं । कहां तक गिनावें झ्राजकल के जेलखानों में 
कैदियों की भीड़े, मुकद्मेबाजों की भीड़ें, रण्डीबाजी, शराबखोरी / जुआ, चोरी और ठगाई की अ्रधिकता बता रही है 
कि धर्महीन राज्यप्रबन्ध किसी काम का नहीं होता। इसका कारण यही है कि राज्यशासन लोगों के मानसिक विचार। 
को पवित्र नहीं कर सकता । वह तो शरीर से किये गये स्थल पापों को ही देखता है श्रौर शरीर को ही दण्ड देता है 
परन्तु पाप पहिले मन में उत्पन्न होते हैं, इसीलिए कहा गया है कि धासिक समयों में लिस समय लोगों के मन पवित्र 
होते हैं, राज्यशासनों अथवा राजन्य श्रादि वर्णों की आवश्यकता नहीं होती । उस समय तो मोक्ष प्रधान और प्र्थ 
काम गोण रहता है, अतएव ग्राश्वमधर्म का ही जोर रहता है और शुद्ध धर्म का ही सब व्यवहार होता है। 


छुद्ध॒धर्म 

शुद्ध बम आश्रमव्यवस्था पर स्थिर है। कहने को तो आश्रम चार हैं- पर उनमें हो प्रधान हैं और दो सहायक 
हैं। लोक और परलोक का साधन करनेवाले गृहस्थाश्ष्म और संन्यासाश्रम दो ही हैं । गृहस्थाअम लोक का श्रीौर 
संन्यास झ्ाश्रम परलोक का साथक है। इन दोनों को मजबूत करने के लिए भ्रन्य दो सहायक आश्रम बनाये गये हैं। 
ब्रह्मचर्याश्रम की सहायता के बिता यृहस्थाश्षम सुचार झूप से नहीं चल सकता और वानप्रस्थाश्रम के विना कोई भी 
मनुष्य गृहस्थी से एकदम संत्यास में नहीं जा सकता । अ्रतएवं गृहस्थ झौर संन्यास को सुठढ़ करने के लिए ब्रह्म * 
चर्य और वानप्रस्थ श्राश्रमों की योजना हुई श्रौर नियमपू्व॑क श्राश्रमों के व्यवहार का ही नाम शुद्ध धर्म है। इस 
घुद्ध धर्म का यह रि्षान्त है कि बिना किसी प्राणी की श्राुभोग में धक्का पहुँचाये प्पनी भ्रायुभोग को प्राप्त करते 
हुए स्वग्॑ मोक्ष प्राप्त करता और श्रन्य प्रारियों के लिए ऐसा मार्ग बता देता कि जिससे सब प्राणी प्पने बर्मफलों को 
भोग र मपुप्यशरीर के द्वारा मोक्ष को चले जायथे। इस शद्धान्त वी रक्षा के लिए मनुष्य फो प्पने जीवन के दो लक्ष्य 
बनाने पड़ते हैं। एक तो य्रह्न कि जहाँ तक हो रक्ते पस सृद्रि से बहुत ही कम भोग्य पदार्थ लिए जायें प्रौर दूसरा यह कि 
जहाँ तक हो सके तपस्वीजीवन के साथ साथ स्टि के कारणों का -- श्रात्गा परभात्मा का--साक्षात्‌ किया जाय । 
इन दोनों कत्तंव्यों को लक्ष्य बनाने से धर्म का सिद्धान्त सुडढ़ हो जाता है और धर्म वी +िथरता ही से मौक्ष का मार्ग 
सबके लिए सुलभ हो जाता है। घ॒र्म की स्थिरता का साधारण साधन प्रर्थ प्लौर काम की इयत्ता का निर्धारण है। 
हम अथ झौर काम का वरुन करते हुए लिख श्ाये हैं कि प्रार्यों ने भ्र्थ की इयत्ता को पाँच जंजीरों से जकड़ा है । वे 
कहते हैं कि बिना किसी प्राणी को सताये, बिता स्वयं तकलीफ उठाये झ्लौर बिना स्वाध्याय में विध्म डाले केवल अपनी 
कमाई से यात्रामात्र के लिए जो कछ् प्राप्त हो जाय उसी से निर्वाह किया जाय प्रौर शेष घन दूसरों का समझा जाय। 


वैदिक श्रः'गें की सभ्यता ६२४६ 


इसी तरह काम की इयत्ता निर्धारित करते हुए उन्होंने यह नियम बनाया है कि विना ठाट वाट, शोभाशृड्भार के प्रपनी 
ही विवाहिता स्त्री से केवल एक ही सन्‍्तान उत्पन्न की जाथ झ्रधिक नहीं । इन नियमों को स्थिर करने के लिए उन्होंने 
सादा झौर तपस्वी-जीवन बनाने की योजना की है। इसके साथ ही धर्म की स्थिरता का दूसरा विशेष साधन उन्होंने 
ईश्वरपरायणता स्थिर किया है। थे जानते थे-कि जब तक ईश्वरप्राप्ति का प्रधान लक्ष्य सामने न हो तब तक सादे 
झोर तपस्व्ी-जीवन का कुछ भी भ्र्थ नहीं है। क्योंकि बिना ईश्वरपरायराता के सादे और तपस्वी-जीवन को स्थिरता 
हो ही नहीं सकती और बिना सादे और तपस्वी-जीवम के शुद्ध धर्म का दर्शन भी नहीं हो सकता । 

इसी तरह विना शुद्ध धर्म के संसार की स्वाभाविक स्थिति की स्थिरता भी नहीं हो सकती । शुद्ध धर्म के 
व्यवहार से ही विलास, श्यज्भार और कामुकता की वृद्धि रुक जाती है, पशुभ्रों और वृक्षों का भ्रत्पायु में मरना बन्द 
हैं जाता है और मनुष्यों में साम्यमाव पैदा हो जाता है, जिससे परस्पर का हद ष स्पर्धा और कलह शान्त हो जाता 
है । इसी तरह शुद्ध घर्म से अ्वर्षण, दुष्काल, महामारी और युद्धों का भी अन्त हो जाता है और प्राशिमात्र के 
लिए मोक्षमार्ग सुलभ हो जाता है। कहने का मतलब यह कि श्रथ॑शुद्धि से पशुओं और वृक्षों की आयु और भोगों में 
बाघा नहीं पड़ती और कामशुद्धि से मनुष्यों में साम्यभाव उत्पन्न हो जाता है और दोनों का परिणाम यह होता है 


कि मनुष्य मोज़ साधना के योग्य बन जाता है । यही शुद्ध कमे का रहस्य है । परन्तु इस रहस्य में शभ्रर्थ ग्रौर काम 
का अन्तर समझना बड़े महत्त्व की बात है । 


क्योंकि अ्र्थशुद्धि बिलकुल ही कामशुद्धि पर अवलम्बित है श्रौर विना कामशुद्धि के मोक्षसाघन हो नहीं सकता । 
इसलिए मोक्षसाधन की कुंजी कामशुद्धि ही है। मोक्षसाघन में काम की उपेक्षा और ईश्वरप्राप्ति की श्रपेक्षा रहती है । 
मोक्षमार्गी सबसे पहिले जन्ममरण करानेवाले मैथुन को बन्द कर देता है और ब्रह्मचय ब्रत से पहिले अ्रमोघवीर्य॑त्व प्राप्त 
करता है श्रौर फिर ऊध्वरेता होकर प्राणायाम और प्रशवजप के द्वारा समाधिस्थ होने का यत्न करता है। इस क्रिया 
से उसके मस्तिष्क में ऋतम्भरा प्रज्ञा का उदय होता है और उसके मन और बुद्धि का निवास ब्रह्म रन्ध्र में होने 
लगता है और मन स्थिर हो जाता है। मन के स्थिर होते ही मनोज-काम---वीर्य--प्राणायाम की प्रेरणा से ऊरध्वे- 
गामी हो जाता है, जो ऋतम्भरा प्रज्ञा में भस्म हे'ने लगता है । परिणाम यह होता है कि रति की इच्छा एकदम 
मन्‍्द हो जाती है और उसके श्रधिक सस्तान नहीं होती है। इस बिषय की वैज्ञानिक खोज करते हुए हबंट स्पेन्सर ने 


भ्रपने 'प्राशिशास्त्र के तत्त्व” नामी ग्रन्थ में लिखा है कि 'जितनी ही मानसिक शक्ति बढ़ती जायगी, उतनी ही प्रजोत्पा- 
दक शक्ति न्यून होती जायगी ।” यही बात एक मीतिकार ने भी इस प्रकार कही है कि-- 


अत्यन्तमतिमेधावो त्रयाणामेकमश्नुते । अल्पायुवो दरिद्रा वा ह्यनपत्थो न संशय: ।। 

भ्र्थात्‌ अत्यन्त मेघावान्‌ पुरुष निर्धन या अल्पायु भ्रथवा निस्सन्‍्तान होता ही है, इसमें सनन्‍्देह नहीं। निर्धन और 
निस्सन्तान' तो उसे होना ही चाहिये, किन्तु भ्रल्पायु का होना अ्पवाद है। यह उनके लिए है जो बिना ब्रह्मचय के 
भेधा से भ्रधिक काम लेते हैं। मेघा का ब्रह्मचयें से घनिष्ठ सम्बन्ध है। क्‍योंकि मस्तिष्क और शिदन के तन्तुझों का 
लगाव एक में है । देखा गया है कि जिस प्रकार हस्तमथुनादि नियमविरुद्ध शिइन स्पर्श से मस्तिष्क कमजोर हो जाता हैं 
झौर लोग पागल हो जाते हैं, उसी तरह प्रत्यन्त मानसिक झौर मेघा शक्ति के व्यय से शिइ्नेन्द्रिय में मी कमजोरी थ्रा 
जाती है श्लौर सनन्‍्तति का उत्पन्न होना एकदम बन्द हो जाता है। परन्तु मेघा और शिइन की उचित रक्षा से दोनों में 
सामज्जस्य रहता है । इसलिए सन्ततिनिरोध का सबसे उत्तम तरीका भ्रमोघवीयत्व ही है। इसी तरीके से शान में उन्नति 
होती है, मनुष्य परमात्मा को ढूंढ निकालने में समर्थ होता है भर प्रजा की वाढ़ बन्द होकर थोड़ी रह जाती है। प्रजा 


की बेहद बाढ़ के रुक जाने से और सबके एकाघ सनन्‍्तति के होने से किसी को भी अस्नकष्ठ नहीं होता । सब प्राणी 
प्रपनी पूर्ण श्रायु जीते हैं तथा सबके लिए मोक्ष का मार्ग सुलम हो जाता है। 


इसीलिए भ्रार्यों ने गायत्रीमन्त्र द्वारा मेघा बढ़ाने का आयोजन बचपन से ही---उपतयन संस्कार से ही--कर 
दिया है। इस प्रकार से इस मोक्षा भिमुखी काम प्रवरोध के पश्चात्‌ भ्र्थशुद्धि का काम बहुत ही सरल हो जाता है । सभी 


श्र बैविक सस्पत्ति 


लोग श्वृद्धारवरजित श्रौर विलासरहित हो जाते हैं । साधारण मोजन, वस्त्र, गृह और गृहस्थी के ग्रतिरिक्त किसी को 
व्यर्थ के प्राडम्बर की प्रावश्यकता नहीं रहती । तभी चारों ग्राश्रम अपने अपने कतेब्यों को पूर्ण कर सकते हैं । झायों 
में इस प्रकार की शिक्षा और सभ्यता के प्रचार के उद्देश्य से अरह्माचय, वानप्रस्थ और संन्यास-भाश्वम के पछत्तर वर्ष 
पूर्ण तपस्वी, अखण्ड ब्रह्मचारी झोर मोक्षाभिमुखी बनाने के लिए नियत किये हैं और उनकी जीविका को दूसरों के 
प्रधीन रखकर गायत्रीमन्त्र के द्वारा ऋतम्भरा प्रज्ञा के बढ़ाने और मोक्ष प्राप्त करने का दरवाजा खोल दिमा है और 
इन्हीं तपस्वी झाश्रमों के बीच में गृहस्थाश्रम को भी लाकर अकड़ दिमा है, जिससे ब्रह्मचर्य-आ्राश्नम से आया हुआझा 
झ्लौर बानप्रस्थ तथा संन्यास में जानेवाला ग्रहस्थ कभी विलासी हो ही नहीं सकता । 
चारों श्ाश्रमों की इस जीवनयात्रा से न किसी प्राणी को कष्ट होता है, न सन्‍्तति बढ़ती है ओर न सृष्टि में किसी 
प्रकार की भ्रसमानता ही उत्पन्न होती है । परन्तु इसी में कामुकता का सड्चार होते ही-विलास और श्ज़ार की वृद्धि 
होते ही-- यहँ सारा कार्यक्रम बदल जाता है और मनुष्य पतित होकर समस्त प्राणियों के दु:ख का कारण बन जाता 
है । इसलिए श्रथ में काम के प्रवेश को बड़ी सावधानी से रोकना चाहिए | श्रथे और काम का अन्तर सपभने के लिए 
इतना ही' इशारा काफी है कि जितने पदार्थ शरीर की रक्षा के लिए आवश्यक हैं, वे ग्रथे हैं श्रौर जो केवल मन प्रसन्न 
करने के लिए हैं, वे काम हैं। उदाहरण के लिए समझना चाहिए कि सर्दी में विना रजाई के शरीररक्षा नहीं हो सकती, 
परन्तु रजाई में लाल, पीली मगजी बिलकुल ही व्यर्थ है, वह केवल मनोरन्जन के ही लिए है। इसी तरह कालर, नेकठाई 
और कोट पतलून प्रथवा अ्रज़ू। भर अबा आदि की बात भी है। ये फैशन से सम्बन्व रखनेवाले सभी पदार्थ केवल 
शोभाशूज्भार के ही लिए हैं-“-मनो रजंन के ही लिए हैं, वास्तविक आवश्यकता के लिए नहीं । इन पदार्थों के विना मनुष्य 
समस्त आयु सुखी रह सकता है, पर रजाई प्रथवा कम्बल के विना सर्दी से शरी ररक्षा नहीं कर सकता । इसलिए सादी 
रजाई या सादी कमली भ्रर्थ है श्लौर लखनऊ की मगजीदार रजाई या ऊलन मिल के लाल पीले कम्बल काम है। इसी 
कसौटी से प्र्थ और काम का प्रन्तर सर्वत्र समझ लेना चाहिये। श्रार्यों ने इस सिद्धान्त को बहुत ही अच्छी तरह समझा 
था भौर कामनाझरों को ब्रह्मचर्य-प्राश्रम से ही हटाने का उद्योग किया था। मनु भगवान्‌ लिखते हैं कि-- 
न जातु काम: कामानामुपभोगेत शाम्यति । 
हविषा कुष्णवर्त्मेव मूय एवाशिवघेते !। 
यश्व॑ तास्प्राप्नुयात्सर्वान्यश्व तान्केवलांस्ट्यजेतू । 
प्रापणात्सवेका मानां परित्यागों विशिष्यते ।। ( मनु० २।६४--६५) 
प्र्थात्‌ काम की इच्छा काम भोग से शान्त नहीं होती, भ्रत्युत बह उसी प्रकार बढ़ती है, जिस प्रकार घृत पाकर 
झग्नि बढ़ती है, इसलिए उसका त्याग ही उत्तम है । यह ब्रह्मचारियों के लिए शिक्षा दी गईं है। बचपन से इस प्रकार 
की शिक्षा इसीलिए दी गई है कि गृहस्था श्रम में पहुँचकर भी मनुष्य कामुक न हो । गृहस्थ के पूब॑ ब्रह्मचर्य-आराश्रमी को जिन 
कारणों से काम्य विषयों से दूर रहने के लिए कहा गया है, उन्हीं कारणों को ध्यान में रखकर गृहस्थाश्रम के पश्चात॒वाले 
वानप्रस्थादि आ्ाश्नमों से भी काम्य विषयों के हटाने का विधान किया गया है। गृहस्थ के पूबे श्रौर पश्चात्‌ काम्य भावों के 
विरुद्ध घनघोर तपश्चर्या का जीवन विद्यमान है । इससे सहज ही अनुमान कर लेना चाहिये कि गृहस्थ को भी काम्य 
भावों से दूर ही रहना चाहिये । गृहस्थ को काम के नाम से केवल एक ही सम्तति उत्पन्न करने की आाज्ञा है । 
इसी एक सस्तान के लिए उसे दाम्पत्य स्नेह में बंघना पड़ता है। यह दाम्पत्यस्नेह श्रौर एक दो सन्‍्तान की 
उत्पत्ति कामुकता की परिचायक नहीं है, प्रत्युत सृष्टि की झ्राज्ञा का विनयपूर्वक पालन करना है। क्योंकि सृष्टि ने स्त्रीपुरुषों 
को समान संख्या में उत्पन्न करके यह साचत कर दिया है कि जिस प्रकार प्राणीमात्र में काम का समान बटवारा है, 
उसी प्रकार मनुष्यों में भी समान ही बढवारा होना चाहिये । जुलाई सन्‌ १६०७ की प्रसिद्ध सरस्वती पत्रिका में लिखा है 
कि 'एकविद्वान्‌ ने प्राकृतिक उदाहरणों द्वारा इस बात को सिद्ध किया है कि प्रत्येक पुरुष को एक ही विवाह करमने--- 
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एक ही स्त्री रखने--की ईश्वराज्ञा है। उसने सारे संसार की नरनारियों की संख्या पर से यह हिसाब लगाया है 
कि जगत्‌ में जितने पुरुष हैं, प्रायः उतनी ही स्त्रियाँ भी हैं। मर्द और औरतों की संख्या प्रायः बराबर है, इस 
हिसाब में लड़के और लड़कियाँ भी बराबर ही हैं। योरोप और भ्रमेरिका आदि जितने सफेद चमड़े के आदमी हैं, 
उनमें प्रति १०० श्रादमियों के मुकाबिले में १०१ स्त्रियाँ हैं। श्रमेरिका के हबशियों में भी नर श्रौर नारियों की यही 
संख्या है । जापानियों में प्रति १०२ अ्रादमियों के मुकाबिले में १०० स्त्रियाँ हैं। भारतवर्ष में कुछ विशेषता है । 
वह विशेषता ऐसी है, जो ध्यान भें रखने लायक है। यहाँ १०४ आदमियों. और लड़कों के मुकाबिले में १०० 
स्त्रियाँ प्नौर लड़कियाँ हैं । अर्थात्‌ पुरुषों की अपेक्षा स्त्रियाँ कुछ कम हैं। भ्रतएवं एक पुरुष को [एक से भ्रधिक स्त्री 
से सम्बन्ध करना श्रन्याय है, ईश्वर की आज्ञा का उल्लडून है और प्राकृत्तिक नियमों के विरुद्ध है।' इतना ही नहीं 
किन्तु विद्वानों ने पता लगाया है कि प्रन्य प्राणियों में भी नर झ्ौर मादा की संख्या समान ही है। वे कहते हैं कि 
सृष्टि इस समानता को बड़े यत्न से पूरा करती है । 


यदि किसी योनि की नर या मादा की कुछ संख्या नष्ट कर दी जाय तो शीघ्र ही वह संख्या पूरी हो जायगी । 

डॉक्टर ट्राल कहते हैं कि सृष्टि का यही एक नियम है कि यदि स्वाभाविक समानता में किसी प्रकार का पन्तर 
डाला जाता है, तो शीघ्र ही उतनी संख्या उत्पन्न होकर वह श्रस्तर पूरा हो जाता है। पशुपक्षियों में ही नहीं 
प्रत्युत मनुष्यों में मी यह्‌ नियम काम कर रहा है। प्रायः देखा गया है कि युद्धों में पुरुष मारे जाते हैं, भ्रतः युद्ध के 
पश्चात्‌ प्रायः लड़के ही झधिक उत्पन्त होते हैं श्रौर जब शान्ति हो जाती है तब लड़कियों की वृद्धि शुरू होती है । 
इन नियमों से पाया जाता है कि नरनारी का जोड़ा कायम रखना सृष्टि को मंजूर है। इसलिये गृहस्थ को उचित है 
कि वह एक स्त्री से विवाह करके अपने (स्त्रीपुरुष के) दो प्रतिनिधि अवदय उत्पन्न करे । इतने तक वह घाभिक ही 
रहेगा--कामी नहीं कहला सकता । जिस प्रकार बिना मगजी की रजाई भ्र्थ है ग्रन्थ नहीं उसी तरह एक दो 
सन्‍्तान का उत्पस्त करता भी कामुकता का परिचायक नहीं है । यहां भ्रथें काम का धाभिक रहस्य है । इसलिए हर 
एक धामिक मनुष्य को चाहिये कि वह सृष्टि के रवाभाविक बटवारे को ध्यान में रखकर ओर एक पुरुष के लिए एक 
स्त्री का काम सम्बन्धी समान नियम देखकर जिस प्रकार समानता से एक स्त्री एक पुरुष को या एक पुरुष एक स्त्री 
को ले सकता है, उसी प्रकार भोजन, वस्त्र, गृह और गृहस्थी से सम्बन्ध रखनेवाला समस्त भर्थ भी समस्त मनुष्यों 
को ध्यान में रखकर समानता ही से ले सकता है। जिस प्रकार स्त्री पुरुष का कामसम्बन्धी श्रसमान बटवारा भी 
समाज में विध्लव उत्पन्त करता है, उसी प्रकार श्रर्थसम्बन्धी असमान बटवारा भी समाज में क्षोम उत्पन्न करता 
है। इसीलिए शआ॥रार्यों ने एक स्त्री के लिए एक ही पुरुष का और एक पुरुष के लिए एक ही स्त्री का नियम बताया 
है तथा समस्त मनुष्यों को समानता से श्र्थ के उपयोग करने की आज्ञा दी है। वेद में लिखा है कि दो धुरों के बीच 
में दबा हुआ घोड़ा जिस प्रकार चिल्लाता है, उसी प्रकार दो स्त्रीवाले पुरुष की भी देंगंति होती है, इसलिए एक 
ही स्त्री करता चाहिये और इसी तरह सबको समानता से अर्थ का भी उपयोग करना चाहिये । सबको समान अर्थ 
के लेने की श्राज्ञा देते हुए वेद में परमात्मा उपदेश करते हैं कि-- 

समाती प्रपा सह वोइच्नभाग: समाने थोक्‍त्रे सह वो युनज़्मि । 

सम्यञ्चोईग्ति सपर्यतारा नाभिसिवाभित: ॥ ( श्रथवे० ३।३०।६ ) 

ये समाना: समनसो जीव! जोवेषु सामका: । 

तेषा४ श्रीमेयि कल्पतासस्मिल्लोके शत समा: | ( यजु० १६।४६ ) 

सहृदयं सांसनस्यमथिद्व ं छुणोमि व: । 

अस्यो अन्यमभि हयेत वस्सं जातभिवाध्न्या ॥| (भ्रथवें० ३३०।१) 


+-उमे घुरौ वल्लिरापिब्दमानो3न्तयोनेव चरति द्विजानि:ः | (ऋग्वेद १०११०१११) 


६ वैदिक सम्पत्ति 


धमानी द हाकति। समाना हुृदसानि व: । 

लमातमस्तु यो सनो यथा वः सुसहासति ॥ ( ऋ० १०१६१॥४ ) 

समातो मन्त्र: समिति: समानी समान मनः सह चित्तमेषास । 

समान सन्त्रसमि सन्‍्त्रये ब: समानेन दो हृविया जुहोसभि ॥। (ऋ० १०।१६१॥।३) 

अर्थात्‌ तुम्हारे दुग्धादि पेय पदार्थ समान हों और अन्न का विभाग साथ साथ हो । जिस प्रक्रार रथनाभि के 

खएसें शोर आरे एक समान होते हैं, उसी प्रकार तुम सब लोग एक समान होकर यज्ञ करो । समस्त जीवों में जो 
मन से साम्य भाववाले हैं, वही मुभको प्रिय हैं और उन्हीं की सम्पत्ति सैकड़ों बष तक कायम रहती है । इसलिए मैं 
तुम सबको समान हृदय और समान मनवाला करके ईं बरहित करता हूँ । तुम एक दूसरे से इस प्रकार प्यार करों, 
जैसे गौ अपने सच्य:जात बछड़े से प्यार करती है। तुम अपने विचार हृदय शौर मन को एक समान करो तथा अपनी 
गुप्त सलाहों, सभाझ्नों और हादिक विचारों को एक समान करने का यत्न करो | ये भर्थसम्बन्धी वेदों के उपदेश हैं । 
इनमें समान. अर्थ ग्रहण का उपदेश है । इन्हीं वैदिक उपदेशों को ध्यान में रखकर मनु भगवान्‌ कहते हैं कि-- 

बयस: कर्मा णो5थंस्थ श्र्‌ तस्याभिजनस्य च 

वेबवास्वुद्धिसारूप्वमाच रम्विचरेदिहि ।! ( मनु० ४१८ ) 


अर्थात्‌ गृहस्थ भ्रपनी उम्र, कर्म, वेद भ्रौर समस्त मनुष्यों के ग्रनुरूप ही अपने वेष वाणी श्रोर बुद्धि से आाच- 
रण करता हुश्ना संसार में रहे । यहाँ सबके समान ही भ्रपना बेदिक वेष रखने के लिए जोर दिया गया है। इसका 
कारण यही है कि प्रायः वेषभूषा ही भ्रसमानता को प्रकट करती है--शोभा शछ गार और ठाट बाट ही से प्रसमानता 
का आरम्म होता है--इसीलिए उसकी रोक की गई है। श्रा्यंसभ्यता में इस साम्यभाव की बड़ी ही महिमा है। 
उनकी सभ्यता में परमेश्वर समदर्शी कहलाता है। इसीलिए भगवदगीता में कहा गया है कि 'शुनि चेव श्वपाक ल॑ 
बण्डिता: समवशिन:' भ्रर्थात्‌ वही पण्डित है--बुद्धि मानु है जो चाण्डाल और क्रुत्त के साथ भी साम्यभाव से व्यवहार 
करता है । भ्रायंसभ्यता का यही भ्रादर्श है। किन्तु यह ने समझ लेना चाहिए कि यह साम्यवाद योरोप के रूस आदि 
देशों का सा साम्यवाद है। रूस के साम्यवाद में और बेंदिक साम्यवाद में जमीन आसमान का अन्तर है। रूस का 
साम्यवाद प्त गारिक साम्यवाद है। वह सबमें झामोद प्रमोद शौर विलास की समता का प्रचार करता है, त्याग 
प्रौर तपस्वीजीवन का नहीं | यही कारण है कि वह भी मशीनों के द्वारा आगार बढ़ाने वाले पदार्थों को तैयार 
करके संसार का घन लेना चाहता है श्रौर बदले में विलास बढ़ानेवाले पदार्थ देना धाहता है। उसकी स्कीम में 
पशुओं श्रौर वृक्षों की झायु श्रौर भोगों पर विचार करने के लिए बिलकुल ही स्थान नहीं है श्रौर न कर्मफलों तथा 
करमफलों के दाता परमेश्वर के ही लिए कोई स्थान है । 

इसलिए वह साम्यवाद बिलासियों का ही है उससे संसार की श्राथिक समस्या हल नहीं हो सकती । क्योंकि 
संसार में इतना शा गारिक सामान ही नहीं है, जिससे संसार के सभी मनुष्य समानता से विलास और श्गार का 
उपभोग कर सकें । सोना, चाँदी, हीरा, मोती, रेशम, हाथीदाँत और सवारी तथा फरनीचर झ्रादि जितने बिलास 
से सम्बन्ध रखनेवाले पदार्थ हैं, वे बहुत ही थोड़े हैं। उनसे बहुत ही थोड़े लोगों का शयूगार बढ़ाया जा सकता है। 
एक एक तोले वजत का हीरा और मोती संसार में कितने हैं ? क्‍या वे इतने हैं कि उनकी एक एक माला संसार 
के समस्त मनुष्यों को दी जा सके और क्या संसार में इतना सोना है कि सब मनुष्यों को सोने के बर्तत एक समान 
दनवाकर दिये जा सके ? नहीं । संसार में ऐसे अमूल्य पदार्थ बहुत ही थोड़े हैं। इसलिए रूस झादि यो रीपीय देशों 
के प्यु गारिक सरम्यवाद का सिद्धान्त बिलकुल ही गलत है। परन्तु श्रार्यों के वैदिक साम्यवाद की इमारत त्यागवाद 
की पवित्र बुनियाद पर रची गई है श्र उससें 'तैन त्यक्तेन शुब्जीया' शोर 'यात्रामात्र प्रसिद्ध्यर्थ' का सिद्धान्त काम 
कर रहा है, जिसका मतलब यही है कि जो कुछ दूसरे प्राणियों के मोग से बच जाथ, उसमें से केवल भपनी जीवनयात्रा 


दैविक आरयों की सस्यता ६२५ 


के निर्वाहिमात्र के लिए ही लेना चाहिये भ्रधिक्त नहीं + भ्रार्यों के इस त्यागवाद में समस्त मनुष्य, समस्त पथ्चु-पक्षी, कीट- 
पतंग और तृण-पल्लब की पूर्ण झायु और पूर्ण भोगों की सुविधा का मूल मन्त्र काम कर रहा है श्र तपस्वीजीवन के 
साथ साथ स्वयं पूर्ण भ्रायु जीकर मोक्ष प्राप्त करने तथा अन्य प्राणियों के लिए भी मोक्षप्राप्ति का मार्ग विस्तृत करने 
का महान ध्येय विद्यमान है, इसलिए वैदिक साम्यवाद के साथ योरोपियन साम्यवाद की तुलना नहीं हो सकती। शुद्ध 
त्यागवादी झ्रायों ने श्रच्छी तरह समझ लिया है कि मरुष्य की तृप्ति शज़ार, विलास और कामुकता से नहीं हो 
सकती ! यही कारण है कि गअआार्यसभ्यता के प्रचारकों ने बड़े जोर से कहा है कि--- 


यः पृथिय्यां ब्रीहियबों हिरण्यं पशव: स्त्रियः | नालमेकेन तत्सवं इति मह्वा शर्म ब्रजेत्‌ ॥ 
प्र्थात्‌ इस पृथिवी का समस्त ग्रन्न, सोना और स्त्रियाँ एक पुरुष के लिए भी पर्याप्त नहीं है, इसलिए इन 
सबका त्याभ ही उत्तम है। ऐसी दशा में रूस का संग्रहवाद श्रोर्यों के त्यागवाद के साथ कुछ भी समता नहीं कर 
सकता | श्रार्यों ते अपने इस त्यागवाद को ब्रह्मचर्य-प्राअ्रम से आरम्भ किया है प्रौर वानप्रस्थ तथा संन्यास-प्राश्रम में 
खतम किया है । झ्रायों की आयु का ४ भाग त्यागी, तपस्वी और ईश्वरपरायण है । बीच की झायु का 3 भाग जो 
आदि-भ्रन्त में तपस्वीजीवन से जकड़ा हुआ गृहस्थाश्रम के नाम से प्रसिद्ध है, वह भी उक्त समाज के ३ भाग को भ्रन्न 
पहुँचाने में ही लगाया गया है। इसलिए उसके पास भी विलासी जीवन बनाने के लिए न तो कुछ बच ही सकता है 
प्रौर न उसको इस पाखण्ड की फुरसत ही है । इसके ग्रतिरिक्त वह भी पच्चीस, छत्तीस भ्रथवा अ्ड़तालीस वर्ष का 
ब्रह्मचर्य-त्रत करके श्राया है और शीघ्र ही वनस्थ होनेवाला है, इसलिए भी वह तपस्वीजीवन के भ्रभ्यास को छोड़ नहीं 
सकता । वह किसी प्रकार यात्रामात्र से निर्वाह करके और एक दो सन्‍्तान को उत्पन्न करके मोक्षसाघन के लिपे 
झरण्यवासी होनेवाला है, इसलिए श्रार्यों का गृहस्थाभ्रम भी तपस्वियों का ही आश्रम है । पश्रर्थात्‌ सारा आर्यसमाज 
ही त्यागी प्रौर तपस्वियों का समाज है | आर्यों के ऐसे त्यागी और तपस्वी ग्रादर्श गरृहस्थों का वर्णन श्रार्यों के इतिहास 
में बहुतायत से पाया जाता है | समस्त ऋषि मुनि गृहस्थ ही थे । उनके भी स्त्री भ्रौर बच्चे थे । किन्तु उनकी रहन- 
सहन बिलकुल ही सादी और तपस्वियों की सी थी । ग्रनसूया श्रौर शकुन्तला आदि ऋषिकन्याएँ श्ररण्यवासिनी ही 
थीं। रामचन्द्र और पाण्डव़ों ते गृहस्थाश्रम के साथ ही चौदह चौदह वर्ष का वनवास आसानी से काट दिया था। 
वाल्मीकि के भ्राश्रम में भी सीता के पहुँच जाते पर और लवकुश के उत्पन्न हो जाने पर खासा कुद्ुम्ब एकत्रित हो 
गया था भ्रौर पूरा गृहस्थ का नमूना था । किन्तु उनकी सम्पत्ति की क्‍या दशा थी, यह उस वर्णान से अ्रच्छी प्रकार 
प्रकट होता है, जो लवकुश के पुरस्कार से सम्बन्ध रखता है। एक बार लवकुद्द ने ऋषियों को रामायण का गाना 
सुनाया । गाना सुनकर समस्त ऋषिमण्डली प्रत्यन्त प्रसन्न हुई प्लौर लवकुद को प्रनेकों पदार्थ उपहार मेँ दिये। 
उपहारसामग्री का बर्णेत करते हुए वाल्मीकि मुनि कहते हैं कि -- 
तंरक्ततरमत्ययं सधुरं ताबगायताम्‌ । 
प्रीत: कश्िस्तुलिह्ताक्याँ संत्थित: कलश ददों | 
प्रसझो बल्कल कश्िहुदों ताभ्यां महापशा: । 
अध्यः कृष्णाजिमसादाहज्ञसूत्रं तथापर: । 
करशथ्रिश्क मण्डल प्रादास्मोझुजीसस्यों महामुनिः ! 
शृसी मस्यस्तदा प्रादात्कौपीममपरों मुनिः ।॥। 
ताभ्यां ददो तथा हुष्ट: कुठारभपरों मुलिः । 
कवायमपरो अस्त्र चीरसन्यों ददों घुनि: ।। 
जटाबन्धन मन्यस्तु काष्ठरज्जु' मुदान्वित: । 
७९ यज्ञभाण्डमृवि: कुश्रचिल्काप्ठभारं तथापर: !। 
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ओदुम्धरीं बत्ती मन्‍्य: स्वह्ति फेचित्तदावदन्‌ । 
आयुष्यमपरे प्राहुमु दा तत्र सहुषंयः ।। (वाल्मीकि रामायण-बालकाण्ड) 

ब्र्थात्‌ लवकुश के काव्यसंगीत से मुग्ब होकर किसी ऋषि ने वल्कल, किसी ने कृष्णाजिन (मृगचर्म), किसी ने 
कमण्डलु, किसी ने मौंजी, किसी ने कुशासन, किसी ने कौपीन, किसी ने कुठार, किसी ने काषाय वस्त्र, किसी ने जटा 
बाँधने का चीर, किसी काणष्ठ ने बाँधने की रस्सी, किसी ने यज्ञ का भांड, क्रिसी ने समिधाभार और किसी ने चौकी दी 
श्रौर किसी ने आयुष्यमान्‌ हो, ऐसा श्राशीर्वाद ही दिया। इस व्शित सामग्री से उस समय के जीवन का और उस समय 
की ग्ृहस्थी का पता अच्छी प्रकार लग जाता है। थे ऋषि भी भ्रृहस्थ थे । इनके भी ऋषिपत्तियाँ थीं, वालबच्चे थे 
झ्रौर शादी विवाह होते थे । ये मूखे न थे, किन्तु इतने विद्याप्रेमी और ज्ञानपद्ुु थे कि प्राज संसार उनकी जूठम खाकर 
विद्वानु होता है। पर उनकी गृहस्थी का यह कैसा सौम्य चित्र है ? इससे सहज ही सम में भ्रा जाता है कि पायें 
गृहस्थ भी कितनी सादी और सहज गृहस्थी के साथ रहते थे और आर्यसभ्यता को कितना ग्रल्प संग्रह की ओर श्रप्रसर 
किये हुए थे | यही त्यागवाद है | इस प्रकार के त्यागवाद की समानता से संसार से तीन बातें उठ जाती हैं। सबसे 
पहिले तो चोरी का ग्रभाव हो जाता दै। जहाँ समी लोग सादे तपस्वी और समान अथंवाले होते हैं वहाँ श्रधिक 
पदार्थों के संग्रह करने की प्रवृत्ति ही नहीं होती । चोरी तो तभी होती है जब किसी के पास भ्रधिक और किसी के पास 
कम पदार्थ होते हैं। किन्तु जहाँ समानता है--जहाँ मोह उत्पन्न कराने बाला कोई पदार्थ ही नहीं है--बहाँ कोई 
किसी का पदार्थ ले ही नहीं सकता । दूसरी बात जो उठ जाती है वह व्यभिचार है । जहाँ लोग तपस्वी श्रौर समान 
भ्रथ॑ंवाले होते हैं, वहाँ यह बात नहीं होती कि किसी के तो धन के कारण दो दो विबाह हो जायें और किसी का 
विवाह ही न हो । उस समय तो सबको स्त्री प्राप्त हो जाती है और व्यभिचार में कमी हो जाती है। साथ ही जब 
शजार का एकदम बहिष्कार हो जाता है तब शोभा श्वृद्भधार के कारण जो व्यभिचार होता है, वह भी बन्द हो जाता 
है | इन दो बुराइयों के बन्द होते ही तीसरी बुराई लड़ाई, झगड़ा, मारपीट, पंचायत श्रौर भ्रदालत श्रादि कलह के 
समस्त श्रज्भ एकदम उठ जाते हैं। इतना ही नहीं किन्तु काम, क्रोध, मद, लोभ, मोह श्रौर मत्सर शप्रादि मानसिक 
विकार भी दूर हो जाते हैं | क्योंकि संसार में श्र्थ काम-धन और स्त्री-का ही तो झगड़ा है। जब सबको समान 
सम्पत्ति और समान स्त्री प्राप्त है, ती हेमतस्थ किस बात का ? इसीलिए भ्रायेसभ्यता कहती है कि- - 

मातुवलत्परवारेषु परव्रव्येषु लोष्ठबत्‌ । आत्मवत्सबंभूलेषु यः पश्यति स पश्यति ।। 

प्रर्थात्‌ जो पराई स्त्री को माता के समान, पराये धन को काठ के समान और समस्त प्राणियों को अपने समान 
देर । है वही देखता है। यही कारण है. कि झ्रारयों ने भ्रपनी सभ्यता में प्रत्यन्त सादगी, तपस्या और ईश्व रपरायणता 
को स्थान दिया है। श्रतएव वैदिक ऋषिगृहुस्थों का उपयुक्त सामान देखकर यहू न समझ लेता चाहिये कि यह 
संन्पासियों की गृहस्थी है। हमने एहस्थों को भी फलाहारी वल्कलघारी झौर मिट्टी तथा प्रलाबुपात्र से जो निर्वाह 
करना लिखा है, वह उपयुक्त ही है। प्राज भी लाखों जंगलनिवरासी गृहस्थ इसी प्रकार की रहनसहन से रहते हैं । 
उनके पास से यदि एक स्त्री को निकाल दें, तो उनका समस्त जीवन संन्‍्यासियों का ही हो जाय | यही फारश है कि 
उनके यहाँ परस्पर चोरी, व्यभिचार भौर लड़ाई ऋगड़ा बहुत ही कम होता है। भाज यदि उनमें प्रहिता, सुश्टिज्ञात 
प्रौर ईश्वरपरायणाता होती तो हम उन्हें ऋषि ही कहते । किन्तु ऋषित्व प्राप्त करने के सिए प्रार्यंसभ्यता का भ्रनुकरण 
करना पड़ता है-- ब्रह्मचर्य प्राश्म से ही गायत्री, प्राशायाम, ब्रह्मचर्थ, सृष्टि के कारणों का ज्ञान श्रौर साम्यवाद का 
भभ्यास करता पड़ा है । इसलिए जंगली सभ्यता भौर प्रार्यसभ्यता में प्रन्तर हो जाता है । 

इसका कारण यही है कि झ्ायेसभ्यता |वचारपूर्वक रिथर की गई है प्रौर जंगली सम्पता अ्ज्ञान के कारण प्राप 
ही प्लाप बन गई है । झायंसभ्यता को बाल्यावस्था से ही दह्मचारी के मन में बैठाने का भ्रायोजन किया गया है, इसी- 
लिए बह्यचारी गायत्री मन्त्र से ऋतम्भरा प्रशञा के बढ़ानेवाली वेदविद्या को पढ़ता है, ब्रह्मचय से उत्पन्न वीये को प्राणायाम 
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के द्वारा ऊध्वगामी करता है और 'सूर्याचन्द्रमसों धाता यधापूर्वमकल्पवत्‌' के नित्य पाठ से सृष्टि के महान्‌ कारण 
परमेश्वर को पहिचानता है। यह मन्त्र उसे नित्य शिक्षा देता है कि परमेश्वर ने यह सृष्टि उसी तरह बनायी है जैसे 
पूर्वकल्प में बनायी थी। इन वैदिक क्रियाओं से वह सादा, तपस्वी और ईश्वरपरायणा बतता है तथा सदैव सहपाठियों 
के साथ समान भाव से रहने के कारण उसमें त्यागभाव की समानता का भाव पुष्ठ हो जाता है! अतएब श्रार्यों का 
साम्यधाद अपनी निराली छुटा के साथ सामने आता है सन्‍्यासीपन, जंगलीपन या बोलशेविकपन के साथ नहीं | 
ध्रार्यों के प्राचीन वैदिक साम्यवाद की पुनः प्रतिष्ठार्थ स्वागी दयानन्द सरस्वती ब्रह्मचा रियों के लिए सत्यार्थप्रकाश में 
लिखते हैं कि सबको तुल्य वस्त्र, खान पान, आसन दिए जाएँ, चाहे वह राजकुमार हों, चाहे राजकुमारी हों, चाहे 
दरिद्र के सन्‍्तान हों, सबको तपस्वी होना चाहिये ।' यहाँ साम्यवाद के साथ तपस्वीजीवन की बात कही गई है जो 
बड़े ही मार्क की है। इसी प्रकार साम्यवाद का जिक्र करते हुए गीतारहस्य पृ० ४०४ झौर ३६८ में लोकमान्य तिलक 
महाराज कहते हैं कि 'साम्यबुद्धि को बढ़ाते रहने का श्रभ्यास प्रत्येक मनुष्य को करते रहता चाहिये भौर इस क्रम से 
संसार भर के मनुष्यों की बुद्धि जब पूर्णों साम्य अवस्था में पहुँच जावेगी तभी सत्यथुग की प्राप्ति होगी तथा मनुष्य 
जाति का परम साध्य प्राप्त होगा भ्रथवा पूर्णों भ्रवस्था सबको प्राप्त हो जावेगी । कार्य अ्रकायंशास्त्र की प्रवृत्ति भी 
इसीलिए हुई है श्लोर इस कारण उसकी इमारत को भी साम्यबुद्धि की ही नींव पर खड़ा करना चाहिए । 
अहिसकीरात्मविद्धि: सबबंभुतहिते रते:। 
भवेत्‌ कृतयुगप्राप्त: आशी:कसंबिवर्जिता ॥| 
झात्मज्ञानी, भ्रहिसक, एकान्त घर्म के ज्ञानी और प्राणीभात्र की भलाई करनेवाले पुरुषों से यदि यह जगत भर 
जावे, तो झाशीःकर्म श्रर्थात्‌ काम्य अथद स्वार्थवुद्धि से किये हुए सारे कर्म इस जगत्‌ से दूर होकर फिर कृतयुग प्राप्त 
हो जावे (महा० शा० ३४८, ६३) बेयोंकि ऐसी स्थिति में सभी पुरुषों के ज्ञानवान्‌ रहने से कोई किसी का नुकसान 
तो करेगा ही नहीं, प्रत्युत प्रत्येक मनुष्य सबके कल्याण पर ध्यान देकर तदनुसार ही शुद्ध भ्रन्त:करण झौर निष्कामबुद्धि 
से झपता श्रपना बर्ताव करेगा । हमारे शास्त्रकारों का मत है कि बहुत पुराने समय में समाज की ऐसी ही स्थिति थी झौर 
बह फिर भी कभी न कभी प्राप्त होगी ही । इस वर्णन में लोकमान्य ने स्पष्ट रूप से बतला दिया है कि सब प्राणियों 
के सुख का ध्यान रखकर जो साम्यवाद होगा, वही सतयुग लानेवाला होगा।. इसी प्रकार महात्मा गांधी ता० २८ 
प्रक्टूबर सन्‌ १६२८ के गुजराती नवजीवन में विद्यार्थियों के एक श्राथिक प्रदन का उत्तर देते हुए लिखते हैं कि “इस देश 
झौर सारे संसार की झारथिक रचना ऐसी होनी चाहिये कि एक भी प्राणी अन्लवस्त्र के भरमाव से पीड़ित न हो, भर्थाद 
सबको अपने निर्वाहयोग्य उद्यम मिल जाय । सारे संसार के लिए झगर हम ऐसी इच्छा करते हों तो प्रश्न॒ वस्त्र पैदा 
करनेवाले साधन प्रत्येक मनुष्य के पास रहना चाहिये ! किसी की भी दूसरे की कमाई से सम्पत्तिवान्‌ होने का लोभ 
बिलकुंल न होना चाहिये । जिस प्रकार हवा भौर पानी पर सबका समान स्वत्व है भ्रथवा होता चाहिये, उसी प्रकार 
झन्नवस्त्ष पर भी होना चाहिये ! इसका इजारा किसी एक देश, जाति भ्थवा गद्दी पर होना न्याय नहीं प्रन्याय है । 
इस महान्‌ सिद्धान्त का भ्रमल भौर बहुधा विचार भी नहीं किया जाता । इसी से इस देश झौर संसार के प्रन्य देशों 
में भूख का दुःख बसा रहता है । 
ये हैं श्रायंसम्पता के साम्यवाद के नमूने । इन सब नमूनों में समस्त संसार के मनुष्यों और प्राणियों को ध्यान 
में रखकर साम्यवाद की चरचा की गई है भ्लौर सबमें सादगी तथा तपस्वी जीवन की ऋलक विद्यमान है । इसीलिए 
हम कहते हैं कि योरप के साम्यवाद में भ्रौर झायों के साम्यवाद में महान्‌ प्न्तर है। श्रार्यों का साम्यवाद भर्थाद्‌ 
त्यागवाद आस्तिकता से उत्पन्त होकर भौर सब प्राखियों को सुखी बनाकर परमात्मा का दर्शन कराता है और योरप 
का साम्यवाद घृरित प्ौर भ्रपवित्र कामुकता को बढ़ाकर भनुष्यों को पतित करता है। प्रार्यों का तपस्वी भौर त्यागी 
जीवन समस्त भनुष्यों, समस्त पशुझों भोौर समरत वृक्षों के मूलकारणों पर भम्मीरता से विचार करके झ्ौर उस 


२८ दे।दक सम्पर्ति 


विचार को घामिक तुला से तौलकर सबको सबसे लाभ पहुँचाते हुए सबको मोक्षाभिमुखी बनाता है भ्रौर समस्त 
प्राणीसमुह को इस प्राकृतिक तज् पृथ्वी से हटा कर श्राकाशस्वरूप ब्रनन्‍्त परमात्मा की झ्ानन्दमयी गोद में स्वतन्त्रता 
से विचरण करने की प्रेरणा करता है, पर योरप के साम्यवादी इन सब के मूल परमात्मा ही को हटा रहे हैं। इस 
लिए झआारवयों के शुद्ध धर्म की तुलना योरप को किसी भी नीति के साथ नहीं हो सकती । 

प्रार्यों में जब तक इस शुद्ध धर्म का श्राचार और प्रचार रहा तब तक उनमें हर प्रकार से शान्ति रही, किन्तु 
जसा कि हम वृतीय खण्ड में लिख ध्ाये हैं कि कारशवश आरयों में जब प्रमाद बढ़ा और वे शुद्ध वैदिक घमर्मे की जड़ 
प्रह्मचर्य आश्रम के कठिन तप से जी चुराने लगे तब यह फल हुआ कि उतका एक बहुत बड़ा दल ब्रात्य करके प्रथक्‌ 
कर दिया गया, जो देशदेशान्तरों में फैल गया श्ौर भ्रपता रूप, भाषा और आचार व्यवहार झ्ायों के विपरीत बनाकर 
यहाँ फिर भ्राया और कस गया। इसका परिणाम यह हुआ कि उसके संसर्ग से बचे हुए शुद्ध श्राये भी विलासी हो गये श्रौर 
अपने विलासोत्पादक पदार्थों को बेचने के लिए भिन्न भिन्‍न देझ्ञों में भेजने गे । दीघेकाल तक उनका यह विलास 
प्रचार जारी रहा, पर कुछ दित से पृथ्वी के समस्त देशों ने उनकी नकल करना आरम्भ कर दी है झोर स्पर्घा में 
उनसे भी ग्रागे बढ़ गये हैं । इस स्पर्धावृद्धि का जो कुछ दुखद परिणाम हुआ है, वह भश्राज सबके सामने है । 

आायों का यह धामिक इतिहास बतलाता है कि चाहे जैसा बन्दोबस्त किया जाय, चाहे जितना धर्म का 
नियस्त्ररा हो झ्लौर चाहे जितना लोग सादे, तपस्वी तथा ईश्वरपराथण रहें, पर कुछ दित या बहुत दिन के बाद समाज 
में ऐसे लोग भी भ्रवश्य उत्न्न हो जाते हैं, जो घामिक बन्धनों को तोड़ देते हैं और पापाचरण में रत हो जाते हैं । 
इसका कारण जीवों की स्वतन्त्रता है। यद्यपि जीव कर्मफलों के भोगने में पर तस्त्र हैं, पर कर्म करने में स्वतन्त्र भी हैं । 
इसीलिए उनको इस स्वतन्त्र कम्मंण्यत्ता के कारण प्रबन्ध करनेवालों को हार जाना पड़ता है। मनुष्यों की इस स्वतन्त्र 
कर्मपरायराता से बड़े बड़े धर्मगुरुओं को बीसों बार हारना पड़ा है। यहाँ तक कि भनुष्यों को कर्मानुसार दण्ड देकर 
संसार को झ्र।दर्श रूप रखने में परमात्मा को भी हारना पड़ा है | परमात्मा ने श्रसंख्यों बार मनुष्यों को उनके कुकर्मों 
के कारण बड़ी बड़ी पापयोनियों में डालकर शिक्षा दी है, पर श्राज तक मनुष्यों ने मनभाना परापकर्म करना बन्द नहीं 
किया । अर्थात मलृष्य ते मनुष्यों धौर प्रन्य प्राणियों का सताना बन्द नहीं किया । भ्राज भी टुराचारी भौर श्रत्याचारी 
मनुष्य मनुष्यों श्रौर भ्रन्य प्राशियों को इतना कए देसे हैं कि कभी कभी उप्त कष्ट, पीड़ा श्लौर यातता से लाखों प्राशियों 
को भ्रकाल में ही मरता पड़ता है । इसलिए झ्त्याचारियों के द्वारा पहुँचाये जानेवाले कष्ट और भृत्यु से बचने के लिए 
ध्रार्यों ने अपनी सभ्यता में शुद्ध धर्म के स्ताथ साथ ग्रापद्ध्म को भी स्थान दिया है भर आपद्ध्म के समय शुद्ध घ्म के 
सियमों के सुधारने प्रथतरा बिलकुल ही उलद देसे की भी व्यवस्था की है ' 


आंपड्् 


इस सृष्टि में जीव ग्संस्य हैं । शायद वे अत्यन्त छोटे छोटे पाथिवकर्णों से भी अधिक हैं। इन्हीं जीवों में मनुष्य भी 
हैं। मनुष्य की जैसी शक्ति है, वह सब पर विदिस हो है, इसलिए यह कहने में जरा भी सन्देह नहीं है कि जीवों की भी 
संसार में एक विशेष शक्ति है । ये जीव मनुष्यश्रीरों में पाकर जब अपनी सामूहिक शक्ति का प्रयोग करते हैं, तो बह 
कारण है कि सुष्टिनियमों में कहीं न कहीं थोड़ा बहुत क्रपवाद भी बना रहता है प्रौर यह जावना कठिन हो जाता है कि 
मनुष्यों की सामुदायिक शक्ति का कब कह प्रयोग हुआ झोर उससे कब कहाँ कौनसा श्रपवाद उठ खड़ा हुआ । यद्यपि यहु 
झज्ञान है तयापि यह निश्चित है कि मनुष्यों के सियमविरुद्ध कर्मजन्य क्षपवादों के का रण नानाप्रकार के धस्वाभाविक उत्पात 
उत्पन्न हो जाते हूँ भर वे शुद्ध धर्म के द्वारा रोके नहीं जा सकते । प्रत्युत जिस प्रकार वे भनियमित रीति से उत्पन्न होते हैं, 
उर्सी प्रकार उनका प्रतिकार भी अनियमित सिद्धान्तों के हु द्वारा होता है । भनियमित सिद्धास्तों का ही नाम प्रांपद्धमं है | 


बैविक आयों की सभ्यता इर२६ 


आपद्धमें भौर भ्पवा८ का साथ है | जहां भ्रपवाद है वहीं भरापद्धम है। इसका कारण यही है कि जब श्रपवाद 
से भ्रनियमितता उत्पन्न होती है श्रौर उस श्रनियमित्तता के कारण दुःख भौर मृत्यु का भय अधिक उत्पन्न होता है 
और सामने श्राती हुईं भयद्कुर हिंसा दिखलाई पड़ती है तव भ्रनियमित श्रापद्धम ही के द्वारा उस श्रानेवाली भयंकर 
हिंसा का मूल नष्ठ किया जाता है। यदि ऐसा न किया जाय तो अ्रपवादों की वृद्धि हो जाय झौर समस्त संसार 
अनियमित दुःखों के कारण समूल नष्ट हो जाय । परन्तु झायंसभ्यता में प्राणियों को दुःखी देखना भ्नुचित समझा 
गया है, इसलिए आायों ने भ्रानेवाली हिंसा की हिंसा ही को उचित समझा है श्रोर उसी को झरापद्धमं कहा है। क्योंकि 
संसार में हिसा का समुद्र उमड़ रहा है श्रौर चार प्रकार की हिंसा से प्राशीसंहार हो रहा है। (१) श्राँत्ी तूफान 
और वर्षा भादि के कारण भप्रसंख्य जीव भ्रकाल में ही मर जाते हैं (२) सिंह, चीता, सर्प और प्न्य प्राशियों के द्वारा 
करोड़ों जीव मारे जाते हैं (३) मनुष्यों के द्वारा लाखों पश्ुपक्षी झादि प्राणी मारे जाते हैं और (४) मनुष्यों के द्वारा 
मनुष्यों का भी संहार होता है। हिंसा की इन चार श्लेशियों को दो बिभागों में बाँट सकते हैं | औपहिले विभाग में 
प्रथम और द्वितीय श्रेणी का समावेश हो सकता है और दूसरे विभाग में तृतीय और चतुर्थ श्रेणी का ) पहिले विभाग 
में अ्रमानुषी हिंसा है और दूसरे में मानुषी, पर पहिले विभाग की हिंसा का कारण दूसरा ही विभाग है। क्योंकि 


जितने प्राणी प्राकृतिक दुर्घटनाओ्रों श्रौर सिंहादि प्राणियों के द्वारा प्रकाल में मारे जाते हैं, उनमें वहुत से उसी पाप 
के फल के कारण मारे जाते हैं, जो उन्होंने कमी मनुष्यशरीर में रहकर किया है । 


यदि उन्होंने अपने मानवह्वरीरों से पाप न किया होता, तो यहाँ इन मोग शरीरों में पीड़ा न होती । किन्तु उन्होंने 
मनुष्यशरीर में नाता प्रकार के दुष्कर्म किये हैं, इसीलिए प्राकृतिक विज्ञवों भौर अन्य प्राणियों के द्वारा उनकी यहाँ दुर्गति 
होती है। कीड़े को सर्प खाये जाता है, सप को मोर खाये जाता है और मोर को कुत्ता खाये जाता है । इसी तरह 
घास को गाय और गाय को बाघ खा रहा है । यही नरकयातनाएँ हैं श्रोर इन्हीं को अ्रमानुषी हिंसा कहते हैं । परन्तु 
मानुषी हिंसा इससे विलक्षरण है । उसके दो विभाग हैं--एक अज्ञात हिसा और दूसरी ज्ञात हिसा है। श्रज्ञात हिंसा 
वह है जो विता इरादे के, केवल शरीर की हलचल से हो जाती है मोर ज्ञात हिसा वह है जो जान-बूककर की जाती 
है। मनुष्य चाहे जितना बचे--चाहे जितनी अ्रच्छी व्यवस्था करे--परन्तु यह अज्ञात हिसा से बच नहीं सकता । 


चलते फिरते, काम करते भौर खातेपीते कुछ न कुछ प्राणियों का नाश हो ही जाता है। इसे हिंसा मानकर ही 
शार्यों ने प््वमहायज्ञों को नित्य करने की श्राज्ञा दी है | 


परन्तु इस हिसास्वीकार का यह श्र्थ नहीं है कि जब श्रज्ञात दशा में सूक्ष्म जीवों की हिसा हो जाती है, तो लाइये 
गाय, भेंस, बकरी, श्ौर मुर्गी को भी मारकर खा जावें । अपने स्वार्थ के लिए प्राणियों की हिंसा करना एक वात है झौर 
भज्ञात दशा में कृमियों का मारना भ्रथवा झपने प्राण बचाने के लिए सिहसर्पादि का मारता दूसरी वात है। यहाँ तो 
“हृष्टिपूतं स्पसेतु पा बस्त्रपुतं जल॑ विबेत्‌ अर्थात्‌ फूक फूककर पैर रखने श्रौर छान छातकर पानी पीने पर भी जो 
हिंसा हो जाती है, उसी की गणना श्रज्ञात हिंसा में है और इस ग्ज्ञात हिंसा से किसी प्रकार बचाव नहीं है । 

वर्तमान समय के सबसे बड़े श्रहिसावादी महात्मा गांधी तारीख २८ अक्टूबर सन्‌ १६२८ के गुजराती नवजीवन 
में लिखते हैं कि मुझे कबूल करना चाहिये कि मैं प्रतिक्षण हिसा। करके ही शरीर का भी निर्वाह करता हूँ । इसीसे 
शरीरविषयक राग क्षीण होता जाता है। श्राश्रम की रक्षा करने में भी हिसा कर रहा हूँ। प्रत्येक श्वास में सूक्ष्म 
जन्तुशों की हिसा करता हूँ, पर यह्‌ जानते हुए भी कभी इवास को नहीं रोकता | वनस्पति आहार करने में भी 
हिंसा करता हूँ, वो भी श्राहार का त्याग नहीं करता । मच्छरादिक के क्लेश से बचने के लिए भिट्टी के तेल ग्रादि 
का भी उपयोग करता हूँ जिससे उनका नाश हो जाता है, पर यह जानते हुए भी इन नाशक पदार्थों का उपयोग नहीं 
छोड़ता । सर्पों के उपद्रद से झाश्रमवासियों के बचाने के लिए व देखता हे कि बिना मारे ये दूर नहीं द्वो सकते तउ 
भारने देता हूँ । बैलों को चलाने के लिए ग्याश्रमवाले उन्हें मारते हैं, यह भी सहन कर लेता हूँ । इस तरह पैरी 
दिसा का भन्त द्वी नहीं है।' ठीक है, मनुष्य इस प्रकार की भज्ञात श्रौर प्राणरक्षिणी हिंसा से बच ही नहीं सकता । 


६३० होदिक शम्पतसि 


प्रब रही बात ज्ञात हिसा की । ज्ञात हिसा के दो बिभाग हैं--पहिला विभाग मनुष्यों के भ्रतिरिक्त अन्य 
प्राणियों की हिसा से सस्बन्ध रखता है श्रौर दूसरा बिभाग मनुष्यों की हिसा से सम्बन्ध रखता है | इन दोनों प्रकार 
की हिसाश्रों को मनुष्य कर्मयोनि होने से जान-बूककर करता है, इसलिए वह हिंसा का फल पाता है भर दूसरी योनियों 
में जाकर नाना प्रकार की उपर्युक्त नरकयातताएं मोगता है । यद्यपि इन दोनों प्रकार की हिसाओ्रों में पाप होता है, पर 
इनमें मनुष्यों के नाश से सम्बन्ध रखनेवाली हिंसा तो श्रत्यन्त ही घोर है। मनुष्य का मारना तो दूर की बात है । 
श्रार्यों ने तो मनुष्य को कट्रु वाक्य कहने में भी हिंसा ही मानी है। यहाँ तक कि उसके प्रति मन में दुष्ट विचार लाने 
को भी हिंसा ही कहा है । कहने का मतलब यह है कि मनुष्य को इस ज्ञात हिंसा से सदैब बचना चाहिये । किन्तु जैसा 
कि ऊपर चार श्रेणी की हिंसा का वर्णात किया गया है, उससे यही प्रतीत होता है कि संसार में हिसा का एक प्रचण्ड 
प्रवाह बह रहा है, जो निर्मूल नहीं किया जा सकता | क्योंकि यह हिसा प्रवाह ही संसार का मूल का रण है। जिस दिन 
हिंसा का उन्मूलन हो जायगा, उस दिन सृष्टि ही का अन्त हो जायगा । क्योंकि कायिक, वाचिक और मा तसिक हिंसा 
से ही लोगों को दुःख होता है और हूसरों को दुःख देना ही पाप है और पापों का भोग ही संसार का कारण है। इस 
लिए संसार की इस मूलकारण हिसा का तत्यन्ताभाव हो ही नहीं सकता । चाहे जितना धार्मिक बन्दोबस्त किया 
जाय, हिंसा करनेवाले मनुष्यों की उत्पत्ति हो ही जाण्गी और शुद्ध व्यवस्था में श्रपवाद हो ही जायगा । परिव्राट्‌ चाहे 
जितना सदाचार का प्रचार करे, अर्थ और काम में--लोम झौर मोह में-वृद्धि हो ही जायगी और हिंसा अर्थात्‌ पाप 
जत्य पीड़ा से मनुष्यों को दुःख हो ही जायगा । जितने प्रकार के दुःख हैं --वेदनाएँ हैं--सब मृत्यु की छोटी बड़ी 
सड़कें हैं, सबका अन्त मृत्यु में ही होता है श्रौर सब किसी त किसी प्रकार मृत्यु के निकट ही ले जाती हैं, इसीलिए 
झपवादों से उत्पन्न हुई पृत्यु से बचने के लिए आपदर्म की योजना हुई है। मनु भगवान्‌ कहते हैं कि-- 

विश्व भ्र देव: लाध्येश्र ब्राह्म॒रश्य महर्थिभि:। आपर्सु मरणाद्धीतविधे: प्रतिनिधि: कृतः ॥ 

श्र्थाव्‌ सब देवों, साध्यों, ब्राह्मणों झौर ऋषियों ने श्रापत्काल के समग्र मृत्यु से बचने के लिए धर्म के प्रति- 
निधि इस आपद्धर्म की रचना की है ! इसी को नीति भी कहते हैं। यह नीति शुद्ध सत्य के भ्रास पास ही रहती है । 
इसी को वेदों में ऋत कहा गया है। वेदों में 'ऋतऊच सत्यञ्य' की भाँति यह ऋत प्राय: सत्य के साथ ही झ्राता है, 
क्योंकि सत्य बुद्ध धर्म है और ऋत आपडर्म है। यह आपद्धमं धामिक, सामाजिक और राजनैतिक तीन प्रकार का 
होता :है । अ्रथवंवेद ८६१३ में लिखा है कि-- 

ऋतस्य पन्‍्यामनु तिल्न आयुरृयों धर्मा & अनु रेत आगुः । 
प्रक्षप्रेका जिन्‍वत्युमेका रफ्ट्रमेका रक्षत्रि देवयूटरास ॥। 

अर्थात्‌ ऋत के तीन मार्ग चलते हैं और तीनों झनुधर्मा कहलाते हैं----एक प्रजा (समाज) के बल की रक्षा करता 
है, दूसरा राष्ट्र (राजनीति) की रक्षा करता है और तीसरा व्यक्ति (धर्म) की रक्षा करता है। श्रर्थात सामाजिक, 
राजनैतिक और धामिक तीनों क्षेत्रों में अनुधर्म अर्थात ऋत के तीनों मार्ग दौड़ते हैं । जब जहाँ जैसी झ्ावश्यकता हो 
तब वहाँ वैसा व्यवहार करना चाहिये | भागवत ११।१६।३८ में ऋत की व्याख्या करते हुए ' ऋतं॑ चर सुनृता दाणी” 
कहा गया है । सूनृता शब्द का झर्थ करते हुए टीकाकार ने लिखा है कि 'सत्मप्रिया बाक सुनृता' अ्र्धात्‌ प्रिय सत्यवाणी 
को सूनृता कहते हैं । प्रिय सत्य में और शुद्ध सत्य भें जो श्रन्तर होता है, वही अ्रत्तर ऋत और सत्य में है । प्रिय सदैव 
शुद्ध सत्य नहीं रह सकता । वह कभी कभी प्रियता के कारशा छुद्ध सत्य से हट जाता है। इसीलिए ऋत गापद्धरम का 
श्र सत्य शुद्ध धर्म का प्रतिनिधि माना गया है । शुद्ध धर्म और आपद्र्म सदैव सामाजिक, राजनैतिक और घामिक 
व्यवहारों में साथ साथ रहते हैं ग्रतः जब जिसकी श्रावश्यकता होती है तब बही आगे हो जाता है !ऋ० ६।४७।७ 
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बंदिक आरयों की सस्यता ६३९१ 


-आ्रापद्धमं से ही सदैव काये सिद्ध करता चाहिये । इसका कारण स्पष्ट है कि जब दुष्ट मनुष्यों से साबिका पड़ता है और 
दुःखों से त्रास उत्पन्न होता है--मृत्यु का मयस्छूर रूप सामने दिखने लगता है---तब आपड्धमें के द्वारा ही अपनी रक्षा 
की जा सकती है । कहते हैं कि हिन्दुओं श्रौर मुसलमानों की लड़ाइयों से बहुधा मुसलमान सेताध्यक्ष श्रपनी सेना के 
आगे बहुत सी गौवों को कर लिया करते थे । इसका फल यह होता था कि हिन्दू सैनिक गोद के डर से गोली 
घलाना बन्द कर देते थे और मुसलमान सैनिक उन पर गोली चलाकर विजय प्राप्त कर लेते थे । किन्तु यदि हिन्दू 
सेनापति आपद्ध्म के अनुसार उस समय के गोवध को पाप न समभते झौर गोली बाढ़ करने की आज्ञा दे देते तो 
भ्राज देश में हिन्दुओं के सामने इतना बड़ा गोसंहार न होता । इस पर आपड्धम के ज्ञाता किसी नीतिनिपुण ने सत्य 
ही कहा है कि 'व्रजन्ति ते मूडघिय: पराभव भवन्ति सायाविषु ये न सायिन्: अर्थात्‌ जो मायावियों की माया को 
नहीं समझ पाते, वे मूढ़बुद्धि भ्रवरय ही पराजित होते हैं। इसीलिए कहा है कि “यस्मिन्यथा बर्तेते यो मनुष्य: 
तस्मिस्तथा वतितव्यं स धर्म: अर्थात्‌ जो जिससे जिस प्रकार का व्यवहार करे, उससे उसी प्रकार का व्यवहार करना 
धर्म है! क्योंकि 'शठस्य शाठच' शठ एव वेत्ति' अर्थात्‌ शठ को शठ ही शिक्षा दे सकता है! इसका कारण यह है कि 
प्रापत्ति के समय कत्त व्य अकत्तंव्य और ग्रकत्तं व्य कत्तं व्य हो जाता है । इसीलिए श्रीकृष्ण भगवान्‌ भीता में कहते 
हैं कि-- 
कमंण्यकर्स यः पश्येदकर्साण चर कर्म यः । स बुद्धिमान्मनुष्येषु स युक्त: कृत्स्नकसं छृत्‌ ।। 
अर्थात्‌ जो कर्म में ग्रकर्म और अकमं में कर्म देखता है, वही मनुष्यों में बुद्धिमात्‌ है। इसलिए जब जहाँ जैसा 
मौका हो तब वहाँ वैसा ही व्यवहार करना चाहिये । यही ग्रापद्ध में का रहस्य है और यही उसका तात्पयें है । 
आ्ायेशास्त्रों में वेदों के अतिरिक्त जो स्मृततियाँ देखने में झ्राती हैं, वे भी एक प्रकार से भ्रापद्धम की ही गठरी हैं। 
श्रूति के सामने स्मृति की कोई गराना नहीं है, पर कभी कभी स्मृति से ही काम लिया जाता है। इसका कारण 
ग्रापद्ध्म ही है। यह मानी हुई बात है कि मनुष्य का वही समाज उन्नत रह सकता है कि जिसमें ऋत और सत्य के 
तत्व समझे गये हों झौर दोनों के व्यवहार की कुझ्जी ब्रतलाई गई हो । श्रापद्ध मं वा नीतिघमें में कहाँ तक पाप है 
और कहाँ तक घर है इस बात का निर्णय करना सहज है | शुद्ध घर्मं पर आई हुई बाधाग्रों को निवारण करने के 
लिये जिस वामनीति से काम लिया गया हो, यदि वह घर्मोद्धार के ढाद ही छोड़ दी जाय तब तो वह मर्यादित 
प्रापद्धमं अर्थात्‌ ऋत नाम की नीति ही कहलाये पी, किन्तु यदि घ॒र्मोद्धार के बाद भी वही नीति व्यवहार में रख ली 
जाय तो बह ऋत नहीं प्रत्युत पाप ही कह्टी जायगी। ऋत में--श्रापद्धम में--वामनीति में--पापांश है, पर वह 
घर्मोद्धार का कारण होने से पाप नहीं कहा जा सकता । पर बही यदि अपने मनोरंजन के लिए, दूसरों को हानि के 
लिए और सर्व व्यवहार में लाने के लिए नियुक्त कर दिया जाय तो अ्रवश्य पाप हो जायमगा, इसमें सन्देह नहीं है । 
मनुस्मृति ११।२२, ३० में लिखा हैं कि-- 
प्रभु: प्रथमकल्पस्थ योषनुकल्पेन दतंते । 
न साम्परायिक तस्प दुमतेदियते फलम्‌ ॥३० १ 
आपत्कल्पेन थो धर्म कुदतेडनापदि द्विज: ' 
स नाप्तोति फल तस्य परत्रेति विचारितम्‌ ।२८।। (मनुस्मृति ११) 
ग्र्थात्‌ घ्मपालन की शक्ति रखता हुआ जो श्रापद्धमं का सेवन करतः है, उसको परलोक में फल नहीं मिलता । 
इसी तरह आपत्काल के घर्मं को जो धर्म के समय में करता हैँ उसका भी कर्म परलोक में निष्फल हो जाता है । 
भ्र्थात्‌ वे दोनों पापी समझे जाते हैं । इन प्रमाणों से स्पष्ट हो गया कि घर्म और ग्रापद्धम का व्यवहार पश्रपने अपने 
समयों में ही करना चाहिये । आपद्धमं का उत्तम उपयोग यही हैं कि वह धर्मोद्भधार के ही लिए व्यवहार में लाया 


जाय । धर्माद्धार हो जाने पर, घंर्मसंकट टल जाने पर और मृत्युमय हट जाने पर वामनीति ग्रथवा आपद्धर्म का 
व्यवहार छोड़ देना चाहिये । 


हू३३२ शेटिक सम्पत्ति 


यही घर्म और आपदर्स की व्यवस्था है। इसका एक उत्तम उदाहरण छान्दोग्य उपनिषद्‌ ३०१।१० में दिया 
हुआ है । वहाँ लिखा है कि कुरुदेश में ओलों के पड़ते से दुष्काल पड़ गया । दुष्काल के कारण उषस्ति ऋषि प्रपनी 
स्‍त्री के सहित द्राथीवानों के गाँव में गये झौर हाथीवानों को कुल्माष (कुलथी या उड़द) जाते हुए देखकर खुद भी 
याचता की ! हाथीदानों ने कहा कि हमादे पास दूसरे उड़द नहीं हैं, इसी बर्तन में हैं, जिसमें हम खा रहे हैं। उषस्ति 
ने कहा कि इन्हीं में से हमको भी दीजिए । हाथीवानों ने उषस्ति को उसी बर्तन में से उड़द झौर पानी दिया। 
उषस्ति ने कहा कि यह पानी जूठा हैं। इस पर हाथीवानों ने कहा कि 'न स्थिव एते अपि उच्छिष्ा इति' अर्थात 
क्या ये कुल्माष जूठे नहीं हैं ? इस पर उषस्ति ने कहा कि न दे अज्ञीविष्यास इमान्‌ अखादनू, कामों से अनुपानस्‌ 
इति' भर्थात्‌ इन उड़दों के बिना हुश जी नहीं सकते थे, परन्तु पानी तो सव्वेत्र भरा हुझ्ा है । 

इस कथा में धर्म और आपद्ध्म का चित्र खिंचा हुआ है | जिन उड़दों के विना मृत्यु का भय था, वे आपद्धम 
के द्वारा लिये गये, परन्त्‌ जिस पाती के विता मरने का भय नहीं था, उसके लिए शुद्ध धर्म का व्यवहार किया गया 
झौर जूठा पानी नहीं लिया गया । यही अ्रांपद्वर्म की सच्ची कसौटी है ! 

इसी प्रकार की एक दूसरी कथा झ्राधुनिक काल में भी पाई जाती है। ता० २८ अक्तूबर सन्‌ १७२८ के 
गुजराती नवजीवन में आत्मकथा लिखते हुए महात्मा गांधी लिखते हैं कि डॉक्टर दलाल ने कहा कि झाप यदि लोह 
और संखिया की पिचकारी लें और दूध पियें, तो मैं गैरंटी देता हूँ कि श्रापका शरीर फिर दुरुस्त कर दू । मैंने कहा 
कि पिचकारी दीजिये, पर दूध तो मैं नहीं ठग । डॉक्टर ने पूछा कि आपकी दूध की प्रतिज्ञा क्‍या है? मैंने कहा 
कि गाय सेंस दुहने के लिए दूधवाले बाँस की नली से उनके गुसस्थानों में फूक मारते हैं, यह जानने के बाद मुझे दूध 
पर तिरस्कार हुआ है।” 

“दूध मनुष्य की ख़ूराक नहीं है यह तो मैं हमेशा से ही मानता रहा हूँ, इसीलिए मैंने दूध का त्याग किया है। 
इस पर कस्तुरी बाई ने कहा कि तब तो बकरी का दूर लिया जा सकता है। इस पर डॉक्टर दलाल ने कहा कि 
यदि झ्राप बकरी का दूघ लें, तो मेरा काम निकल जायगा। इस पर मैं गिरा । सत्याग्रह की लड़ाई ने मुभमें जीने 
का लोभ पैदा किया और मैंते प्रतिज्ञा! के श्रक्षरों के पाजन से सस्तुष्ठ होकर उतकी आत्मा का हनत किया। 

“ग्रद्यपि दूध की प्रतिज्ञ के समय मेरी हृष्ठि में गाय और भेस ही थी तथापि मेरी प्रतिज्ञा दूधमात्र के लिए 
समझना चाहिये ; जहां तक मैं पत्षुमात्र के दूध को मनुष्य की शिषिद्ध खुराक मानता हूँ, वहाँ तक मुझे दूध पीते का 
अधिकार नहीं है ! यह जानता हुआ भी में बकरी का दूघ पीते के लिए तैयार हुआ ! सत्य के पुजारी ने सत्याग्रह 
की लड़ाई के लिए जीने की इच्छा से अपने सत्य में परदा हाला।” यहू कथा झापद्धमं के मर्म को और भी स्पष्ट 
कर देती है; प्राचीन ऋषियों ने इस प्रकार के श्राणद्धम को हर सौके के लिए बड़े यत्न से कायम रक्‍्खा है | इसी- - 
लिए संस्कारों का समय निहिचत करने तक में उन्होंने 'सर्वकालमित्थेक्रे का सिद्धान्त स्थिर रक्‍्खा है। यही धर्म 
झौर झापद्धर्भ का रहस्य है । इस प्रकार के आपद्वर्म ग्रधवा ऋतघरम या वामनीति का काम प्राय: पड़ा ही करता है । 
पर जब तक ऐसा शौका न भरा जाय कि श्र धर्म ही जाता है, पृत्यु ही तिकट भरा रही है अथवा जाति या राष्ट्र का ही 
नाश हो रहा है तब तक उसका अचुष्ठात ने करता चाड़िये ! अब्ववेद की आ्राज्ञासुसार प्रजा के दुःखी होने पर, राष्ट्र 
के दू:खी होने पर और अपने घर्म पर संकट शाते पर ही ऋत का व्यवहार करना चाहिये | यही नीति है । हमने गत 
पृष्ठों में वैदिक श्र्थ के चारों विभागों को जित प्रमाणयों के साथ लिखा है, उन्हीं प्रमाणों के साथ साथ उन्हीं ग्रन्थों 
में परस्पर किशोरी प्रभाण भी मिलते हैं । उन सबको इस प्ापद्‌ कोटि में ही समझता चाहिये । 

उद्ाहरएायें मनुष्य फलाहारी है, किन्तु मौका आने पर वह भ्न्न भी खा सकता है। वेदों में जो अपूप, सकतु 
झौर हवि ध्रादि प्रश्न मिश्रित शवार्थों का वर्णन है, वह या सो बज्ञों से हवन करने के लिए है या आपत्काल में मनुष्यों 
के खासे के लिए है। इसी तरह मनुष्यों को बहुत ही कम बस्रों के साथ रहना चाहिये--अधोवस्त्र और उपवबस्त्र द्वी 


बंविक आयों की शचध्यला १३४ 


पहिननता चाहिये--किन्तु वेदों में जो झनेक व॑स्त्रों का वशुन है, वह सर्द देशों में या दर्बारों में या किसी अन्य झावश्यक 
मौके पर पहिनने के ही लिए हैं । मौका पड़ने पर भ्रपवाद के समय भनुष्य कीमती, भड़कदार और अधिक कपड़े भी 
पहन सकता है। इसी तरह मकान मिट्टी और ठूर्म का ही होना चाहिये, पर पुस्तकों के रखने के लिए, राज्यसामग्री 
तथा किसी दरबार के लिए, यज्ञमण्डप और किलों के लिए बड़े बड़े ईंट पत्थर के भी महल बनवाये जा सकते हैं, और 
दुष्ट तथा बर्बर शनुझों के बचने के लिए नाना श्रकार के शस्त्रास्त्र, रसद, सामान, कल, कारखाने और यन्त्रों का भी 
संग्रह भौर उपयोग किया जा सकता है। 

इस प्रकार से वैदिक अरथं में कहें हुए इन चारों विभागों में आपद्धमं के समय फेरफार हो सकता है | इसी तरह 
आवश्यकतानुसार एक या एक से अधिक सन्तान भी उत्पन्न की जा सकती है और आपत्ति के समय अहिंसा के स्थान 
में दुष्ट शत्रुओं का नाश भी किया जा सवता है। इस प्रकार के आपद्धमं का पालन करने से मनुष्य को मोक्ष के सीधे 
मार्ग से यद्यपि जरा सा हट जाना पड़ता है, थौड़ा पाप भो होता है श्लौर हिंसा भी होती है, पर कार्य हो चुकने पर--- 
अड़चनों के हट जाने पर--सुकाल होने पर--फिर शुद्ध धर्म का ग्रनुष्ठान होता है और फिर मोक्षमार्गे सीघा हो जाता 
है। क्योंकि भ्रापत्तिकाल दीघं काल तक नहीं रहता और न आपत्ति के समय उपयोग किये पदार्थों का संस्कार ही हृढ़ 
होता है, इसलिए आपद्धर्म के समय में उपयोग किये हुए व्यवहार शुद्ध घ्मं के समय कुछ भी अड़चन पैदा नहीं करते । 
यही सुनीति और वामनीति का निर्णाय है और यही वेदादि शास्त्रों में आये हुए विरोधी बचनों की संगति है । 

सुकाल और आपत्काल का फेरी प्राया ही करता है, इसीलिए शुद्ध घर्म श्रौर आपद्ध्म का भी फेरा आया करता 
है। कहा नहीं जा सकता कि कब कौन सी आ्ापत्ति श्रा जाय और उससे बचने का क्‍या उपाय करना पड़े / यही 
समभकर झायों ने भ्रपती सभ्यता में झापद्धर्म को विशेष स्थान दिया है । हम कह श्राये हैं कि जिस प्रकार शुद्ध घर्मे 
भाश्वमव्यवस्था की भूमिका पर स्थिर किया गया है, उसी प्रकार आपद्धर्म बर्ंव्यवस्था की भूमिका पर निर्मित किया 
गया है। झ्लाश्नमव्यवस्था जब तक स्थिर रहती है तब तक शुद्ध घर्म का व्यवहार होता है और मनुष्यसमाज पर किसी 
प्रफार की आपत्ति नहीं आती । किन्तु श्राश्नभव्यवस्था के विरोभाव के साथ ही साथ संसार में आपत्तियों का दौरा 
शुरू हो जाता है, भ्रतएवं झ्रापत्तियों का मुकाबला करने के लिए वर्शंव्यवस्था की दरकार होती है । 

कहने को तो वर्ण चार हैं, पर वे भी ब्लाश्मों की तरह दो ही हैं । दो वर्ण तो दो प्रधान वर्णो के सहायक हैं । 
अधान वर्णखों में ब्राह्मण और क्षत्री बर्णों की ही गणना है। जिस समय शुद्ध धर्म का जमाना रहता है, उस 
समय सब बणों ब्राह्मण्य ही रहते हैं, परन्तु प्रापत्तियों के आते ही क्षत्रिय वर्ण का झ्राविर्भाव होता है और चारों वर्ों 
के भ्रपमे भपने व्यवहार ध्रारम्भ हो जाते हैं और जो जिस काम के बोग्य होता है, उसको उसी काम में लगा दिया 
जाता है भौर भ्रापत्तियों को दूर कर दिया जाता है । इसीलिए वर्सव्यवस्था की तुलना शरीर के साथ की गई है भौर 
शिर ब्राह्मण, बाहु क्षत्री, पेट वैश्य और पैर शूद्र भाना गया है। प्रापत्तिरहित भ्रवस्था में जिस प्रकार विना हाथ झौर 
पैर का मनुष्य जी सकता है--जिस प्रकार बिना हाथ पैर का सर्प अपनी पूर्ण भ्रायु जी लेता है--उसी प्रकार शुद्ध 
धरम के समय ब्रह्मपरायश लोग भी जी सकते हैं, किन्तु भ्रापत्ति के समय बिना हाथ पैर के मनुष्य कोई काम नहीं 
कर सकता। उस समय केवल मस्तिष्क के द्वारा सम्पन्न होनेवाले शातविज्ञान और योगसभाधि से समाज का काम 
नही बलता । इसलिए आपड्धर्म का संरक्षक क्षत्री ही माना गया है और भ्रापद्धमें के समय समस्त प्रजा को-क्षात्र॒धम 
में दीक्षित होकर राजा की प्राज्ञानुसार राष्ट्र के काम का बटवारा करके भुणकर्म स्वभावानुसार अपने अपने कामों में 
नियुक्त होना ही घममे ठहराया गया है। ऐसे समय मे समस्त सभाज राजन्य प्रघान हो जाता है। भारतवर्ष में इस 
प्रकार के समय प्रा चुके हैं। महाभारत में लिखा है कि महाभारत के समय द्रोखाचार्यादि ब्राह्मण भी क्षात्रधर्म ह्टी 
में दीक्षित हुए थे । इसका कारण यही है कि बिना इस प्रकार की सज्जठित शक्ति के--विना प्रत्येक व्यक्ति के सहयोग 


कै--भापत्ति टल ही नहीं सकती । तात्पयें यह कि जिस प्रकार शुद्ध धर्मकाल में समस्त समाज ब्राह्मण्य रहता है, ब्राह्मस 
दचछ 


दुर्ढ देंदिकफ सम्पत्ति 


रीति-मीति का ही व्यवहार होता है भौर परित्राद्‌ के द्वारा दीक्षित होकर सब मनुष्य भाश्रमों में ही स्थिर रहते हैं 
झ्लौर मोक्षसाघन में ही लगे रहते हैं, उसी प्रकार आापत्काल में समस्त समाज राजन्य हो जाता है, सर्वत्र राजनीति 
का ही व्यवहार होने लगता है और सम्राट के द्वारा दीक्षित होकर सब मनुष्य चार बर्णों में विभक्त हो जाते हैं भौर 
श्रापत्ति के हटाने में लग जाते हैं। परल्तु इससे यह न समभना चाहिये कि शुद्ध धर्म के समय वर्णों का भ्रभाव हो 
जाता है और आपद्धम के समय ग्राश्रमों का लोप हो जाता है। प्रत्युत यह समझता चाहिये कि दोनों समयों | 
वर्राश्रमव्यवस्था के कुछ न कुछ बीजांकुर बने रहते हैं | क्योंकि सुकाल और प्रापत्काल का फेरा सदेव होता ही रहता 
है । यही कारण है कि पर्मक्षास्त्रों में वर्णब्यवस्था के दो प्रकार के प्रमाण मिलते हैं। जिस समय शुद्ध धर्म का 
व्यवहार होता है ग्नौर समस्त व्यवहार आाश्रमव्यवस्था के अनुसार ही चलते हैं उस समय सब लोग ब्राह्मरास्वभाव- 
चाले और प्राश्रमों के रंग में रंगे और मोक्षमार्ग के परथ्चिक ही रहते हैं। उस समय सब काम धर्मानुसार ही चलता है, 
कोई प्रापत्ति नहीं होती, इसलिए क्रिसी वर्ण का वास्तविक स्वरूप भी प्रकाशित नहीं होता, प्रत्युत सब बरण लुम हो 
जाते हैं। किन्तु जिस समय आपद्धर्म का व्यवहार होता है श्रौर समस्त व्यवहार वर्णेव्यवस्था के प्रनुसार ही चलते हैं, 
उस समय वर्णव्यवस्था गुणा, कमें श्ौर स्वभावनुसार मानी जाती है और जो जिस काम के योग्य होता है, वह उस 
काम में लगा दिया जाता है। उस समय मनु भगवान्‌ के प्रादेशानुसार भ्रावश्यकता पड़ने पर भूतपूर्व आपत्काल के 
समय में ब्राह्मण कहलानेवाले मनुष्य शूद्र और भूतपूर्वे के समय में शूद्र कहलानेवाले लोग ब्राह्मण हो जाते हैं । इसी 
प्रकार क्षात्री और वेश्यों के वर्णों में भी ग्दलाबदली हो जाती है। इसका कारण यही है कि झ्रापत्ति के समय वर्णाधर्म 
का पालन ठीक ठीक किया जाता है । इसलिए जो जिस काम को श्रच्छी तरह कर सकता है, वह उसी काम में लगा 
दिया जाता है, जिससे काम में त्रुटि न हो और प्राफत ठल जाय । उस समय भ्रापत्तिनिवारण ही उद्देश्य होता है, 
इसलिए सब लोग अ्रपना अपना काम भी अलग झलग करने लगते हैं और भाफत टालने के लिए समस्त समाज वर्णों 
में विभक्त होता हुआ क्षात्रधर्म प्रधान हो जाता है । कहने का मतलब यह कि ब्रह्मशक्ति भ्रौर क्षात्रशक्ति हर समय 
कायम रहती है और आवश्यकतानुसार आपत्काल में स्पष्ट रूप से आविभूत हो जाती है। यही प्रार्यों की नीति का 
रहस्य है भौर यही उनकी वर्शांब्यवस्था का भादशे है । इस ग्रादर्श का वर्णन करते हुए बेद उपदेश करते हैं कि-- 

यत्र ब्रह्म च क्षत्र व सम्यड्चों चरत: सह । 

ते लोक पुण्य प्रज्ञ॑षं यश देवा: सहाग्निता ।। (यजु० २०२५) 

भर्थात्‌ जहाँ ब्रह्मशक्ति और क्षात्रशक्ति साथं साथ रहती है भौर जहाँ पञ्चमहायज्ञों का अनुष्ठान काव्म रहता 

है, वही देश पुण्य देश कहलाता है। इन दोनों शक्तियों के सामञझजस्य से ही देश में“: जनसमाज भें--शान्ति स्थिर 
रह सकती है। भ्रर्थात दोनों शक्तियाँ जब एक दूसरे को सहायता देती हैं तभी लोक परलोक के कार्य सम्पन्न होते 
हैं। मनु भगवान्‌ कहते हैं कि-“ 

माइन्रहम क्षत्रसुप्लीति ताइक्षत्र भ्रह्म वर्षते । 

अ्रह्म क्षत्र जे संपृक्तमिह चामुन्र बर्धते ।। (मनु० ६।३२२) 

प्र्थात्‌ न विना ब्रह्मशक्ति के क्षात्रदक्ति बढ़ सकती है भौर न विना क्षात्रशक्ति के ब्रह्मशक्ति ही बढ़ सकती है, 

प्रस्युत दोनों के मेल से ही लोक परलोक की उन्नति होती है। यही श्रार्थों की नीति है और यही वर्शाव्यवस्था की उप- 
योगिता है । किन्तु इस प्राचीन वर्णव्यवस्था की वर्तमान दुर्दशा को जानते हुए भी लोग कहते हैं कि श्रार्यों की बरों- 
व्यवस्था किसी काम की नहीं है । वे ईंसमें तीन दोष बतलाते हैं। वे कहते हैं कि एक तो वर्गाब्यवस्था से सुसंगठित मानव 
समाज के चार विभाग हो जाते हैं ग्रौर ऐक्यता नष्ट हो जाती है तथा युद्ध करनेवाले मोड़े से क्षत्री ही रह जाते हैं, शेष 
वर्ण युड्धकलाहीन हो जाते हैं। दूसरे केवल लड़ानेवाली जाति ही का प्रभुत्व हो जाता है आर उसी जाति के विशेष 
व्यक्ति के हाथ से ही मनमाना शासन होता है। तीसरे प्राचीन क्षत्रियों की रणकला न तो आजकल के विज्ञानजात 


बेबिक आमों की सब्यंता १५ 


रणकौशलों के साथ मुकाबिला ही करने की योग्यता रखती है भौर न उन्तके पास बर्तेमान योरप की भाँति ऋलायुक्त 
इस्त्रास्त्र, यान और युद्धोपकरण ही उपस्थित हैं। इसलिए राष्ट्रनि्मा रा का वह प्राचीन वर्णेव्यवस्था का आदशे इस 
समय के लिए उपयुक्त नहीं है। यद्यपि सुनने में ये .शद्धाएँ बड़ी प्रबल प्रतीत होती हैं, पर यर्शाव्यवस्था के यथार्थ 
स्वरूप पर विचार करने से तीनों शक्क्ाएँ बेदम हो जाती हैं। जो लोग कहते हैं कि वर्शाव्यवस्था प्रनंक्यता उत्प्त 
करती है-- एक जाति को चार विभागों में बांट देती है--वे गलती पर हैं। उनकी यह बात यथार्थ नहीं है । 

यह शद्भा तो बतंमान श्रस्तव्यस्त वर्शाव्यवर्था को देखकर उत्पन्न हुई है। पर वास्तविक वर्शाव्यवस्था में इस 
प्रकार कीं शद्धा की ग्रुझ्जायश नहीं है । क्योंकि वास्तविक वरशांव्यवस्था का प्रादुर्भाव तो आ्रापत्ति से, संकट से, मृत्यु 
से श्रीर दुःख से बचने के लिए ही होता है झौर सारे राष्ट्र का काम चलाने के लिए स्थिर किया जाता है भौर 
जिसकी जैसी योग्यता होती है, वह उसी काम में नियुक्त किया जाता है। श्र्थात्‌ वह नियुक्ति ग्रुण, कर्म भौर 
स्वाभावानुसार होती है | कर्म से श्रायों भ्ौर दम्युझों का विभाग होता है, गुण से द्विजों प्रौर शूद्रों का विभाग होता 
है और स्वमाव से ब्राह्मणों, क्षत्रियों श्रौर वैश्यों का विभाग होता है| दुष्ट कर्म करनेबाले भ्रनाय॑ कहलाते हैं । ये 
चाह मले विद्वान्‌ हों भ्रौर गुणदान्‌ हों, परन्तु यदि उनका व्यवहार अच्छा नहीं है, यदि वे पापी हैं प्रोर दुष्ट हैं, तो 
वे ग्रारयंसमाज में नहीं रह सकते । कर्म की इस कसौटी से दुष्टों को पृथक्‌ करके झुद्ध आयों को गुण की कसौटी से दो 
मामों में बॉटा जाता है । इन विभागों का सास द्विज और छूद्र है। 

जिन्होंने ब्रह्मलयंपूर्वक विद्या, सभ्यता भ्रौर सदाचाररूपी गुणों को घारण किया है, वे द्विजविभाग में समके जाते 
हैं भौर जिन्होंने इन गुणों को घारण नहीं किया. दे झृंद्र कहलाते हैं। विद्वान, गृणवान्‌, ब्रह्मचारी श्रौर सदाचारी ही 
राष्ट्र का काम चला सकता है, इसलिए द्विजों को ही राष्ट्र के काम में नियुक्त किया जाता है। क्‍योंकि झापत्ति के समय 
राष्ट्रको प्रायः तीन प्रकार की जिम्मेदारियों की दरकार रहती है। राष्ट्र चाहता है कि चाहे जितनी भापत्ति झावे, पर 
बच्चों की शिक्षा का काम बन्द न हो ! इसी तरह चाहे जितना संकट उपस्थित हो, पर शत्रु से देश भौर धर्म की रक्षा 
की जाय और चाहे जैसा मयद्भुर समय हो, जीविका का प्रबन्ध शिथिल न होने पावे । इन तीनों प्रकार के प्रबन्धों के 
लिए समस्त द्विजों को तीन भागों में बांटकर तीनों प्रकार के कार्यों में लगा दिया जाता है । यह कार्यविश्निन्नता द्विजों 
के रव मावानुसार की जाती है । जिसकी तबीयत का जैसा भूकाव देखा जाता है, उसको उसी का में नियुक्त किया 
जाता है। जो पढ़ाने की श्रोर विशेष रुचि रखते हैं उनको शिक्षा का काम, जो हरवीर धौर मिर्भय होते हैं, उनको 
रक्षा का काम और जो पशुपालन तथा कृषि की ओर रुचि रखते हैं, उनको जीविका का काम दिया जाता है । 


इसी तरह जो शअ्रशिक्षित (शुद्र) हैं, उनको सेवा का काम दिया जाता है । भ्रापत्ति के समय यदि इस प्रकार ये 
कामों का बटवारा न कर दिया जाय और सारी प्रजा एक हो काम में लगा दी जाय तो कभी स्वप्न में भी रक्षा नहीं हो 
सकती । सबके सब लड़ने ही लगें तो सेना के लिए युद्धोपकरण---शस्त्र, यान और खाद्य--कौन तैयार करे भौर भविष्य 
के युवकों को योग्य बनाते के लिए शिक्षा कौन दे ? इसलिए भ्रापत्ति के समय कामों का घटवारा करके रा ट् का काम 
चलाने के लिए एक जाति को चार भागों में आँटना ही पड़ता है । परन्तु इस बटवारे का यह भर्थ नहीं है कि एक 
विभाग का दूसरे विभाग से कुछ बास्ता ही नहीं रहता ।- झापत्ति के सम्रथ सभी चिमाग एकमत होकर झापक्षि को 
हटाने में जुट जाते हैं । जैसे कि भ्रावश्यकता पड़ने पर द्रोणाचाय झिक्षा का काम छोड़कर युद्ध करने लग गये थे । कहने 
भंग मतलब यह कि झ्ापत्ति के समय समस्त जनसमाज राजा के भ्रधीन रहकर भपनी योग्यता के धनुसार स्‍झावश्यक 
विभाग का काम करता है, इसलिए इस वर्शाव्यवस्था में अ्नैद्यता भर सैमिकों की कमी वी भ्रड़चन नहीं झाती । 


दूसरी धाककू जिसमें राजा के एकहथे राज्य की बात कही जाती है, पर उसमें भी भलती है। भ्रार्यों का राजा 
कभी प्रकेला जो कुछ भाहता था, यह नहीं कर सकता था। उसके साथ सदेव विच्वार करने के लिए एफ वेदज्ञ पंडितों 


3 धंदिक सम्पत्ति 


की समा रहा करती थी, जिसकी सलाह से राजा शासन करता था । किन्तु स्मरण रखना चाहिये कि राजा की 
तरह यह समा भी मनमाना कानून नहीं बना सकती थी । यहाँ नवीन कानून बनाने का रिवाज ही नहीं था । यहाँ 
तो भगवान्‌ का बनाया हुआ कानूस--बैद--विना किसी दलील झौर प्रमाण के चलता था। राजा प्रौर राजसभा 
तो केवल वेदानुकूल व्यवहार चलाने के लिए ही थी, नये कानून बनाने के लिए नहीं । भ्रतएवं चाहे राजा श्रकेला हो 
भथवा दश हजार सभ्यों की सभा हो, किसी को नया घर्मे, नया कायदा और नया बिधान जारी करने का भ्रधिकार 
नहीं था । उस समय ऐरेगैरों का बहुमत नहीं लिया जाता था। उस समय तो यह कायदा था कि-- 


एको४वि वेवबिद्धर्स थ॑ व्यवस्थेद्‌ द्विजोशस: । 
स विशेयः परो घर्मो नाउज्ञानामुद्ितोश्यु्तें: ॥ ( मनु० १२।११३ ) 


प्र्थाद्‌ एक भी वेदश जिस बात को कहे वही घर्म माना जाय भौर वेदहीन दश हजार मनुष्यों की भी बात ने 
मानी जाय । इसका कारण वेदों की श्रपोर्पेयता ही था । भ्रार्यों के विश्वासानुसार वेद ही ऐसा कानून है, जो ईश्वरीय 
ज्ञान होने के कारण सबको समान रूप से लाभ पहुँचानेवाला है। इसीलिए उन्होंने नये कानूनों को कभी नहीं बनाया । 
झाजकल संसार में जिस प्रकार के बहुमत का रिवाज चल रहा हैं, वह बहुत ही हानिकारक है। क्योंकि संसार में सभी 
मनुष्य धर्मात्मा नहीं होते । विश्षेषकर भ्रापत्ति के समय तो बहुत ही थौड़े श्रादमी धर्मात्मा झौर विद्वान्‌ होते हैं । यदि 
सभी घ॒र्मात्मा और विद्वान्‌ हों, तो बहुमत कौी--राजसमा--की--भ्रावश्यकता ही न हो। कानून के पालन कराने 
की ग्रावद्यकता तो तमी होती है, जब जनसमाज भ्रशिक्षित, भ्रधर्मी और कर्महीन होता है। पर शभ्शिक्षित श्रौर 
अधर्मी समाज का बहुमत भी वसा ही होता है, जैसी उसकी रुचि होती है। शराब पीनेवाले कभी शराब के विरुद्ध 
झपना मत दे ही महीं सकते | विलासी, कामलोलुप, स्वार्थी भौर परोपभोगी कभी अपने स्वार्थ के विरुद्ध भ्रपना मत 
के ही नहीं सकते । इसलिए सभी के मत से कानून के बनाने की प्रथा ठोक नहीं है । प्रथा तो वही उत्तम है किजो 
प्राचीन वैदिक आरयों की सभ्यता के श्रनुसार चलाई जाय । 


अब रही तीसरी शद्भुत, उसके उत्तर में निवेदन है कि जिस प्रकार के लोगों के साथ युद्ध करना उचित था, 
उन लोगों को दमन करने के योग्य प्राचीन प्रायों के पास युद्धोपकरण थे, किन्तु जिस प्रकार के लोगों के साथ युद्ध 
करना उचित नहीं था, उनके साथ युद्ध करने योग्य उपकरण भी नहीं थे । श्रार्यसभ्यता में युद्ध के लिए स्थान तो है, 
पर युद्ध की मर्यादा भी है। कब किसके साथ किस प्रकार युद्ध करना चाहिये, ये बातें श्रा्यों की सभ्यता में विशेष 
स्थान रखती हैं। क्योंकि भार्य लोग युद्ध का यह मतलब नहीं मानते थे कि विना सोचे समझे जहाँ देखो वहीं लड़ 
मरो । इसलिए युद्ध के विषय में मनु भगवान्‌ लिखते हैं कि-- 
अनित्यों विजयों यस्मादू हश्य्ते युद्धघमानयों: । 
वराजयश्र संप्रामे तस्माथ््‌ रु विवर्जयेत्‌ ॥ (मनु० ७१६६) 
एवं विजयसानस्थ येइस्य स्युः परिपस्थिन: । 
तामानयेह॒र्श सर्वानु सामाविभिरफ्क्रमे: ।॥। 
यदि ते तु म तिथ्ठेयुदपाय॑: प्रथम स्थ्रिति: । 
पष्डेलेय. प्रसहां तश्छुनकींशमानयेत्‌ । (मनु० ७/१०७--१०८) 
धर्थात्‌ संग्राम में लंड़नेवालों के जय भौर पराजय भ्नित्य हैं, इसलिए युद्ध न करना चाहियें। सबसे पहिले तो 
विरोधियों को सामादि उपायों से ही वक्ष में करना चाहिये, पर यदि सामादि तीनों उपायों से शत्रु न माने तो दण्ड 
(धुड)सें हीं बच्चे में करना चाहिये । इन प्रेंपाणों है पायां जाता है कि युद्ध कोई बहुत झरावर्यक वस्तु नहीं है। वह त्तो 
उंन॑ मूर्खों, जेजुली बर्बरों भ्रौर प्रत्याधारियों को वध में करने के लिए है, जो न शोन॑ जानते हैं में विज्ञान, ने भीति जानते हैं 


बंविक आयों को सभ्यता ६३७ 


म धर्म भौर न हानि जानते हैं न लाभ, प्रत्युत लोगों को सताना ही जिनका उद्देश्य है। परन्तु युद्ध उनके लिए नहीं 
है, जो हर बात को भ्च्छी तरह समभते हैं । यही कारण है कि प्रार्यों ने सदेव बबरों के ही साथ युद्ध किया है श्रौर 
उनको ही परास्त किया है। रावण से लेकर सिकन्दर, गौरी, गजनी झौर भौरंगजेब तक के साथ भ्रार्य लोग युद्ध 
करते रहे हैं श्रौर सबको परास्त किया है। यद्यपि मुसलमानों को परास्त करने में उनको चार सौ बर्ष लंगे हैं, तथापि 
अन्त में उन्होंने उनको भी परास्त ही कर दिया है। रहे योरपवासी, सो ये स्‍्लारम्भ में व्यापारिक रूप से यहाँ झाये 
प्रौर धीरे धीरे देश के स्वामी बन गये, झ्रत: इनके साथ युद्ध करने का भच्छी तरह मौका ही नहीं भ्राया । 


इन्होंने भ्ारम्भ से ही अपनी सभ्यता, प्रबन्ध, ज्ञान, विज्ञान और कलाकौशल का हम पर ऐसा सिक्का जमाया 
कि हमने कभी इनको अपना छात्रु ही नहीं समझा । छात्रु न समभने का कारण यह था, कि ये बबेर नहीं किन्तु सभ्य 
झोर उदात्त विचारवाले थे । श्रार्यों का विध्वास था, कि ऐसे लोगों से भश्रधिक खतरा नहीं है। प्रायों का यह्‌ झनु- 
मान गलत नहीं था । उनके अनुमान के प्रमाण समय पर मिलते रहे हैं भौर विशेष रूप से इस सभय मिल रहे हैं । 
भ्राज सभस्त संसार में जो साम्यवाद की चरचा फैल रही है, जमंनयुद्ध के समय से जो भ्रब कोई देश किसी भ्न्य देश 
पर भधिकार करने के लिए श्रयास नहीं करता, इंगलेण्ड के भ्रवेक मातहत देश जो धीरे धीरे स्वतन्त्र हो रहे हैं प्र 
भारतवर्ष में भी जो स्वतन्त्रता का दाद्धुनाद चारों तरफ बज रहा है, इस समस्त संसार-व्यापिनी स्वतन्त्रता के जन्म- 
दाता झौर विस्तारकर्त्ता कौन हैं। इसका यदि किसी को श्रेय है, तो वह केवल योरपमिवासिनी जातियों को ही है । 
उन्होंने ही इस सार्वभौम स्वतन्त्रता का सिहनाद किया है । ; 

अतएव इस प्रकार की स्वतन्त्रताप्रिय, विद्याव्यसयनी और उच्च विचारवाली जातियों के साथ युद्ध करने के लिए 
प्राये लोग कैसे तैयारी करते ? जिन जातियों ने भारम्भ से ही श्रपनी उर्वराधक्ति के द्वारा ह॒बंर्ट स्पेंसर, टालस्टाय, 
लेनिन भौर ऐसे ही भनेक महान्‌ पुरुषों को जन्म दिया है, जित जातियों के लाखों झ्रादमी भ्राज विश्वस्वातन्त्य का 
प्रयत्त कर रहे हैं प्लौर जिन जातियों ने संसार को भ्रमित विद्याभण्डार का दान दिया है, उतर जातियों के साथ युद्ध की 
तय्यारी करना आयंस्वमाव के विपरीत है। वे तो धीरे घीरे उन्हीं बातों की ओर श्रा रही हैं, जो बिल्कुल ही श्रार्ये 
सभ्यता के झनुकूल हैं। इसलिए योरपवासियों के साथ झ्थवा इसी प्रकार की उन्नत सभ्यता प्रास किसी भी जाति 
के साथ श्रार्य लोग युद्ध नहीं करते । यही कारण है कि यहाँ कलायुक्त यन्त्रों का भी झ्राविष्कार नहीं किया गया । 
यहाँ वालों को विश्वास था कि जो जातियाँ ज्ञानविज्ञान में इतनी उच्च और उच्चत होंगी, उनसे हमें भ्रधिक हानि मं 
होगी । झायों की ऐसी समझ झौर घारणा को राजनैतिक गलती नहीं कही जा सकती । श्रायाँ की सी उद्ध सभ्यता 
में पहुँचकर कोई भी मनुष्य जाति, चाहे वह पहिले कितनी ही बबंर रहीं हो, इसी परिणाम पर पहुँचती है । योरप 
के विकसित मस्तिष्क भी झ्राज इसी परिशाभ पर पहुँचे हैं। वहाँ भी युद्धों को बन्द फराने और संसार से कुटिलता 
की जड़ खोद बहानेंवाले लाखों प्ादमी पैदा हो गये हैं । 

तारीक्ष २३ मई सन्‌ १६२५ के वर्तमानपत्र में छपा था कि 'प्रपमी मृत्यु से पहिले १० दिसम्बर सन्‌ १६१० 
ई० में महात्मा टालस्टाय ने एक पत्र लिखा था कि भ्रस्धकार की वह दशा जिसमें मानवजाति डूबी जा रही है और 
भी भयंकर हो जाती, थदि सेंकड़ों मनुष्य अपने जीवन को खतरे में डालकर उसके रोकने का प्रयत्न न करते | झधि- 
कारियों की श्रोर से उनको हर प्रकार के दण्ड दिये जाने का सय दिखलाया गया, परन्तु वे तिल मर भी नहीं डिगे। 
वे स्वतन्त्र रहने के इच्छुक हैं, इसलिए वे भ्रधिकारियों की झाज्ञाग्रों का पालन_ नहीं करते; वरनु वे भ्रपती भ्रात्मा की 
प्रावाज पर भ्मल करते है। मैं मरने के निकट हूँ, परन्तु मैं यह देखकर प्रसन्न हैं कि उन सनुष्यों की संख्या बढ़ती जा 
रही है, जो भधिकारियों की ग्लोर से मानवजाति के संहारक पद दिये जाने पर भी द्ान्ति के साथ इनकार कर देते हैं 
पर भवंशा करने का दण्ड स्वयं भोग लेते हैं। रूस में ऐसे युवक बहुत हैं, जो जेल की भयद्भुर बातनायें भोग रहे हैं । 
उन्होंने भपने पन्नों में लिखा है तथा मिलनेवालों से बतलाया है कि वे जेल में बड़ी शास्ति से हैं ।! 


ध्रेप बंटिक सम्पत्ति 


केवल रूस में ही तहीं वरन्‌ महायुद्ध के समय सभू १६१५ में हालेड में भी एक संस्था युद्ध रोकजे के उद्देश्य 
से स्थापित की गई थी | उसने एक घोषरापत्र भी निकाला था। उस समय उसके संचालक ग्रिरफ्तार कर लिये गये 
थे, परन्तु श्रब हालेंड सरकार ने उसके प्रकाशन तथा उसकी एक लाख प्रतियाँ वितरण करने की ग्राज्ञा दे दी है । 
घोषणापतन्न का झाशय हस प्रकार है--'हम युद्धनीति के विरोधी स्त्री पुरुष देख रहे हैं कि लोगों में शान्ति की भावना 
बढ़ रही है, और जो लोग सोल्जर नहीं बनता चाहते, उनकी संख्या शने: शने: निरन्तर वृद्धि करती जा रही है। 
भ्रतः हढ़ुता के साथ घोषित करते हैं कि हमने निश्चय कर लिया है कि हम हर प्रकार की फौजी नौकरी करने से 
इन्कार करते हैं। केवल बारक रूमों, ट्रे उचों, युद्धसैनिकों भ्रौर हृवाईजहाजों की सविस से ही हम इन्कार नहीं करते 
वरन्‌ युद्धसामग्री बनानेवाले समस्त कारखानों श्रौर .ट्रांसपोर्ट के डीपुओं से भी भ्रपनी प्रथक्ता प्रकट करते हैं। सारांश 
यह कि कोई भी ऐसा कार्य जो युद्ध की तैयारी के सम्बन्ध में होगा, हम लोग उसमें भाग न लेंगे । हम यथासम्भव 
युद्ध के लिए एकत्र होनेवाली सेनाओं को भी इकट्ठे होने से रोकेंगे । जो बन्धु युद्ध बंद करने के पक्षपाती हों, वे 
हममें सम्मिलित हों श्रौर जब युद्धप्रारम्भ हो, तो उसके बन्द कराने का प्रयत्न करें। इस संस्था की ओर से एक 
पत्र मी निकलता है, जो सर्देव युद्ध के विरुद्ध प्रचार किया करता है। अमेरिकन महिलाओं ने भी अपने देश में इसी 
उद्देदय से एक संस्था खोली है ।' 

इतना ही नहीं योरपबासियों की सभ्यता इतनी उच्चता को पहुँचती जाती है कि अरब उनके वैज्ञानिक खुद ही 
वैज्ञानिक युद्धोपकरणों को तैयार करने के लिए रजासन्द नहीं हैं। तारीख १० दिसम्बर सन्‌ १६२१ के आदशे पत्र 
में लिखा है कि 'इटन नगर के प्रसिद्ध अध्यापक डॉक्टर लिटिल्स्टन ने कहा था कि साल भर पूर्व युद्ध विभाग (फट 
०१०६) ने दो बड़े वैज्ञानिकों को लिखा था कि वे एक ऐसी जहरीली गैस तैथार करें जो श्राधे मिनट में एक पूरे 
नगर को नष्ट कर वे । परन्तु दोनों विद्वानों ने यह जवाब दिया कि हम ऐसी विद्या का इस प्रकार दुरुण्योग नहीं 
कर सकते ।' योरप के वैज्ञानिकों में भ्रब अधिकांश ऐसे विद्वान्‌ हैं जो झुद्धों को पश्चम्द नहीं करते ! ते गहीं चाहते कि 
विज्ञान के द्वारा विज्ञानवादियों का नाज्ञ किया जाय । इस बात का प्रमाण उस पत्र से मिलता है जो जम॑त युद्ध के बाद 
इंगलेंड की झॉक्सफोर्ड युनिवर्सिटी के प्रोफेसरों, डॉक्टरों और अन्य विद्वानों ने जर्मंती के विद्वानों को लिखा था । सच 
१६२० में हिन्दोस्तान पत्र में छूपा था कि “ब्रिटिश विद्वानों ने जरमनी के विद्वानों को पत्र लिखा है कि हे जर्भनी और 
झस्ट्या के वैज्ञानिको ! रासायनिको ! श्र श्रन्य विद्वानों ! गत युद्धके कारण थोड़े समय के लिए हम लोगों की मैत्री 
भज्ध हो गई थी जिसके लिए हमें खेद है और हम जश्नते हैं कि आ्राप लोगों को भी खेद हुए बिता न रहा होगा । 

हम भ्राशा करते हैं कि पुरानी मैत्नी को फिर से जोड़ने का प्रबन्ध दोनों श्लोर के विद्वान्‌ करेंगे । युद्ध के समय 
स्वदेशाभिमान के कारण जो कुछ वैरबुद्धि उत्पद्न हो गई है, उसको जल्दी ही परित्याग करने की ग्यावश्यकता है ! 
युद्ध के समय हम लोगों का ध्यान एक दूसरे की विरुद्ध दिल्लाश्रों में था, पर अब दीनों पक्षीं के बीच विद्वानों का 
आन एक ही समात इोने से सुलह ग्रसंभव यहीं है। आध्यात्मिक छाक्तियों को ध्यान में रखकर एक अथवा एक से 
अधिक जातियों की उच्चित पहिचान करने में हम लोगों को देर न करनी चाहिये । राजनैतिक ग्रतभेद संसार की 
पृथक्‌ पृथक जातियों के बीच में विक्षेप कर रहा है, ऐसी दक्षा में हमको जिस संस्कृति की ग्रावश्यकता है उस गैत्नी 
-भाव की संस्कृति की स्थापना के लिए जो कुछ बन पड़े वह शीक्ष करना चाहिये । इस पत्र से स्पष्ट हो रहा है कि 
थुद्ध से विद्वानों को कष्ट हुआ था, अतः दे मैत्री की संस्कृति को अ्रब मजबूत करना चाहते हैं, जिससे भविध्य में 
फिर युद्ध न हो । यह पत्र इंगलेंड के निवासियों का है।। इंगलेंडनिवासियों को लोग संसार भर से अधिक पतित 
समझते हैं, किन्तु वहाँ के विद्वानू भी वेज्ञानिक युद्धों को अच्छा नहीं समझते । इतना ही महों प्रत्युत इंबलेंड में तो 
 इतनें भ्रच्छे श्रादमी उत्पन्न हो गये हैं कि वे श्रपन्ती जाति के दुु्ए भनुष्यों से बचसे के लिये दूसरे देश के निवाधियों 
को सचेत करने में भी नहीं चूफतें । 


बेदिक आरयों को सभ्यता ४६३६ 


एक छार जापान के मारकुदस इटो ने हबंट्ट स्पेंसर से जापान की रक्षा के लिए कुछ प्रशन पूछे थे । स्पेंसर ने 
रक्षा के भनेक उपाय बतलाते हुए यह भी लिखा था कि “जापान में श्रेगरेज अथवा किसी भी विदेशी को बसने का 
ग्रधिकार न देना।' कितना स्पष्ट सत्य है ! इसीलिए हम कहते हैं कि जिन जातियों की सम्यता का विकास इस 
प्रकार हो चुकता है वे युद्धों से, वैज्ञानिक युद्वोपकरणों से झौर हर प्रकार की कुटिलता से घीरे घीरे पृथक्‌ हो जाती 
हैं। भ्रतएव विज्ञानकुशल जातियों के साथ वैज्ञानिक युद्धों की तैयारी करना राजनैतिक भूल है भौर आरयों के पास 
कलायुक्त युद्धोपकरणों के प्रभाव के कारण वर्णव्यवस्था को निकम्मी बतलाना उससे मी अधिक भूल है। क्योंकि 
सम्य जातियों के साथ प्रार्यों ने सदैव वैदिक विचारों और आ्रारयआ्राचारों के ही द्वारा युद्ध किया है श्लौर वैदिक विचारों 
. तथा प्रा्यत्राचारों से ही उन्हें परास्त किया है | इस प्रकार के युद्ध पूर्व समय में हुए हैं.। धूर्वकाल में यहाँ के ऋषियों 
ने झमेरिका, झास्ट्रे लिया, पेलिस्टाइन, मिश्र झौर ईरान में अपनी सभ्यता और झाचार का प्रचार करके वहाँ की 

प्रजा को पराजित किया है। यही कारण है कि आर्येसम्यता के आदिम राजनीतिज्ञ मनु मगवान्‌ कहते हैं कि-- 


एतह शप्रसतस्थ सकाशादग्रजन्मन: । 
स्व सव॑ खरित्रं शिक्षे रन्‌ पुथिव्यां सब मातदा: ॥। ( मनुस्मृति २।२० ) 


प्र्यात्‌ ब्रह्मावर्त के ब्राह्मणों से समस्त संसार के मनुष्य सदाचार की शिक्षा प्राप्त करें । प्राचीन आये ऋषि 
प्रपनी इसी बैदिक शिक्षा-सदाचार--से संसार की समस्त जातियों को अपना शिष्य बनाकर उन पर प्रपनां प्रभाव 
ऊजमाते थे । झाज भी वैदिक विचारों को प्रचारों के द्वारा और प्रार्यश्राचारों को प्रपने सादे श्लौर तपस्वी व्यवहारों 
के द्वारा हम दूसरी सभ्य जातियों तक पहुँचा सकते हैं भौर उन्हें प्रभावित कर सकते हैं। ऐसा करना हमारी सभ्यता 
का एक विशेष श्रजु है। ग्राज यदि हम श्रार्यमोजन, आ्रायेवस्त्र, भायंग्रह और गायेंगृहस्थी के साथ अपना निर्वाह 
करने लगें और श्ू मार, विलास तथा कामुकता को छोड़कर तपस्वरी बन जायें और देशदेशान्तरों में जाकर अपने 
प्राचार का नमूना दिखलाते हुए वैदिक विज्ञान का प्रचार करें, तो सभ्य जातियाँ हमारी सभ्यता को स्वीकार कर 
लें और अ्रतायास हो परास्त हो जायें और परतस्त्रता नष्ट हो जाय, इसमें जरा भी सन्देह नहीं । क्योंकि विदेशियों 
ने हमको हमारी झसली सभ्यता से हटाकर ही--हमें शौकीन, ढिलासी झ्यौर लोलुप बताकर हों-ग्रुलाम बनाया 
है । इसलिए यदि हम अ्रपनी वैदिक रहन सहन में आ जायें, तो अनायास ही विजय प्राप्त कर सकते हैं। इस बात 
को हम भ्रपनी एक ऐतिहासिक आख्यायिका से झच्छी तरह समक्त सकते हैं । 


रामायण में लिखा है कि लंका जाते समय हनुमान को रास्ते में सुरता मिली । सुरसा ने हनुमान को खा 
डालने के लिए भुंहु फैलाया । हनुमान ने मी पझपना शरीर अधिक फुला दिया । इस पर उसने अपना सु है और 
भी भ्रधिक फैलाया । तब हनुमान ने श्रार्यनीति का स्मरण किया और झट छोटे हो गये । इतने छोटे हो गये कि उसके 
मुह में बिला गए। अत्यन्त छोटा होने के कारण न तो वह उन्हें दांतों से हों दवा सकती थी श्रौर न जिह्ना से ही 
टटोल सकती थी । भ्रन्त में वह लाचार हो गई और हनुमात उसके फेर से बच गये । यह्‌ श्रायेनीति की आश्यायिका 
है ॥ इसमें वतलाया गया है कि यदि समय झत्रु भ्रपनी विद्या, सभ्यता, घन, ऐम्वर्य, यस्त्र, शस्त्र श्रौर नीति का स्वरूप 
बेहद बढ़ा कर खा डालने के इरादे में हो तो झार्यों को चाहिये कि वे प्रपने अत्यन्त सादे, घारमिक शौर तपस्वी जीवन 
द्वारा हर प्रकार से उसकी महत्ता को निरथ्थक कर दें । सभ्य आज्ुओं के प्रति श्लार्यों की सटेद यही नीति रही है । 
उन्होंने स्देव बरबरों को दण्ड से और सभ्यों को उपदेश श्र तप से--सादगी और घामभिकता से---ही वश में करने 
का शायोजन किया है। इसीलिए उन्होंने शुद्ध घ॒र्मं का केन्द्र परिव्राट्‌ और झापदर्म का केन्द्र सम्राट्‌ को माना. है शऔर 
बबेरों को सम्लाट्‌ के द्वारा तथा सस्यों को परित्राट्‌ के द्वारा परास्त किया है और स्देव स्वतन्त्रता का ध्येय भपने 
सामने रक्‍्खा है। उन्होंने स्वतन्त्रता को श्रपनी सभ्यता का मूल माना है झौर सोते जागते इस बात को कभी नहीं 


६४० देदिदः सम्पसि 


भूले कि सर्थ परदर्श हुःछं सब सात्मदर्श सुझझु' अर्थात्‌ परवशता ही मद्ान्‌ दुःख है भौर स्वतन्त्रता ही महान्‌ सुख 
है । यही कारशा है कि झार्यों की इस मनोदृति को सफल बनाने के लिए मनु भगवान्‌ उपदेश करते हैं कि--- 
हदवीात्राजयीगाच्ल सवचीर्थ बलवत्तरण ! 
तस्मात्‌ स्वेनेंब दोयेंण मिमृहल्लीयादरीनू हिज: ॥ (मनुस्मृति) 

अर्थात्‌ भ्रात्ममल और राजबल में अपना ग्रात्मबल ही महान्‌ है, इसलिए आर्यों को चाहिये कि वे अपने सभ्य 
छात्रु को अपने झआत्मिक बल से ही निवारण करें | यही धर्म और आपद्धर्म का सारांश है। इस घर्म और श्रापद्ध में 
के मिश्रित बल को वर्णाश्नमव्यवस्था कहते हैं। यह वरशा[श्रिमव्यवस्था भारतीय वैदिक श्रार्यों के अतिरिक्त संसार में 
झौर कहीं नहीं पाई जाती । ब्रार्यो का धर्म इसी में प्रोतप्रोत है भौर यही श्रपने शुद्ध धर्म और भाषद्ध मं की विशाल 
नीति से लोक तथा परलोक से सम्बन्ध रखनेवाले श्र्थ, काम और मोक्ष में सामञझजस्य उत्पन्न करके केवल मनुष्य 
जाति को ही नहीं प्रत्युत समस्त प्राणिसमूह को सुखी झान्‍्त झौर मोक्षाभिमुखी बनाती है। यही ग्रायधर्म का झादशें 
है भौर यही धर्म की प्रधानता का रहस्य है । 

यहाँ तक हमने भारयसभ्यता का संक्षेप से वर्णन करके दिखलाया भौर बतलाया कि आार्यों ने वेदों के उपदेशों 
से किस प्रकार अपनी सभ्यता की रचना की और किस प्रकार उस सभ्यता फो संसार के लिए उपयोगी तथा लाभ- 
दायक सिद्ध किया । आर्यो की सभ्यता के इस प्रकार उपयोगी होने का कारण उसकी स्वाभाविकता है और 
स्वाभाविकता का कारण उसकी अपीरुषेयता ही है । यह अपौरुषेय श्रार्यत्रभ्यता मनुष्यक्ृत नहीं है, प्रत्युत वह पर- 
मात्मा की सुभाई हुई है। जिस प्रकार परमात्मा ने सृष्टि के आदि में झ्रार्यों को उत्पन्न किया है, उसी प्रकार 
परमात्मा ने ही उनकी सभ्यता को मी वैदिक ज्ञान के द्वारा निर्माण करने की सूचना दी है। यही कारण है कि 
श्रारयंसभ्यता संसार के समस्त मनुष्यों, पशु पक्षियों, कीटपतज्जों श्रौर तृण-पल्लवों को एक ही समान लाभदायक तथा 
सबको लोक परलोक के सुखोंकी देनेवाली सिद्ध हुई है। हमने श्रनेक प्रमारों से सिद्ध किया है कि यह सभ्यता 
बेदमन्दों के श्राधार एर रची गई है श्रोर पर्याप्त वेदभत्त्रों को लिखकर तथा भ्रार्यसभ्यता की रचना को दिखलाकर 
स्पष्ट कर दिया है कि दोनों अज्भू एक दूसरे में झ्रोतप्रोत हैं । यही वेदों की शिक्षा का रहस्य है भौर यही इस चतुर्थ 
खण्ड का सारांश है ! 

इस चहूर्थ खण्ड ही में इस पुस्तक के प्रधात प्रतिएाद्य विषय का वर्णाव है। हमने उपक़म में जिस प्राधुनिक 
योरपीय नेचरवाद से सम्बन्ध रखनेवाली विचारमाला को लिखकर भ्रौर उसमें कई एक ब्रुटियों की सूचना देकर हस 
पुस्तक का उपकम किया है, उस्ती भाव को इस चतुर्थ खण्ड में विस्तार से दिखला दिया है और उन त्रुट्यों की 
पूर्ति का उपाय भी इस चतुर्थ श्वण्ड ही में बदला दिया है ! हभते इस “वैदिक सम्पत्ति ' के चारों खण्ड लिखकर क्रम 
से यह बात थच्छी तरह स्पष्ट करने का प्रयत्न किया है कि वेद्र ही ईश्वरीय ज्ञान हैं, इसलिए उनमें बतलाई हुई 
बर्णाश्र व्यवस्था के द्वारा शुद्ध धर्म और श्रापद्धम के प्रतिनिधि परिवाट्‌ और सम्राट की सहायता से समस्त मनुष्य 
समाज को ईश्वरप्रासि की श्र लगाकर ही संसार को सुखी बनायः जा सकता है और इसी व्यवस्था के द्वारा 
सबको लोक तथा परलोक से' सम्बन्ध रखनेवाले ग्रर्थ, बर्म, काम भौर मोक्ष की प्राप्ति हो सकती है। यही इस 
बेंदिक सम्पत्ति का तात्पर्य है और यही संसार के सुख शान्ति का उपाय है ॥ 


ओ रेम्‌ 


वैदिक सम्पत्ति 


उपसहार 


बेदों के पाठ से, वैदिक साहित्य के अवलोकन से, वेदानुकूल भ्रन्य समस्त लौकिक बाइूमय के भ्रनुशीलन से और 
श्रा्यों के रहन-सहन, रीति-रिवाज;, तिथित्योहर, संस्कार और समस्त व्यवहारों पर एक गम्भीर दृष्टि डालने से सारी 
वैदिक सम्पत्ति का यही तात्पय निष्पन्न होता है कि मनुष्य मोक्ष को अ्रपने जीवन का लक्ष्य मानकर ऐसा व्यवहार करे 
कि जिससे स्वयं दीघंजीवन प्राप्त कर सके भर किसी भी प्राणी की झायु तथा भोगभों में किसी प्रकार का विध्न उत्पन्न 
न हो, प्रत्युत वर्णाश्वम के द्वारा समाज का ऐसा सझ्भुठइन हो कि सरलता से सबकी रक्षा होती रहे और शिक्षा तथा 
दीक्षा से समस्त प्राणिसमुदाय मोक्षाभिमुखी बना रहे । आर्यों की शिक्षा और सभ्यता के किसी अज्भ की श्रालोचना 
की जाय, तो उसकी अस्तर्भावना से इसी उद्देश्य की पूर्ति की आवाज सुनाई पड़ेगी। आझारयों के प्राचीस किसी 
राजा रानी, ऋषि, ब्राह्मण और वेश्य शूद्र आदि के जीवमचरित्र को बारीकी से पढ़ा जाय, तो उससे यही ध्वनि 
निकलेगी । भ्र्थात्‌ भायों की शिक्षा और सभ्यता उपयुक्त उद्देश्य में श्रोतप्रोत है। यही कारण है कि श्रार्यों की यह 
शिक्षा भौर सभ्यता श्रत्यन्त प्राचीन होने पर और अनेक प्रकार के संक़ों श्र विपत्तियों का सामना करते हुए भी 
झाज जीवित है । संसार में अनेकों सभ्यताओ्नों का जन्म हुआ, शौर विस्तार हुआ, पर आज उनका कहीं नामोनिशान 
भी बाकी नहीं है । किस्तु श्रार्यों का श्राहार-विहा र, वेश-भूषा, रहन-सहन, आचार-व्यवहार, यज्ञ-याग, दान-पुण्य, 
ब्रत-उपबास, घम्म-कर्म, दया-प्रेम, दर्शन-विज्ञान, योग-समाधि, कर्म-फल, बन्ध-मोक्ष, ब्रह्मचर्य, पातिब्रत, ग्रोभक्ति 
वाटिकाभक्ति और कृमि कीट श्रादि समस्त प्राणियों के साथ सहानुभूति श्रादि जितने आदिमकालीन मन्तव्य और 
कतंव्य हैं, वे भ्राज भी ज्यों के त्यों पाये जाते हैं । इससे यह सहज ही अनुमान हो सकता है कि झार्यों की सभ्यता में 
अपनी रक्षा कर लेने की पूरी योग्यता है श्रौर उसको चिरजीवी रखने की पूर्ण शक्ति है। इसीलिए हमने उचित 
समय पर उसको संसार के सामने फिर उपस्थित करने का श्रायोजन किया है । 


योरप में इस समय एक ऐसी अ्रवस्था की खोज हो रही है, जो सबको एक समान लाभदायक हो और स्वयं स्थिर 
रह सकते की शक्ति रखती हो । इस उद्देश्य को लेकर थोरपवासियों ने कई प्रकार की विधियाँ प्रौर भ्वस्थाएँ उपस्थित 
की हैं भौर उनकी ओर संसार की समस्त जातियाँ भ्राकषित भी हुई हैं। क्योंकि संसार का यह एक अ्रबल नियम है 
कि मनुष्य जिससे प्रभावित होता है, उसी का अनुकरण करने लगता है। आज समस्त संसार में योरप प्रभावशाली 
है । इसलिए सभी देश इसका शअ्रनुकरण करते हैं। जब वह भौतिक उच्नति के द्वारा श्वृद्धारिक अ्रमीरत का स्थाँग 
भरकर घनी शौर निर्धन फे--मालिक और नौकर के--रूप में दिखलाई पड़ा, तो संसार के सभी देशों ने उसी प्रकार 
की नकल करना पारम्भ कर दिया और जब वह कामरेड संस्था के द्वारा साम्थवाद का रूप भरकर सामने श्राया, 
तो सारे संसार में साम्यवाद का प्रचार होने लगा। जिस प्रकार उसने श्पनी जंगली झ्नवस्था से निकलकर भ्राज तक 
भाँति भाँति के भनेक रूप घारण करके प्नेक प्रकार के नमूने दिखलाये हैं श्र संसार को प्रभावित किया है, उसी 
तरह भ्रब वह समस्त स्वाँगों से हृताश होकर प्लौर थककर खुद ही कुदरती जीवन की शोर आने का इरादा कर रहा 
है। इरादा ही नहीं कर रहा है किन्तु कुदरती जीवन के भ्रनुकूल व्यवहार भी करना झारम्भ कर दिया है | योरप के 

छ्र 
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हजारों आदमी, सैकड़ों सस्थान्नी, सेक्डो पुस्तकों और सैकड़ों पत्रों के हारा वतेमान भौतिक सभ्यता का खण्डव कर 
रहे हैं, व्ठभान यांत्रिक उन्नति के द्वारा उत्पन्न हुई कला और बिलास तथा कामुकता का घोर विरोध कर रहे हैं और 
भौतिकवादके अतिवाये परिसखाम रूप यु्धो का तिरस्कार कर रहें है। इतना ही नहीं प्रत्युत हजारों मनुष्यों ने वर्तमान 
नागरिक जीवन का एरित्याग करके अद्भलों में सादा जीवन ('फिक्वापाई। /0०) बिताना भी आरम्भ कर दिया है । 
जिस प्रकार भव तक योरप देश की श्रन्य रीति-नीतियों का प्रभाव दूसरों पर पड़ा है, उसी प्रकार उस 

कुदरती जीवन का की प्रभाव दूसरों पर पड़ रहा है ओर संसार के समस्त देशों में इस प्रकार को रहन सहन को 
उपयोगिता की बड़ाई हो रही है । इद्धनाः ही नहीं किन्तु थोड़े बहुत मनुष्यों ने सः' " के समस्त देझ्षों में इस कुदरती 
जीवन के पअ्रवुकुल अपना जीवन बनाना भी आरम्भ कर दिया हैँ । इससे ज्ञात होता हू कि भौतिक उन्नति का नतीजा 
अ्रच्छी तरह सब पर विदित हो गया है, इसलिए अब निश्चय ही उस का अन्त होनेबाला है । क्योंकि कुदरती जीवन- 
वादियों की सरल और सीधी बातें सबके हृदय में घर कर जाती हैं, उनकी बातें हृदय में जम जाती हैं और इस बात 
की उमजु पैदा कर देती हैँ कि वर्तमान नार्गारिक जीवन से हटकर आरम्भिक रहने सहन के साथ. ही रहना चाहिये । 
लोगों को स्पष्ट दिखलाई पड़ने लगता है कि बिना कुदरती जीवन बताये और बिना श्यृज्भारिक जीवन से हटे जन- 
संड्या की वृद्धि का, समता की प्रवृत्ति का, दीघ॑जीवन की अभिलापा का और ईश्वर, जीव, क्ंफल ओर मोक्ष आदि 
पारलौकिक सभस्यात्रों का कोई अच्छा हल निकल ही नहीं सकता ; ठोक है, कुदरती जीवन से उक्त समस्याश्रों का 
हल हो सकता हैं। सम्भव है कि सादे सीधे जीवन से ब्ह्मचर्थ के लिए सहारा मिले भौर सादे संधे जीवन से 
साम्यवाद की भी उलमकन सुलक जाय भर दीब॑जीवन भी प्राप्त हो सके । पर इस योरपीय कुदरती जीवन में जो 
श्रुटि है जब तक वह न निकाल दी जाय तब तक यह सभ्यता चिरस्थायी नहीं हो सकती और न भ्रक्षिक दिन तक 
मनुष्यजाति का कल्याण ही कर सकती है * 


ू 


इस कुदरती सभ्यता में जो सबसे बड़ी जुटि है, वह यह है कि इस सभ्यता के प्रचार करनेवाले विद्वावू, मनुष्य 
को भी कुदरत के अनुसार चलनवाला एक प्रकार का पशु ही समभते हैं। वे सर्देव मनुष्य को रहत सहन के हृष्ठ 
पशुओं से ही दिया करते हैं । वे कहत हैं दि में पशुओं को भाँति भनुष्य भी कुदरत की ग्राशानुत्तार ही चलता 
था, तभी सुखी था और यदि वह फिर कुदरती आज्ञाओ्ओं का पालन करने लगे तो फिर सुखी हो जाय । पर यह बात 
ठीक नहीं है। क्योंकि मनुष्य में हम ग्राहारविहार सम्बन्धी जो नियम देखते हैं, वे पशुओं की भाँति कुदरत की 
श्राशात्रों पर अवलम्बित दिखलाई नहीं पड़ते । जिस प्रकार पशु अपनी खुराक को पहिचानता है झौर शअ्रपनी ही 
खुराक को खाता है, उप्त प्रकार मनुष्य की कोई खुराक नियत नहों देखो जाती । मनुष्य सभी कुछ खा जाता है और 
सभी कुछ पी जाता हैं, पर कुदरत उस झाहार का कुछ भी निशंय नहीं करती । यही हाल उसके विहं।र का भी 
है । न उसके मँथुत का कोई समय भुकरंर है और न वह ऋतुमती स्त्री की मन्ध झ्रादि से कोई सूचना हीं अ्रतुभव 
कर सकता है । इसलिए यह बात बिलकुल भलत है, कि आरम्भ में मनुष्य को पशुओं की भाँति कुदरत की ओर से 
सूचनाएं मिलती थीं। ऐसी दशा में इस अरकार के विचारों श्रौर तदतुसार व्यवहारों से भविष्य में बुत बड़ी हानि 
की झराशज्ुू है| क्योंकि जब तक इस प्रकार के विचार और आधार पढ़े लिखे लोगों के द्वारा व्यवहार में भ्रा रहे हैं 
तभी तक खेरियत है । परन्तु ज्यों ही कुदरत की धुन मे पढ़ता लिखना छोड़ा गया त्यों ही--थोड़े दिनों में ही-- 
लोगों की हालत जज्भूली हो जायभी श्रीर कुदरती जीवन छुटकर जज्भूली जीवन हो जायगा । 

जज़ूली जीवन कुदरती जीवन नहीं है । क्योंकि कुदरती जीवन के श्रनुसार मनुष्य को केवज फंज ही खाना 
चाहिए, पर देखा जाता है कि जड्भली लोग प्रायः मांस ही भ्रधिक खाते हैं। इसी तरह कुदरती जीवन की शिक्षा के 
झनुसार 'ज़ारवर्जित जीवन हो बिताना चाहिए और सम्तान कमर पैदा करना चाहिए, पर जजूुली लोग बड़े ही 
अज्ञारप्रिय होते हैं, खुब शराब पीते हैं मौर भ्रमर्यादित सन्‍्तान उत्पन्न करते हैं। सब से बड़ा दोष तो उनमें यह है कि दे 
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शरपनी रक्षा नहीं कर सकते । विद्वानू जातियाँ सदेव उनको गुलाम बनाकर अपना काम कराती हैं श्रौर उनकी जड्रली 
रहन सहत को बदलकर श्रपनी जैसी बना देती हैं। इसलिए जज्भली जीवन में कुदरती जीवन के समा जाने की 
झनिवाय ग्राशझुूा है । यह बात ऐतिहासिक प्रमाणों से भी सिद्ध है। इस समय संसार में जितनी श्रसभ्य श्रौर 
जज्ुली जातियाँ हैं, वे सब पहिले की सभ्य, उन्नत झौर पढ़ी लिखी ही हैं, पर कारणवश शिक्षा के छूट जाने से 
श्राज इस दशा को प्राप्त हैं) ऐसी दशा में यह कभी ग्राशा नहीं की जा सकती कि कुदरती जीवन को स्वीकार कर 
लेने से पढ़ना लिखना छोड़कर एक प्रकार का पशु हो जाने से--मनुष्य उस आदर्श कुदरती जीवन' का पालन करता 
रहेगा जो पढ़े लिखे मेचरपरस्त पादवचात्यों के मस्तिष्कों में घूम रहा है। वह जीवन तो तभी तक टिक सकता है जब 
तक शिक्षा के द्वारा भले बुरे, झौर हानि लाभ का ज्ञान है। शिक्षा के विदा होते ही कुदरती जीवनवाले लोग 

_ जजूली हो जायेंगे और दूसरी शिक्षित जातियों के द्वारा गुलाम बनाये जायेंगे श्रौर खुशी से दूसरों की सभ्यता को 
स्वीकार कर लेंगे । इसलिए विद्या शोर शिक्षा से उपेक्षा करानेवाली और भोले मनुष्यों को जड्भुली बनाकर दूसरों 
का गुलाम बनानेवाली कुदरती रीति तीति और रहन सहन एकदम ही श्रुटिपूर्ण है । 


इस सभ्यता में सादगी, सदाचार, फलाहार, ब्रह्मचये, शान्ति और विशाल भावनाओ्रों का जो चित्र दिखलाई 

पड़ता है बह नेचर का उत्पन्न किया हुश्रा नहीं है, प्रत्युत वह उच्च शिक्षा से ही उत्पन्न हुआ है श्रौर उच्च सभ्यता का 

ही फल है। मूर्ख, अ्रसभ्य और जड्भली मनुष्यों के मस्तिष्क में इस प्रकार की भाववाओं का उदय हो ही नहीं प्कता । 

ऐसी भावनाएँ तो तब उदय होती हैं जब कई पीढ़ियों तक उच्च शिक्षा का प्रचार रहता है श्लौर शिक्षित नेत्रों को कई 

प्रकार के सामाजिक उतार चढ़ाव देखने को मिलते हैं। पाश्चात्य विद्वानों को जो कुदरती जीवन से सम्बन्ध रखने 

बाले विचार सूभे हैं उनकी सु का भी यही कारण है! उनको उच्च शिक्षा के साथ साथ कई एक सामाजिक 

क्रान्तियों के भी भूत इतिहास पढ़ने को मिले हैं और कई एक क्रात्तियाँ स्वयं देखने, सुनने श्रौर अनुभव करने को भी 

मिली हैं । इतना ही नहीं किन्तु वैज्ञानिक खोजों के द्वारा उनको यह भी निश्चय हो थया है कि मनुष्य सृष्टथत्पत्ति 
के समय हर प्रकार के रोग दोष और दुःख दारिद्रों से मुक्त था । ८ इसीलिए वे कहते हैं कि मनुष्य को उसी ग्राहार- 

विहार और उसी रहन-सहन के साथ रहना चाहिये जो आदिम काल में थी । हम भी कहते हैं कि ठीक है झारम्भिक 

रीति-नीति, रहन-सहन श्रौर आहार-विहार उत्तम था, इसलिए उसी प्रकार से मनुष्यमात्र को रहना बाहिये, किन्तु 
प्रश्न तो यह है कि क्या वह रहन सहन ऐसी ही थी जैसी कि नेचरवादी बतलाते हैं, क्‍या प्रादिमकालीन मनुष्य के 

सुख-शान्ति का कारण नेचर था झोर क्‍या मनुष्य की भ्रादिमकालीन स्थिति पशुओं की सी थी ? यदि ऐसी ही थी, 

तो भ्राज मनुष्यों की वह पशुता कहाँ चली गई झभौर उसके झाहार-विहार, रहन-सहन झौर रीति-तीति की प्रेरणा 

झाज भी नेचर की झोर से क्‍यों नहीं होती ? जब आज नेचर की और से मनुष्य को किसी प्रकार की सूचना नहीं 

मिलती, तो सहज ही अनुमान कर लेना चाहिये कि प्रारम्भिक अवस्था में भी मनुष्य को लेचर की झोर से कोई 

प्रेरणा नहीं होती थी भौर न उस समय के सुख-धान्ति का कारण नेचर भथवा पशुदश्ा ही थी। प्रस्युत वर्तमान 

काल की ही भाँति उस समय की सुख-शात्ति का कारण भी ज्ञान, समझ भौर सोचते विन्ञारने की दाक्ति ही थी ! 
जिस प्रकार ध्राज शान, समझ झ्ौर विवार करते की दाक्ति विक्षा भौर गुरपरम्परा से प्रात होती है, उसी हरह्‌ 

/भादिम ज्ञान परमाष्मा से प्रात हुपा था, इसीलिए उस प्रारम्भिक शातर, सम झौर विज्ञारशक्ति को भायों ते 
भ्रपौरषेय कहा है ध्ौर उसी को बेद भर्थात्‌ ईश्वरीय शान के नाम से सूचित किया है! इस भ्ारम्भिक वैदिक ज्ञान में 
मनुष्योपयोगी मे समस्त बातें तो ज्यों की त्यों हैं ही जिनको नेचरवादी लोग उपस्थित करते हैं, किस्तु हतके भ्रतिरिक्त 
कुछ बातें झोर भी हैं जिनके द्वारा बेदिक सभ्यता स्थिर रह सकती है प्रौर दूसरों के प्रभाव से क्‍्पनी रक्षा भी कर 
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पढे बैंदिक सम्पत्ति 
सकती है | यह बात हमारी कल्पना नहीं है, प्रत्युत प्रत्यक्ष है और सब लोगों के श्रनुभव योग्य है । भारतीय म्रायाँ 
की वैदिक सभ्यता लाखों वर्ष से सेकड़ों विध्नवाधाओं का सामना करती हुई भी श्राज तक सुरक्षित है । इससे सहज 
ही अनुमान किया जा सकता है कि इस सभ्यता में नेच रवादियों की सभ्यता के गुण तो हैं ही प्रत्युत कुछ विद्या और 
रक्षासम्बन्धी ऐसे भी गुण हैं जो नेचरवादियों की सभ्यता में नहीं हैं। यही कारण है कि नेचरवादी सभ्यता को 
किसी देश या जाति या राष्ट्र के कुछ थोड़े से व्यक्ति ही स्वीकार कर सकते हैं, सारा देश और सारा समाज नहीं । 
क्योंकि समस्त समाज के स्वीकार कर लेने से थोड़ी ही पीढ़ियों के बाद समस्त समाज के जद्धली हो जाने का डर है श्रौर 
दूसरी सभ्य जातियों से अपनी और अपनी सभ्यता की रक्षा कर लेना कठिन है। पर वैदिक श्रार्यसभ्यता में इस प्रकार 
के भय की आशा नहीं है, इसलिए मनुष्यजाति के लिए वैदिक झ्ार्यमभ्यता ही उपयोगी है, श्रन्य कोई नहीं । 

वैदिक आयेसभ्यता तैदिक होने से ही अ्रपौरतेय श्र्थात्‌ ईश्वरीय कहलाती है। क्योंकि सनातन से श्रायों का 
यही विश्वास रहा हैं कि वेद श्रपौरुषेय हैं--ईश्व रीय हैं । किस्तु झार्यों में अनेकों अनाये जातियों के सम्मिश्रण के 
कारण वैदिक और लौकिक साहित्य में नवीन विचारों औ्ौर तवोन ग्राचारों का प्रश्षेप हो गया है, जिससे वेदों की 
श्रपौरुषेयत! में लोगों को शद्धा होने लगी है । लोग कहते हैं कि वेदों में हिसा, असभ्यता, इतिहास श्रौर ज्योतिष 
सम्बन्धी वर्णनों से ज्ञात होता है कि वे ईश्वरीय नहीं हैं, प्रत्युत बहुत ही अर्वाचीन हैं और बहुत ही साधारण ज्ञान- 
वालों की रचना हैं। इसके सिवा पाश्चात्य विज्ञान का सहारा लेकर लोग यह भी कहते हैं कि जब मनुष्य अपने उत्पत्ति- 
काल से ही विकास के द्वारा क्रम क़म उन्नति करता हुआ आगे बढ़ रहा है तब उसको अ्पौरुषेय ज्ञान की झः ह्यकता 
ही कया है? यद्यपि सुनने मेंय बातें ठीक प्रतीत होती हैं, पर इनमें कुछ भी सार नहीं है। क्योंकि जो वेद कहते 
हैं कि 'मा हिस्यात्‌ सर्वाणि भूतानि' अर्थात्‌ किसी भी प्राणी की हिसा मत करों और 'सभ्य सभा में पाहि ह्टाव है 
सभ्य इस मेरी सभा की रक्षा कर, उन वेदों में हिसा और श्रमभ्यता की आहांका करना नितास्त हो अनुचित है ! 
इसी तरह इतिहास में आये हुए पुरूरवा, नहुप, ग्रयाति. पुरु, भ्रत्रि, जमदग्नि, ब्रज, अबे, अयोध्या, गद्भा और सरस्वती 
झादि नामों को वेदों में देखकर इतिहास की ग्राश्ंक्रा करना भी उचित नहीं है । 

क्योंकि वेदों में थे नाभ सूर्य, नक्षत्र, विद्य त, किरण, नेत्र, गौगोष्ठ, शरीर और वाणी झादि के लिए आये हैं । 
किसी खाप्त व्यक्ति, जाति और समाज अथवा देश नगर के लिए नहीं । हाँ, इतिहासों और पुराणों में ये नाम व्यक्तियों 
के लिए अवदय आये हैं, परन्तु उन व्यक्तियों का नामकररा करने के पूर्व भी थे नाम उपस्थित थे और श्रपना कुछ अर्थ 
रखते थे। अर्थात्‌ पुरूरवा, अत्रि, बज, अयोध्या और सद्भा आदि का नाम रखते समय ये शब्द कल्पित नहीं कर लिये गए 
थे, प्रत्युत ये शब्द इन व्यक्तियों के पहिले भी मौजुद थे और अन्य अवच्य पदार्थों के नामों के लिए काम में आते थे ! वह बात 
हम आज भी अनुभव करते हैं। झ्राज भी हमको जब्र किसी पदार्थ के नामकरण की आवश्यकता पड़ती है, तो नामवाले 
शब्द हमारे पास पहिले ही से सूरक्षित मिलते हैं और उन्हीं में से चुतकर हम अ्रभीष्ट पदार्थ का नाम रख देते हैं । 

इसी तरह पुरूरवा आदि राजाओशों के भी जब नाम रक्खे गये थे तब भी पुरूरवा श्रादि नाम उनके पिता के 
पास पूर्व से ही उपस्थित थे । इसलिए बेद में ञ्राये हुए झ्ब्द व्यक्तियों के बाद के नहीं हैं प्रत्युत व्यक्तियों से बहुत 
काल पूर्व के हैं। रहा वेदों में कहीं कहीं पुरूरता आदि शब्दों के साथ साथ युद्ध, विवाह भ्रौर ऐसी ही श्रनेक सामा- 
जिक बातों का वर्शानत, वह मनुष्यों का नहीं प्रत्युत आकाशीय पदार्थों का है। क्योंकि वेदों में एक श्राकाशीय जगत 
का भी वर्शांन है, जिसमें इस लोक की ही भाँति समस्त पदार्थों की चरचा की गई है। 

इसी अभ्रलौकिक चरचा के साथ लोकिक व्यक्तियों के चरित्रों का सम्मिश्रण करके पुराणकारों ते बेद के आक।- 
छ्षीय वरांनों श्ौर श्रलद्धारों के भाष/ का विस्फोट किया है। भागवत १।४।२८ में स्पष्ट लिखा है कि “भारतव्यपवेशेन 
झ्वाम्नयार्थश्र दशित:' भ्रर्थात्‌ भारतीय इतिहास के मिष से वेद का भ्रर्थ ही प्रदर्शित किया गया है। इसीलिए 
महाभारतकार कहते हैं कि 'इतिहासपुराणाभ्या पेई सशुपत्र हयेत्‌' अर्थात्‌ इतिहास और पुराणों से ही वेदों का 
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मर्म जाना जाता है। कहने का तात्पय यह कि वेदों में इतिहास से सम्बन्ध रखनेवाला कुछ भी वर्णन नहीं है। इसी 
तरह वेदों में ज्योतिषसम्बन्धी भी किसी ऐसी घटना का वर्णन नहीं है, जिससे वेदों का समय निकाला जा सके । 
यदि वेदों में काल सूचित करानेवाले ज्योतिषसम्बन्धी वर्णन होते, तो उनमें वधू को भध्र,वत्तारा दिखलाने का वर्णन 
भ्रवश्य होता । क्योंकि सभी जानते हैं कि विवाह के समय वधु को ध्र,वतारा का झवलोकन कराना आारयों का बहुत 
भ्राचीन रिवाज है| इस क्रिया का वर्शान सूतरग्रन्थों में भी आया है, परन्तु बेदों में इसका वरशोन नहीं है । यदि वेदों 
में भ्र्‌वतारे के अबलोकन का वर्णन होता, तो इस घटना से निस्सन्‍्देह ज्योतिष की गणना के द्वारा वेदों का समय 
निकाला जा सकता । क्योंकि ध्र्‌वतारा हमेशा से ही इस स्थान पर्‌ नहीं है । वह दो हजार वर्षों से ही इस स्थान 
में श्राया है इसके पूर्व अर्थात्‌ सम्‌ ईस्वी के २८२७० वर्ष पूर्व इ्स प्रूव के स्थान में दूसरा ही तारा था, परल्तु 
उसका भी वर्णन बेद में नहीं है | + 

इस घटना से बहुत ही भ्रच्छी तरह स्पष्ट हो जाता है कि वेदों में ज्योतिषसम्बन्धी किसी भी ऐसी घटना का वर्णन 
नहीं है, जिससे वेदों का समय निकाला जा सके। क्योंकि जब वेदों में श्रार्यों के विवाह जैसे महत्वपूर्ण घामिक संस्क्रार की 
अत्यन्त प्रावश्यक क्रिया का भी वर्णान नहीं है, भ्र्थात्‌ जब ज्योत्तिषसम्बन्धी प्र व झ्रवलोकन का भी वर्णन नहीं है, तब 
ज्योतिषसम्बन्धी दूसरी ऐसी घटना्रों के वर्णन की आशा रखना जिनसे बेदों का समय निकल सके, नितान्‍्त भ्रम है। 
इसलिए वेदों का समय न तो ऐतिहासिक शब्दों से निकाला जा सकता है श्र न ज्योतिषसम्बन्धी किसी घटना से ही। 
इसका काररा यही है कि वेदों का प्रादुर्माव किसी ऐतिहासिक काल में नहीं हुआ्ना, प्रत्युत उस समय हुब्ना है, जिस समय 
मनुष्यों की उत्पत्ति का प्रारम्भ था, इसलिए बेदों की प्रादिमकालीनता पर कुछ भी सन्देह नहीं हो सकता । 

बेदों की इस आदिमकालीनता के प्रबल प्रमाण श्रार्यों के श्रादिमकालिक इतिहास में सुरक्षित हैं । श्रार्यों की 
ऐतिहासिक खोज को पूबंकाल की ओर बढ़ाने से वेदों का समय झ्रादिसृष्टि तक जा पहुंचता है। सम्राट्‌ चन्द्रगुप्त के 
सरकारी दफ्तर से मेगस्थनीज ने जो राजवंशावलि प्राप्त की थी, उसकी पीढ़ियों श्लौर उन पीढ़ियों के लिए दिए हुए 
वर्षों को आज तक जोड़ने से ८७०१ वर्ष होते हैं। यह नौ हजार वर्ष का समय संसार की समस्त सभ्यताभों से श्रघिक 
प्राचीन है | मिश्र, वेबिलन और सीरिया आझ्रादि देशों की प्राचीन से भी प्राचीन सभ्यताएँ इसके बाद ही की सिद्ध होती 
हैं । परन्तु श्रार्यों के इतिहास में इस काल के पूर्व का ऐतिहासिक प्रमारा भी शतपथ ब्राह्मण में विद्यमान है । शतपथ 
ब्राह्मण ६२२१८ में लिखा है कि 'एवा हू संवत्सरस्य प्रथमा रात्रियेत्फाल्गुनी पूर्णनासी' प्र्थाव्‌ निश्चय ही यह 
फाल्गुनी पूर्णेमासी संवत्सर की गश्रथम रात्रि है । यह उस समय का वाक्य है, जिस समय फाल्युनी पूर्णोमासी से संवत्सर 
का प्रारम्भ होता था। ज्योतिषियों ने हिसाब लगाया है. कि उस समय वसन्तसम्पात उत्तराभाद्रपद नक्षत्र में होता 
था । परन्तु इस समय वसन्तसम्पात पूर्वाभाद्रपद में होता है। श्र्थात्‌ सम्पात्त की एक पूर्ण प्रदक्षिणा हो चुकी है 
शौर भ्रब दूसरी प्रदक्षिणा का झ्रारम्भ है। सम्पात्त की पुर प्रदक्षिणा में २१००० वर्ष लगते हैं, भ्रतः इक्कीस 
हजार वर्ष की प्रदक्षिणा को पूर्ण करके एक हंजार वर्ष से दूसरी प्रदक्षिणा प्रारम्म हो गई है, भ्रतएवं शतपथ 
ब्राह्मण का उक्त बाक्य २२००० वर्ष का प्राचीन है। उक्त वाक्य में भ्राँखों देखा वर्रान है, जिससे स्पष्ट हो जाता है 
कि शतपथ ब्राह्मण का यह भाग वाईस हजार वर्ष का पुराना है। 
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६४६ बेदिक सम्पत्ति 


जिन ब्राह्मसप्रन्थों की प्राचीनता इतनी पुरानी है, उन्हीं ब्राह्मणों के अवलोकन करने से ज्ञात होता है कि इन 
ब्राह्मणों के पूर्व भी एक पूर्ण साहित्य और भी उपलब्ध था, जिसमें छन्द, व्याकरण, ज्योतिष, इतिहास और भश्रन्य 
अनेकों विद्याओों के ग्रन्थ उपस्थित थे । उपनिषदों से जहाँ तहां 'तदेष ज्लोक: लिखकर जो अनेक श्लोक उद्धुत किये 
गये हैं, वे उसी लुप्त साहित्य के हैं। इसके भ्रतिरिक्त ब्राह्मण ग्रन्थों में वेदों के नवीत और प्राचीन ऋषियों का भी 
वर्णान श्राता है। ऐसे ऋषियों का वर्णान श्राता है, जो इस समय वेदों के ऋषि नहीं माने जाते, किन्तु किसी समय 
माने जांते थे । इतना ही नहीं प्रत्युत ब्राह्मणग्रन्थों में वेदों के खैलिक (प्रक्षित) भागों भर वेदों की अनेकों शाखाप्रों 
का भी वर्णन झाता है, जिससे प्रच्छी तरह स्पष्ट हो जाता है कि वर्तमान ब्राह्मणसाहित्य के पूर्व भी एक विस्तृत 
साहित्य उपस्थित था, जो भ्रब श्रप्राप्य है। 


इस साहित्य को भी यदि हम पच्चीस हजार वर्ष से भी झागे पत्चीस हजार वषं पूर्व तक ले जाय॑, तो कोई आपत्ति 
की बात नहीं दिखलाई पड़ती । क्‍योंकि वर्तमान सूर्यसिद्धान्त जिस प्राचीन सूर्येसिद्धान्त के ग्राधार पर बनाया गया है, 
उसका समय ज्रेता के श्रादि तक जा पहुँचता है, जिसके लिए लाखों वर्ष का समय झावश्यक है । 

इस साहित्य के पूर्व बेद के उन ऋषियों का समय श्राता है, जो इस समय वेद के भन्‍्त्रों पर लिखे हुए हैं । इनका 
समय उपर्युक्त साहित्य से भी प्राचीन है। इन ऋषियों के साथ ही साथ वेदों के सूक्तों पर श्रव तक श्रत्यन्त प्राचीन 
अर्थात्‌ आदिमकालीन ऋषियों के भी नाम लिखे हुए मिलते हैं। इत आदिमकालीन ऋषियों में सबसे प्रधान ऋषि 
मनुष्यजाति के झ्रादि पितामह भगवान्‌ वैवस्वत मनु हैं। मनृष्यजाति का प्रारम्भ इन्हीं वेवस्वत मनु के शासनकाल 
में हुआ है, इसीलिए मनुसम्बन्धी होने से मनुष्य, मनुष्य कहलाते हैं। इन आदिम मनु का नाम ऋग्वेद के अनेक 
सूक्तों से साथ ऋषियों में लिखा हुआ है। इतना ही नहीं प्रत्युत ऐतरेय ब्राह्मण ५।१४ में लिखा है कि वेवस्वत मनु 
ने अपने छोटे पुत्र नामानेदिष्ट को दो सूक्त भी दिये थे । यही कारण है कि ऋग्वेद मण्डल दश के ६१ वें और ६२ 
बें सूक्त का ऋषि मनुपुत्र नाभानेदिष्ठ ही आज तक लिखा हुप्नरा रहा है। ऐसी दया में वेदों की प्राचीनता मनुष्य 
की झआादिभकालीनता तक जा पहुँचती है, इसमें सन्देह नहीं । 

श्रब रही बात वेदों की झपौरुषेयता को । इस पर लोग कहते हैं कि जब विकासक्रम से मनुष्य अ्रपनी उन्नति 
करता हुआझ्ला झाज तक झा रहा है, तब उसके लिए अपौरुषेय ज्ञान की कुछ भी झ्ावश्यकता नहीं है । वह तो अनुभव 
के द्वारा घीरे धीरे वंशानुक्॒म से श्राप ही झ्राप ज्ञानवृद्धि कर सकता है, इसलिए अपौरुषेय ज्ञान का पचड़ा लगाना 
ठीक नहीं है। सुनने में यह बात ठीक मालूम होती है, परन्तु जब हम अनुभव और वंशपरम्परा पर ध्यान देते हैं, तो 
ज्ञात होता है कि मनुष्य का ज्ञान वंशपरम्परा के श्रनुभव का फल नहीं है। हम रोज देखते हैं कि पतिज्भा चिराग के 
पास झ्राता है और झाँच लगने पर भागता है, फिर प्राता है और भ्रन्त में जल मरता है । उसका अनुभव उसकी ज्ञान- 
वृद्धि में कुछ भी सहायता नहीं करता और न यह प्ननुभव पतिज्ल के बंशजों में कुछ भी ज्ञानवृद्धि का कारण होता है । 
जिस तरह लाखों व पूर्व पतिद्भं चिराग में जलते थे, उसी तरह उनके बंशज आज भी जलते हैं । पतिज्ों को जाने 
दीजिये, हम तो देखते हैं कि इस ज्ञानवान्‌ प्राणी मनुष्य के वंशजों में भी अनुभव के संस्कार नहीं उतरते । 


यह कहीं नहीं देखा गया कि प्रमुक खानदान में दस पीढ़ी से पंडिताई हो रही है, इसलिए अव उस खानदान 

में जो लड़के पैदा होते हैं, उनको पढ़ना नहीं पड़ता, प्रत्युत वे पढ़े पढ़ाये ही पंदा होते हैं। जब यह बात देखने में 
नहीं झ्राती तब कैसे मान लें कि पिता का अनुभव पुत्र को मिलता है? संसार में तो इससे उलटा देखा जाता है । 

संसार में भत्यक्ष देखा जाता है कि भारतवर्ष के प्राचीन ऋषि मुनि जितने उन्नत थे, जितने ज्ञानपटु थे और जितने 

योद्धा थे, उनके वंशज वंसे नहीं हैं। ऋषिवंशजों से तो उनकी पुरानी पूजी भी जाती रही है ) ऐसी दशा में यह 

नहीं कहा जा सकता कि ज्ञान अनुभव से बढ़ता है और श्राप ही आप वंशजों को मिलता है। ज्ञान यदि स्वयं 

उपाजित होता, तो भ्रनुभब से बढ़ता झौर पैतृक संस्कारों के द्वारा ग्राप ही श्राप वंशजों को मिलता | किन्तु ज्ञान तो 
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नैभित्तिक हे--दूसरे के निमित्त से मिलता है---इसलिए बह श्राप ही प्राप वंशजों में संक्रमित नहीं हो सकता । श्राज 
जब इतनी ज्ञानोन्नति हो जाने पर भी मनुष्य अपने अनुभव से ज्ञान की उन्नति नहीं कर सकता--कोई जंगली मनुष्य 
अपने आप बिना पढ़े पढ़ाये ही रेखागणित का झाचायें नहीं हो जाता--तो उस समय जब मनुष्य झ्ादिम दक्षा में 
था--नवजात था--कैसे कहा जा सकता है कि उसने अपने अनुभव से ज्ञान में उन्नति कर ली और वह ज्ञान उसके 
बंशजों में संक्रमित हो गया ? ऐसी दक्षा में यही कहा जा सकता है कि ज्ञान नैभित्तिक होता है श्ौर प्रादिसृष्टि में 
वह ज्ञान मनुष्यों को परभात्मा के ही निमित्ता से मिला है । 

परमात्मा के निमित्त से जो ज्ञान आदि में मनुष्यों को मिला है, उसीको भ्रपौरुषेय ज्ञान--बवेद--कहते हैं । यह 
वेदशञान जिस भाषा के द्वारा दिया गया है, उस भाषाकी उत्पत्ति संसार की किसी माषा से नहीं हुई और न वह 
भाषा संसार की किसी भ्रावाज की नकल से या मनुष्य के स्वाभाविक उच्चा रणों से आप ही श्राप उद्धत हुई है। 
क्योंकि हम संसार में देखते हैं कि जिस प्रकार की वर्णात्मक ध्वनि मनुष्य के मुख से निकलती है, उस प्रकार की 
स्पष्ट ध्वनि संसार में और किसी स्थान से नहीं निकलती | इसलिए मनुष्य अपने वरणों को दूसरी ध्वनियों से नकल 
नहीं कर सकता + यदि बाहरी ध्वनियों से भनुष्य वर्णों की नकल कर सकता तो श्राज संसार में किसी भी जाति 
की वर्णामाला अ्पूर्णं न होती । सब लोग बाहरी ध्वनियों से वर्शामाला बढ़ा लेते । पर बात यह नहीं है। जिनकी 
भाषाओरों में टवर्ग नहीं है, वे टवर्ग को विना मनुष्य के मुख से सुने और किसी सूरत से भी उत्पन्न नहीं कर सकते । 
इसलिए भाषा बाह्य ध्वगियों से नहीं बन सकती । इसी तरह भाषा आप ही आप मनुष्य के मुख से भी नहीं निकल 
सकती । क्योंकि मनुष्य वही वर्ण बोलता है, जो सुनता है । जो वर्णों नहीं सुनता उनको बोल भी नहीं सकता । 

इसलिए भाषा न तो बाह्य ध्वनियों से नकल की जा सकती है झ्लौरन आप ही श्राप मनुष्य के मुख से ही 
निकल सकती है, भ्रत्युत बहु केवल परमात्मा की ही प्र रणा से उत्पन्त हो सकती है, श्रन्य उपायों से नहीं । इसरा 
उपाय भ्रपअ्रष्टता का है। दूसरी भाषाओं से श्रपश्रष्ट होकर नवीन भाषाएँ बन सकती हैं, परन्तु वेदभाषा किसी 
दूसरी भाषाझों का अ्रपश्र श्ञ भी नहीं है। क्योंकि ग्रपञ्नश सदेव क्लिष्ट उच्चारणों से सरल उच्चारणों की भ्रोर 
झौर विस्तृत वर्णेमाला से संकुचित वर्शामाला की शोर जाता है। हम देखते हैं कि वेदों की वर्शामाला संसार मर 
की वर्णंमाला से विस्तृत और क्िष्ट है। इसमें ऋ, लू, ष, क्ष, जञ, घ, छ, ढ, ध, भ, ड. ण, ज, शौर ४ आदि ऐसे 
उच्चारण हैं, जो इसकी क्लिप्टता श्रौर विशालता के उत्कृष्ट प्रमाण हैं, इसलिए वह दूसरी भाषाओं का श्रपश्न शञ नहीं 
हो सकती । कहने का तात्पयं यह कि जो वैदिक भाषा किसी भाषा का अ्पश्र श नहीं है, मौलिक है, वह न तो श्राप 
ही आप उच्चारित हो सकती है ग्लौर न वह संसार की श्ावाजों से नकल ही की जा सकती है। इसलिए वह 
अपौरुषेय है और उस भाषा को मनुष्य तक पहुँचानेवाला सिवा परमात्मा के श्रौर कोई नहीं है । वैदिक भाषा की 
प्रेरणा परमात्ना ने ही की है, पर स्मरण रखना चाहिये कि परमात्मा ने इस भाषा को निष्प्रयोजन नहीं दिया । उसने 


मनुष्य को उन्नति करने के लिए इसे दिया है, इसलिए वेद भाषा साथंक है श्रौर उसी अर्थशहित भाषा को वेद 
अर्थात्‌ वेदज्ञान कहते हैं । 


संसार में जितनी भाषाएँ फैली हैं, सब उसी वैदिक भाषा का ही भअ्रपश्र श हैं । इसी तरह संसार में गणित, 
ज्योतिष्‌, वैद्यक, दर्शन और घर्भ से सम्बन्ध रखनेवाला जो कुछ ज्ञान फैला है, वह भी वेदों के ही ज्ञान से फंला 
है । जिन वैदिक ऋषियों ने संसार में भाषा, ज्ञान, घम्में शोर सभ्यता का विस्तार किया है, वे कहते हैं कि इस ज्ञान 
का प्रचार करनेवाला 'स पुर्वेषासपि गुरु: अर्थात्‌ पूर्वजों का भी गुरु परमात्मा ही है। उसी के श्वासभ्रूत वेदों के द्वारा 
शादिसृष्टि में यह ज्ञान प्राप्त है। इसलिए नेचरवादी जो कहते हैं कि झ्ारम्भ में मनुष्य हर प्रकार से सुखी था, इसका 
यही कारण है कि वह परमेश्वर के दिये हुए वैदिक ज्ञान के द्वारा ही उत्पन्न हुआ था झौर उसी के अनुसार व्यवहार 
करता था और हर प्रकार से सुखी भी था | इस बरणुंन से सहज ही भ्रनुमान कर लेना चाहिए कि मनुष्य को सुख, 
शान्ति का वही भागे उत्तम हो सकता है, जो आदिमकालीन है और ईश्वरप्रदत्त वेदानुकूल है । 


६४८ वेदिक हम्पत्ति 


ग्रद्यपि यह सत्य है कि वेदज्ञान ईश्वरीय है और उसी के अनुसार मनुष्य का व्यवहार होना चाहिये, किन्तु हम 
देखते हैं कि आज संसार में नाना प्रकार की मनमानी सभ्यताशों को स्थिर करने के लिए प्रत्येक जाति के लोग 
अपने अपने बच्चों को नाना प्रकार की प्रवृत्तिवाली शिक्षा दे रहे हैं। यदि उनसे कोई उन शिक्षाओ्रों के विषय में यह 
पूछे कि आप लोग किस अधिकार से अपने बच्चों को इस प्रकार की शिक्षा देते हैं ? त्तो वे सिवा इसके कि बच्चों को 
हमने पैदा किया है और पालन किया है, इसलिए हमको अधिकार है कि हम उनको अपनी रुच्ति के अनुसार अमुक 
रीतिनीति की शिक्षा दें और कोई दूसरा उत्तर नहीं है। परन्तु यदि कोई फिर प्रश्न करे कि कया बच्चों ने आपके 
पास कोई दरख्वास्त भेजी थी कि झ्राप हमें पैदा कीजिये, पालिये श्रौर मनमाने ढंग की शिक्षा देकर अ्रपती रुचि का 
बना डालिये ? तो सिवा इधर उधर की बातें बनाने के और कोई उत्तर नहीं बन सकता । इसलिए संसार की किसी 
जाति या मनुष्य को यह अधिकार नहीं है कि वह शिक्षा के नाम से, सभ्यता के नाम से और धर्म के नाम से अपने 
बच्चों को या संसार के किसी भी मलुप्य को झ्पनी रुचि के अनुसारं अ्रमुक रीतिनीतिवाला बनाये। क्योंकि शिक्षा 
की मनमानी नीति स्वीकार करने से--भविष्य सन्‍्तान को केवल अपने मनोरंजन का खिलोना बनाने से--संसार 
में कभी सुख और शान्ति स्थापित नहीं हो सकती, अतएव शिक्षा श्रौर धर्म प्रचार की नीति ऐसी होनी चाहिये, जो 
संसार में किसी प्राणी के प्रतिकूल न हो । ऐसी शिक्षा वैदिक शिक्षा ही है, जो श्रादिसृष्टि में परमात्मा की ओर से 
प्राणीमात्र के सुखशान्ति के लिए दी गई है, अतः वही शिक्षा मनुष्य और भन्य प्रासखिसमुदाय की स्वाभाविक इच्छाश्रों 


के श्रमुकूल है । 
हम संसार में देखते हैं कि सभी मनुष्य दीर्घजीबन, ज्ञान, मान, काम, न्याय और मोक्ष की इच्छा रखते हैं और 


प्रन्य सभी प्राणी ज्ञान, मान और न्याय भ्रादि बातों का ज्ञान न रखते हुए भी दीघे जीवन की कामना एक समान 
ही करते हैं । इसलिए समस्त मनुष्यों को दीघ॑जीवन, ज्ञान, मान, काम, न्याय श्ौर मोक्ष प्राप्ति के समान स्वत्व 
दिलानेवाली श्रौर समस्त प्राशिसमृह को पूरा श्रायु जीने की सुविधा दिलानेवाली केबल वेदों की ही शिक्षा है, भ्रन्‍्य 
कोई नहीं । वेदिक शिक्षा ही ऐसी है जो प्रारिमात्र के दीघेजीवन की सुबिधा का ध्यान रखते हुए समस्त मनुष्यों 
को उनकी इच्छाओं में विवेक उत्पन्न कराकर और समान स्वत्व दिलाकर सत्र को मोक्ष की ओर अग्रसर करती है । 

मनुष्य की ये इच्छाएँ दो श्रेणियों में बाँदी जा सकती हैं। पहिली श्रेखी में काम, अर्थ और मान है और 
दूसरी श्रेणी में ज्ञान, व्याय श्रौर दीघंजीवन है । काम का दूसरा नाम पुत्रेषणा है, अर्थ का दूसरा नाम वित्तषणा है 
झौर गान का दूसरा नाम लोकंषणा है । वैदिक शिक्षा के अनुसार ये तीनों एबणाएं त्याज्य हैं। काम के लिए गीता 
में स्पष्ट लिखा है कि ज्ञानिनों नित्यवेंरिणा' अर्थात्‌ काम ज्ञानियों का नित्य वैरी है। इसलिए छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ 
में लिखा हैं कि 'कि प्रजया करिष्याम:' ग्र्थात्‌ सन्‍्तति से क्या लाभ है ? इसी तरह अर्थ (धन) के लिए भी लिखा 
है कि-- 

ग्रधमा धनमिच्छान्ति धन मानें च मध्यमाः: । 
उत्तमा मानमिच्छल्ति मानो हि मह॒तां धनम्‌ ।। 

अर्थात्‌ अधम मनुष्य धन की इच्छा करते हैं, मध्यम मनुष्य घक्र और मान की इच्छा करते हैं श्रौर उत्तम 
मनुष्य केवल मान ही की इच्छा करते हैं । यहां घन को निक्ृष्ठ दर्जा दिया गया हैं और मान को उत्तम कहा गया 
है! परन्तु मनुस्मृति में ब्राह्मयरा के लिए मान की इच्छा भी विष के. तुल्य ही हानिकारक बतलाई गई है । मनु 
भगवान्‌ कहते हैं कि--- 

स॒मानाद्‌ ब्राह्मणों नित्यमुद्विजित विधादिव । 
अम्नतस्पेवष चाकाइक्षेद्सानस्थ सर्वेदा ।। (सनु० २।१६२) 

अर्थात्‌ ब्राह्मर मान से सदैव विष की तरह डरे और श्रपमान की सदेव अमृत के समान इच्छा करे। वैदिक 
शिक्षा के इन आदर्शों से ज्ञात होता हैं कि ग्रायंसभ्यता में काम, अर्थ और मान के लिए बिलकुल ही स्थान नहीं 
है | वैदिक आर्यसभ्यत्ा के मलप्रचारक भगवान मत्‌ कहते हैं कि-- 


उपसंहं।र 


तम्रसों लक्षण कामों रजसस्त्वर्थ उच्यते । 
सत्त्वस्थ लक्षण धर्म: श्रेष्ठभ्रप्तेषां यथोत्तरमु || ( मनु० १२।३८ ) 

श्र्थात्‌ तमोयुण का लक्षण काम है, रजोगुणा का अर्थ है और सतोगुण का घर्म है। ये तीनों उत्तरोत्तर एऋ 
दूसरे से श्रेष्ठ हैं । इन प्रमाणों से ज्ञात होता है कि आर्यंसभ्यता में अर्थ, काम और मान अर्थात्‌ पुत्रपणा, वित्तेषणा 
प्रौर लोक॑पणा करी बेहद भरमार का महत्त्व नहीं है, किन्तु उतमे ही अर्थ, काम और मनान का महत्व है, जो धर्म- 
पूबेक प्राप्त होता हो। क्योंकि धर्मपूर्वक ही झर्थ, काम और मान के संग्रह से मनुष्यों और भ्रन्य प्राणियों को एक 
समान सुख मिल सकता हैं और सब प्राणी अपने भोगों को प्राप्त करते हुए पूर्ण झायु जी सकते हैं। यह बात मरते 
के समय ठीक ऊंक समभ पड़ती है । उस समय समस्त एपणाएँ बिद्य हो जाती हैं और यह भावता उदथ हो जाती 
है कि समस्त अर्थ, काम और मान को लेकर भी यदि कोई दो दिन और जीने का उपाय कर दे तो हम श्रर्थ, काम 
झ्रौर मान की व्यर्थ ममता का प्रायश्चित्त कर लें। इसीलिए झार्यसमभ्यता में उपयुक्त तीनों एपराओओं का त्याग 
भ्रावरयक बतलाया गया है और मतुष्य की स्वाभाविह इच्छाशों की दूसरी श्रेणी को जिसमें ज्ञान, स्थाय और दीर्॑- 
जीवन सम्मिलित हैं, बहुत बढ़ा शहत््व दिया गया है । 

इस दूसरी श्रेणी में ज्ञान का दर्जा बहुत ही बड़ा है। क्योंशि ज्ञान ही से स्थाय और दीघ॑जीदन की महत्ता 
समझ में आती है। ज्ञान ह से बुद्धि भर्थात्‌ मत््व जाग्रत होता है और 'सत्वस्थ लक्षण पर्भ: के प्रनुततार सत्त्व 
अर्थात्‌ बुद्धि का जो उत्तम परिणाम धर्म है, उसकी प्रयृत्ति होती है | धर्म दी प्रवृत्ति से समःनत प्राशियों के प्रति न्यायबुद्धि 
झ्रौर अपने प्रति दीर्घजीवन की अभ्रभिलाषा उत्पन्न होती है । समस्त प्राणियों के एति न्याय का मी यही अभिष्राव है कि 
किसी की झायु और मोगों में विध्य न हो अ्र्भाय्‌ किसी प्राणी की स्वाभाविक श्राथु में बाधा ने पड़े । इस प्रकार से 
बुद्धि की विस्तृत औौर सूक्ष्म ग्रवलोकन॑शक्ति के कारण अन्तिम और प्रवात ध्येय यही स्थिर हो जाता है कि कोई कभी 
न मरे । इस कभी न मरने के उद्देश्य के सामने अर्थ, काम, मास, ज्ञान और न्याय सब फीके पड़ जाते हैं और सारी 
उलभन सुलभकर यह तत््वज्ञान उपलब्ध होता है कि संसार में कभी न मरने की इच्छाधारा अ्विच्छिन्न रूप से बहु 
रही है । कभी न मरने की इस अविच्छिन्न भ्रभिलाषा का स्पष्ट अर्थ यही है कि कोई कभी पैदा न हो और कभी पैदा न 
होने का अर्थे भी यही है कि एक बार मरकर फिर न मरना पड़े । इसीलिए कहा गया है कि 'को वा सृतों यस्य पुनर्न 
भृत्यु:' प्र्थात्‌ वही मरा है जिसको फिर त मरना पड़े । इसी को अतिमृत्यु कहते हैं । यंही दीर्घजीवन की झभिलाषा 
का रहस्य है । इसी भ्रभिलाया की प्रेरणा से प्रत्येक प्राणी चाहता है कि मैं कभी न मरू । 

लोक की अभिलाथा रखनेवाले समस्त प्राणियों की भ्रन्तिम सम्मति यही है कि कोई कभी ने मरे और परलोक 
की प्रभिलाषा रखनेवालों की भी यही सम्मति है कि एक बार मरकर फिर न पैदा होना पड़े । भ्रर्थात्‌ वर्तमान जिन्दगी 
से लेकर मरने की जिन्दगी के बाद तक दीरधजीवन की--कभी न मरने की--अ्रविच्छिन्न जीवनेच्छा समस्त प्राणिसमुदाय 
में एकसमान विशवमान है श्रौर सब इसी इच्छा की पूर्ति में लगे रहते हैं कि हम कभी न मरें। ग्रतएवं इस सर्वेसम्मति 
से स्वीकृत सिद्धान्त के अ्रनुसार समस्त संसार की शिक्षाओं में केवल वेदों की ही शिक्षा उपयोगी ठहरती है। क्‍योंकि 
बहू शिक्षा इस लोक में सबको दीर्घजीवन प्राप्त करने का उपाय बतलाती है श्र वही शिक्षा परलोक में भी सबको 
पझनन्‍त जीवन प्राप्त करने का उपाय बतलाती है | इसलिए प्र देखना चाहिये कि दोनों लोकों में दीघं जीवन प्राप्त करने 
के लिए वह शिक्षा क्‍या उपाय बतलाती है ? दोनों लोकों में भ्रनन्‍्त जीवन प्राप्त करने के लिए वैदिक भ्ाय॑ सभ्यता 
सात्त्विक आहार, उत्तम जल, वायु भौर उचित श्रम का सेवन, ब्रह्मचयं का पालन, चिन्ता का त्याग, सदाचरण, सद्भीत 
झौर प्राणायाम झादि सात उपायों की शिक्षा देती है, जो सावंमान्य हैं । इसलिए हम यहाँ केवल इनका थोड़ा थोड़ा 


घणेन करके बतज़ा देता चाहते-हैं कि ये सातों उपाय किस प्रकार सबको समान रूप से दीघेजीवन प्राप्त करानेवाले हैं । 
रे 


६५० बंदिक सम्पत्ति 


सबसे पहिला उपाय सात्त्विक भ्राह्र है। सात्तविक आहार में दूध, दि, घृत, फल, फूल और ह॒विध्यान्न की 
गणना है। प्रव देशी और बिदेशी सभी वैद्यों श्रौर डॉक्टरों ने मान लिया है कि इन पदार्थों के ग्राहाार से मनुष्य 
बीमार नहीं होता, सदैव तरोताजा रहता है श्रोर दीघंजीबी होता है। इसके सिवा इन सात्तविक ग्राहारों से बल, 
कान्ति, मेघा, रूप, स्मृति और घारणा प्रादि अनेक दैवी शक्तियों की भी प्राप्ति होती है। इसलिए दीघंजीवन प्राप्त 
करनेवालों के लिए सदैव दूध और फलों का ही सेवन करना चाहिये | 

भोजन के बाद दीर्घजी वन से सम्बन्ध रखनेवाली दूसरी चीज हवा, पानी और मेहनत है। हवा पानी शहरों का 
श्रच्छा नहीं है। इसलिए शहरों से बाहर जंगल में सादे श्नौर साफ घरों में रहना चाहिये श्लौर फल तथा दूध उत्पन्न 
करनेवाले श्रम को मर्यादा के साथ करना चाहिये । ये पदार्थ वाटिकाप्रों श्रौर चरागाहों के द्वारा गौवों से प्राप्त हो सकते हैं, 
2 वाटिकाश्रों के लगाने श्रौर चरागाहों के ही बनाने में श्रम करना चाहिये, दण्ड बैठक और हॉकी क्रिकेट आदि 
नहीं । 

हे दीघंजीवन की सहायक तीसरी बात चिन्ता की विवृत्ति है। जो मनुष्य सदा चिन्ताग्रस्त रहते हैं, उनका 
स्वास्थ्य नष्ट हो जाता है । किसी कवि ने सत्य ही कहा है कि-- 
चिता बिन्‍्ता द्योम॑ध्ये चिन्ता याति गरीयसी । 
चिता दह्दति निर्जोबं चिन्ता दहुति जीवितम्‌ ॥। 

श्र्थात्‌ चिन्ता और चिता में चिता ही बड़ी है, क्योंकि चिता केवल मुर्दों को ही जलाती है, पर चिन्ता तो जिन्दा 
मनुष्यों को जलाकर भस्म कर देती है । इसलिए दीघंजीवन की इच्छा रखनेवालों को सदैब चिता का त्याग ही करना 
चाहिये । जब खाने के लिए बगीचों से फल और गौवों से दूध मिलता है, तब चिन्ता किस बात कौ? चिता तो केवल 
प्राहदर की है पर का लिता मम जीवने यदि हरिविश्वम्भरों गीयते' ग्रर्थात्‌ जो परमात्मा जंगलों श्रौर पशुओं को 
प्रदान करके सारे विश्व का भरशा पोषण करता हैं, उसके राज्य में अपने जीवन की क्‍या चिन्ता ? चिल्ता तो कामी, 
लोभी और ईर्ष्या हैघ रखनेवाले नीचों को होती है । पर जिसने प्रर्थ, काम श्रौर मान के व्यर्थ पाखण्ड को छोड़ 
दिया है, उसके लिए विन्ता करने की ग्रावव्यकता नहीं । क्योंकि चिन्ता से शोक और शोक से दौरब॑ल्य प्राप्त होता है 
श्रौर भ्रन्त में जीवन नष्ठ हो जाता है, इसलिए दीर्घजीवन की इच्छा करनेवालों को कभी चिन्ता न करना चाहिये । 

दीघंजीवन का चौथा उपाय ब्रह्मचर्य है । योगशास्त्र में लिखा है कि 'ब्रह्मचयंप्रतिष्ठायां बीय॑लाभ: अर्वात ब्रह्म- 
चर्य से वीर प्राप्त होता है श्ौर 'बोयें बाहुबलप' प्र्थात्‌ वीये से बल प्राप्त होता है । बलवानु मनुष्य ही वाठिकाओओं के 
लगाने और पशुओं के लिए चारागाह बताने में श्रम कर सकता है भ्रौर वीयंवान्‌ ही सदैव चिन्ता से मुक्त रह सकता है । 
क्योंकि वीये में सबसे बड़ा गुण यह है कि बह मनुष्य को सदेब झ्रानन्दित रखता है। वीये में एक खास प्रकार की मस्ती 
होती है,जो मनुष्य को सदेब प्रसन्न रखती है श्रौर चिन्तित नहीं होने देती । इसके 'सिवा ब्रह्मचारी ही बहुसन्तान के दुःखों 
से भी बच सकता हैं श्रौर वही श्रमोघवीयें होकर श्रावश्यक श्रौर उत्तम सन्‍्तान को उत्पन्न कर सकता है, तथा बही 
दीर्चातिदीर्घजीवन प्रास कर सकता है | बेद में लिखा है कि 'ब्रह्मचर्येण तपसा देवा मृत्पुमपाध्तत' श्रर्थात्‌ विद्वालू लोग 
भ्रह्मचर्य से ही मृत्यु को हटा सकते हैं। इसलिए दीर्घधजीवत का झसुष्ठान करनेवालों को प्रखण्ड ब्रह्मनर्य की श्रत्यन्त 
झावदयकता है। 

दीघेजीवन का पाँचवाँ उपाय सदाचार है । जो मनुष्य चोरी, व्यभिवार, प्रसत्य भाषण, मध मांस का सेवन, 
कलह, लड़ाई, भौर प्रन्य झनेकों प्रकार की भ्सभ्यता, भ्रशिष्ठता तथा ईर्ष्या द्वष प्रादि भ्रताचारों को करता है भौर 
संयम, ब्रत, इन्द्रियनिग्रह भ्ादि नहीं करता, उसकी भी भायु क्षीण हो जाती है। परन्तु जो मनुष्य सदाचार रत हैं-- 
भ्राचरणशील हैं--चरित्रवान्‌ हैं, वे दीर्घायु होते हैं, इसमें सन्देह नहीं । मनु भगवान्‌ कहते हैं कि 'सदाचारेण पुरुष: 
शतवर्षाणि जीव ति' श्र्थात्‌ सदाचार से मनुष्य सौ वर्ष जीता है। इसका कारण यही है कि जो सदाचार के नियमों 
में बंधे होते हैं वे मर्यादित भौर ब्रतयुक्त होते हैं। भ्रतः वे प्रवश्य ही दीर्घजीवी होते हैं। इसलिए दीरघजीवन चाहते 
वालों को सदेव सदाचारी होना चाहिये । 


उपसंहार ६५१ 


दीघेजीवन का छठा उपाय सद्भीत है। सद्भीत के सहश चित्त को प्रसन्न करनेवाली श्रौर कोई वस्तु संसार में 

नहीं है प्रौर न प्रसन्नता के समान--आननन्‍्द के समान--जीवनदान देनेवाली कोई झोषधि ही है । प्रतएव दीर्घजी वन 

देनेवाले संगीत का अभ्यास करना प्रत्येक मनुष्य का कत्तंव्य है। श्रार्थों ने अपने प्रत्येक कार्य में जो वेदों के सस्वर 

पाठ का क़म रक्‍्खा है, उसका यही कारण है । प्राय लोग दिन भर किसी न किसी वैदिक यज्ञ के श्रनुष्ठान में ही 

रहते थे और कोई न कोई वेदमन्त्र गाया ही करते थे। परन्तु श्राजकल विद्वानों ने स्व॒रज्ञान को खो दिया है, 
इसलिए वेदों का पाठ उतना क्रानन्द नहीं देता जितना संगीत के साथ देता था। इसलिए दीजीवन चाहतेवाले 
प्रत्येक भ्राये को उचित है कि वह परमात्मा की स्तुति, प्रार्थना और उपासना से सम्बन्ध रखनेवाले वेदमन्त्रों को 

सर्देव स्व॒रों के साथ कायदे से गाने का प्रभ्यास करे । वेदिक गान से हृदय को आनन्द ओर मस्तिष्क को उच्च ज्ञान 


प्राप्त होगा, जिससे उसको श्रपने समस्त कामों को नियमपूर्वक करते की सूचना मिलती रहेगी झौर वह दीघेजीवन 
फे उपायों से कभी विचलित न होगा । 


दीधेजीवन का श्रन्तिम और सातवाँ उपाय प्राणायाम है । क्योंकि प्राणियों की आयु प्राणों पर ही श्रवलम्बित 
है । जो प्राणी जितने ही कम इवास लेता है, वह उतना ही ग्रधिक जीता है । कछुवा सबसे कम श्रास लेता है, 
इसलिए वह सबसे अश्रधिक जीता भी है। प्राणायाम से दूसरा लाभ प्राणपद- वायु का संग्रह हैं । प्राणफद वायु के 
अन्दर जाने से रक्त में बहनेवाले मलों की शुद्धि हो जाती हैं। इसोलिए मनु भगवान्‌ ने कहा है कि जिस प्रकार 
भ्रग्ति धातुझ्नों के मलों को जला देती है, उसी तरह प्रासायाम से इन्द्रियों के मल नष्ट हो जाते हैं | मलों के नष्ट होते 
ही शरीर निरोग हो जाता हैँ भर दीर्घंजीवन प्राप्त होता है । प्राणायाम की ये खूबियाँ ग्रव पश्चिम के विद्वानों को 
भी मालूम होने लगी हैं। इसीलिए वहाँ ग्रब प्रासायाम का खूब प्रचार हो चला है । वहाँवालों को प्राणायाम 
से दीघंजीवनप्रासि के भ्रनेकों प्रमाण मिल चुके हैं। »< हमारे देश में तो अगले जमाने में प्रायायाम का वहुत ही 
भधिक प्रचार था प्रत्येक झ्राये को सायं प्रातः प्राशायाम करना ही पड़ता था। यही कारण है कि यहाँ प्राणा- 
याम की अ्रन्तिम सीमा समाधि तक लोगों की पहुँच हो गई थी | पंजाबकंसरी राणा रणजीतरसिंह के समय में 
हरिदास वेरागी ने श्वासरहित होकर झ्ौर चालीस दिन तक जमीन में गड़कर दिखला दिया था कि किस प्रकार विना 


हवास के मनुष्य जी सकता है | यह चमत्कार उस समय जिन श्रंगरेजों ने भ्रपनी श्राँखों से देखा था, वह उन्होंने इतिहास 
में लिख रक्‍खा है। -- इसी तरह मद्रास के एक योगी ने श्राकाश में उड़कर और कलकत्ता के भूमिकैलास के एक 
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६५२ वैदिक सम्पत्ति 


योगी ने बिना श्वास के मृतवत्‌ होकर वितने हु योरपनिवासियों को चकित किया है । इसलिए श्रार्यों की प्राणायाम 
विद्या बिलकुल ही सिद्ध है | दीर्घगीवन बनाने का यह उतका अन्तिम उपाय है। इस उपाय से वे इस लोक में दीर्ष- 
जीवन प्राप्त करते थे और इसी से समाधिस्थ छुंकर परमात्मा का दर्शन करके परलोक का दीर्घातिदीर्घष जीवन-मोक्ष 
“भी प्राप्त करते थे । कहने का अभिप्राय यह कि इन सातों उपायों से दीर्घजीवन प्राप्त हो सकता है। पूर्वकाल में 
इन्हीं के द्वारा श्रार्यों ने दीघ॑जीवन प्राप्त किया था और इस समय भी प्राप्त किया जा सकता है। 

इन दीर्घजीवन के उपायों में यद्यपि इस लोक के ही दीघंडीवन का उपाय दिखलाई पड़ता है, पर यदि विचार 
से देखा जाय तो यही उपाय परलोक का दीघ॑ेजीवन--मोक्ष--भी प्राप्त करा सकते हैं। मोक्षप्राप्ति के साघन भी तो 
यही हैं । फलाहार, सदाचार, अ्रखण्ड ब्रह्मचर्य, वेदपाठ और प्राखायाम (समाधि) ही तो मोक्षप्राप्ति के भी उपाय हैं। 
मोक्षप्राप्ति भी तो इन्हीं उपायों से होती है। इसका कारण यही है कि दोनों लोकों का उद्देश्य दीर्घजीवन ही प्रात 
करना है) यहाँ भी लोग दीघंजीवन प्राप्त करना चाद्ठते हैं और वहाँ से भी कभी मरने के लिए नही आना चाहते ! 
यह इच्छा केवल मनुष्यों की ही नहीं है, प्रत्युत प्राणीमात्र का यही उद्देश्य है कि सबको दीर्घातिदीर्घजीवन प्राप्त हो। 
इसीलिए लोक परलोक से सम्बन्ध रखनेवाले दोनों दीर्घजीवन एक ही प्रकार के उपायों से.मिल सकते हैं । जो उपाय 
दोनों प्रकार के दीर्घजीवन प्राप्त करने के लिए बतलाये गये हैं, उन उपायों का व्यवड्डार करने से न किसी प्राणी की 
आयु और भोगों में अन्तर पड़ता है और न मनुष्यों में असमानता ही उत्पन्न होती है, प्रत्युत सबको एक समान 
दीघातिदीधंजीवन प्रात होता है और सब शान्ति के साथ मोक्षाभिमुखी हो जाते हैं । 

इस लोक और परलोक की अ्रमर जीवनधारा एक में मिलाने के लिए और अनन्त जीवन प्राप्त करने के लिए 
उपर्युक्त जिन सात उपायों का वर्णान किया गया है, वे समस्त उपाय सारे मनुष्यसमाज को सरलता से तभी मिल 
सकते हैं, जब संसार में आयेसभ्यता का प्रचार हो । आर्यसभ्यता के जिन प्रधान प्रधान शज्ों से प्राशीमात्र को लोक- 
प्रलोक का ग्रनन्त जीवन प्राम हो सकता है, वे गणना में आठ हैं और बहाचये, सादगी, पशुपालन, जंगलरक्षा, यज्ञ, 
सा्वंभौम राज्य, युद्ध और घर्मप्रचार से सम्बन्ध रखते हैं । यहाँ हम क्रम से इन आठेों अंगों का वर्णन करते हैं । 

ब्रह्मचय 

ग्ारयसम्यता का सबसे प्रधान अंग ब्रह्मचय है । बह्म॒चर्थ के द्वारा एक झ्रार्य बाल्यावस्था से ही गुरु के पास जाकर 
चार बातों का अभ्यास करता है। वह अनेक प्रकार की विद्याएँ पढ़ता है, वह वीय॑रक्षा कें द्वारा बल प्राप्त करता है, 
वह सादे और तपस्वी जीवन के साथ रहने का अभ्यास करता है और वह नित्य सम्ध्योगासना तथा प्राणायाम के द्वारा 
मोक्ष प्राप्त करने का अ्रभ्यास करता है| आर्यसभ्यता की सारी इसारत इत चार ही अभ्यासों पर स्थिर की गई है! इन 
में विद्यासे ज्ञान की वृद्धि होती है भर धर्म जाग्रत होता है, जिससे प्राणियों के साथ प्रेम, दया श्रौर समता के भाव पैदा 
होते हैं और उससे किसी प्राणी की श्रायु और भोगों में विष्न नही पड़ता । वीर्यरक्षा से बल, अ्रमोघवीर्यत्व और तपस्वी 
जीवन बनता है, जिससे मनुष्य अपने पुरुषा्थ से अपने आवश्यक अ्र्थों को उत्पन्न कर सकता है, सन्ततिनिरोध की शक्ति 
उत्पन्न होती है और ब्रह्मवादिनी, पतित्रता, सती और विधवाघर्मपालन करनेवाली स्त्रियों का प्रादुर्भाव होता है, जिससे 
संसार में चारों श्रोर धराभिक वायुमंडल तैयार हो जाता'है | तपस्वी-जीवन से श्ज्भार का अ्रभाव हो जाता है, लोगों 
में ्रसमानताजन्य ईर्ष्या, देष और मद, मत्सर का तिरोभाव हो जाता है और संसार से रोग, दोप, दुःख दारिद्व का 
अन्त हो जाता है और सब प्राणी प्राननद से भ्रपना जीवन बिताते हैं। सब्ध्योपासना और प्राणायाम से सदाचार की 
वृद्धि होती है और परमात्मा का साक्षात्कार होता है, जिससे सब शज्धाएँ निवृत्त हो जाती हैं श्र अन्त में मोक्ष हो 
जांता है। भ्र्थात्‌ ब्रह्मचये के उक्त चार साधनों से मनुष्य के जीवन को सफल बनावनेवाली जितनी बातें हैं, सब श्राप्त 
हो सकती हैं, इसी लिए झ्रार्यों ने अपनी सभ्यता की इमारत इस ब्ह्मचर्यत्रत की मजबूत आधारशिला पर स्थिर की हे 
भर ब्रह्मचयंत्रत को सुदृढ़ रखते के लिए बहुत ही कड़ा नियम है । मनुस्भृति में लिखा हैं कि--- 


उपसंहार ६५३ 


अ्रत ऊरध्य त्रयोष्प्येते यधाकालमसंस्कृता: । 
सावित्रीपतिता ब्रात्या भवन्त्यायं वि्गहिता: )। (मनुस्मृति २।३६) 
अर्थात्‌ जो झरये बालक तियत समय के अन्दर गुरु से दीक्षित होकर ब्रह्मचर्यत्रत का पालन नहीं करता वह 
ब्रात्य हो जाता है और आर्यससाज से निकाल दिया जाता है। इसका मतलब यही है कि आये सभ्यता बिना 
ब्रह्मचर्याश्रम की प्रतिष्ठा के पूर्ण रूप से सफल नहीं हो सकती । यही कारण है कि आर्यों ने सबसे प्रथम इसी को 
अपती सभ्यता का प्रधान अद्भ माना है । 
सादगी 
आरर्यसभ्यता का दूसरा प्रधान झझ़ सादगी है | झार्यों के तीनों आश्रम सादे हैं। ब्रह्मचारी, बानप्रस्थी और 
सनन्‍्यासी मिलकर समस्त आर्यजनसंस्या का तीन चतुर्थाश भाग बिलकुल सादा है। यहाँ तक कि उसके पास घर भी 
नहीं है । वह हर प्रकार के ध्यृज्जार और विल्ास से--पोशाक अथवा ठाट बाट से--दूर है। अब रहा गृहस्थों का 
चौथाई भाग, सो वह भी बिलासी नहीं है। क्योंकि ब्रह्मचये-आश्रम से आने और वानप्रस्थ-अआश्रम में शीघ्र ही जाने 
के कारण तथा रातदिन उसके घर में ब्रह्म चारी और संन्यासियों का निवास होने के कारण वह बिलासी श्रौर 
श्ज्ारप्रिय हो ही नहीं रकता । बढ़ तो उक्त तीनों प्रकार के तपस्वी झ्राश्नमियों, बाल, वृद्ध, रोगी और हीनगुण मनुष्यों 
प्लौर पशु, पक्षी, फीट, पतंग, तृण, पल्लनों की सेवा करने क्रौर झागे इन सबकी सेवा करनेवाले केवल एक पुत्र को 
उत्पन्न करके उसे योग्य बनाने में ही रातदिन लगा रहता है। इसलिए आर्यगृहस्थ को सादगी से हटने का मौका ही 
नहीं होता । फल यह होता है कि इस सादगी से सारा मनुष्यसमाज समता के श्र॒लौकिक सुख का उपभोग करता है 
और भूख तथा ईर्ष्याढ धादि दुःखों से मुक्त हो जाता है । 


पशुपालन 

आ्रायंसम्यता का तीसरा प्रधान अभजू पशुपालन है। जिस प्रकार सादगी से मनुष्य-समाज को सुख मिलता है, 
उसी प्रकार पशुपालन से ग्राम्य पशुओं को सुख मिलता है। श्रत्तः ग्राम्य पशुओं की सेवा करना श्रार्यों ने श्रपता 
विशेष कतंव्य समझा है। यह कतेब्य श्रार्यों ने निरर्थक ही नहीं मान लिया था, प्रत्युत इसके दो कारण थे। एक 
कारण तो यह था कि पआरार्यों के विश्वासानुसार समस्त पशु पूर्वजन्म के मनुष्य हैं और पापों के कारण इन योनियों में 
उत्पन्न होकर पाप का प्रायश्ित्त कर रहे हैं श्रौर दूसरा कारण यह था कि जिनके साथ इन्होंने पूर्वजन्म में प्रतुचित 
व्यवहार किया था और हानि पहुँचाई थी, उनको इस जन्म में उस हानि का प्रतिफल देने के लिए भाये हैं, इसलिए 
इनको इनके भोगों को देते हुए पूर्णा आयु जीने का मौका देना चाहिए श्लौर थोड़ा सा काम लेकर इनको पुृर्वंऋण से 
उद्धार करना चाहिए । इन विश्वासों से प्रेरित होकर झायों ने पशुपालन को अपना धर्म मान लिया था और उनकी 
सहायता से प्रपनी झ्ाथिक समस्या को सहज ही हल कर लिया था। पशुओ्रों से श्राहार भौर वस्त्रों के लिए दूध, दर्धि, 
चूत, ह॒विष्याप्न और ऊन झ्रादि को लेकर तथा उनको सवारी, बारबरदारी, कृषि, पहरा ह्लोर सफाई के काम में 
लगाकर अपने सादे श्रौर तपस्वी-जीवन से सम्बन्ध रखमेवाले सभी श्रर्थों को सिद्ध कर लिया था। 


जड़लों की रक्षा 
पार्यसभ्यता का चौथा प्रधान भद्भ जहूलों की रक्षा भौर बाटिकाझों का लगाना है । जडूलों भौर वाटिकाझ्रों 
से फलों, भ्रश्नों भर पशुश्रों के चरने योग्य तृणों की प्राप्ति होती है। यही कारण है कि भ्रायों का तपस्वी समाज वनस्थ 
होकर जज्लों में ही निवास करता है श्रौर उनके पशु भी जजजलों में ही चरते हैं। इसके भ्रतिरिक्त जजूलों से जो 
दूसरा लाभ है वह हवा की छुद्धि का है । संसार में जितनी प्राशनाशक वायु उत्पन्न होती है, उसको सब वृक्ष ही खाते 
हैं भ्रौर बदले में प्राराप्रद वायु देते हैं। यही कारण है कि वायु की श्शुद्धि से उत्पन्न होनेवाली बीमारी जज्लों में नहीं 


६५४ वेदिक सर्म्पात्त 


होती । इसी तरह जड्भलों से तीसरा लाभ वर्षा से सम्बन्ध रखता है। जज्भुल वर्षा के भी कारण हैं। हाम्संवर्थ हिस्द्री 
प्रॉफ दि वल्डे में लिखा है कि वर्षा में न्यूनाधिकता उत्पन्न कर देना मनुष्य के हाथ में है। यदि वर्षा कम करना हो 
तो जजूुलों की काट दीजिये श्रौर यदि वर्षा श्रधिक बरसाना हो, तो जजुलों को लगा दीजिये । # जैसे जैसे जज्भल कटते 
जाते हैं प्रोर खेती बढ़ती जाती है, वैसे ही वँसे वर्षा कम हो रही है भ्रौर संसार से जलसम्बन्धी श्रार्द्रता नष्ट हो रही है । 
ज्योति” नामी मासिक पत्रिका के ज्येष्ठ संवत्‌ १६७६ के श्रद्धू में लिखा है कि 'मि० मार्टल का कथन है कि पानी कम 
पड़ रहा है, भूमि सूख रही है प्रोर पानी उड़ रहा है। सहारा में जो बड़े बड़े द्राड थे और जिनमें पानी हमेशा रहता 
था वे सूखते जाते हैं। 07900 (४707 की नदियों का सूखना और उनके स्थानों में केवल (3८४८ $8॥: [,9:6 का 
रहना, तथा प्रावेन्स की तराइयों श्रफरीका के कई स्थानों श्रौर मध्य एशिया के जलों का सूखना श्रागे प्रानेवाली 
दुर्घटना के चिह्न हैं । यद्यपि कई स्थानों में तो लाखों वर्षों से प्रथा भूविद्या के त्रेतायुग (0९७०४४८77879 9७700) से 
सूखने की क्रिया जारी है, किन्तु कई स्थानों में तो देखते देखते श्र्थात्‌ ऐतिहासिक सम्रय से ही जल का सूखना आरम्भ 
हुआ है । पानी के सूखने के तीन ही काररा श्रर्थात्‌ बर्षा की कमी, जहुलों का नाश और खेतों का विस्तार ही बतलाये 
जाते हैं । जजूलों से भ्रधिक वृष्टि होने का प्रमाण वेद में भी मिलता है। ऋग्वेद में लिखा है कि--- 

अश्वुध्ते राजा वरुणों बनस्योध्य" स्तृपं बदते पृतदक्ष: । 

नोचीना: स्थ॒ुद्परि बुध्न एबामस्‍्से अन्‍्तनिहिता: केसवः स्थु: ।। (ऋग्वेद १,२४।७) 


प्र्थात्‌ भ्रावषण के समय में पवित्र करनेवाले वरुण (राजा) बन के ऊपर स्तृप--जलरा शि--देता है श्रौर नीचे 
गिरती हुई जलधाराएँ उस स्तूप के ऊपर ठहरती हैं, जिनको श्रन्तरिक्ष में ठहरी हुई किरणों लाती हैं। तात्पर्य यह 
कि सूर्य की किरणों श्रन्तरिक्ष में जल का संचय करके प्रवर्षण के समय में भी बर्षा को वनों के ऊपर गिरने की प्रेरणा 
करती हैं। इसलिए जड्जलों में कभी भ्रवर्षण नहीं होता । परन्तु जहाँ जंगल नहीं हैं, केवल खेती ही होती है, वहाँ 
जिस प्रकार अनावृष्टि से दुष्काल हो जाता है, उसी तरह ग्रतिवृष्टि से भी दुष्काल हो जाता है, परन्तु जड्जलों में 
प्रनावृष्टि तो होती ही नहीं, प्रत्युत श्रतिवृष्टि से भी दुष्काल नहीं होता । क्योंकि अतिवृष्टि से धास भ्रौर वनवृक्ष खूब 
बढ़ते हैं, जिनसे फल प्राप्त होते हैं श्रौर गौचारन से दूध प्राप्त होता है। इसीलिए प्रार्यों ने भ्रपनी सभ्यता में जजूलों 
की रक्षा को महत्त्व दिया है । 


यज्ञ 


श्रायंसभ्यता का पाँचवा प्रधान प्रड्ध यज्ञ है । यद्यपि यज्ञ का श्र बहुत विशाल है, किन्तु यहां यज्ञ का भ्रथे 
इच्छानुसार पानी बरसाना है । प्रार्यों की सभ्यता में इच्छानुसार पानी बरसाना एक विशेष प्राविष्कार है। पार्य 
सभ्यता में इस भ्राविष्कार की महत्ता इसलिए है कि मनुष्य का निर्वाह पशुओों पर, पथुश्रों का वृक्षों पर भौर वृक्षों 
का वर्षा पर अ्रवलम्बित है। यदि पानी न बरसे, तो वृक्षों का प्रभाव हो जाय और वृक्षों के प्रभाव से पशुभों का भौर 
पशुध्ों के प्रभाव से मनुष्यों का श्रभाव हो जाय । कहने का तात्पयें यह है कि प्राणीमात्र का निर्वाह केवल वर्षा पर 
ही प्रवलम्बित है। इसीलिए प्रार्यों ने इच्छानुसार पानी बरसने की विद्या का भ्राविष्कार किया था । इस विद्या का 
झ्राविष्कार शझायों के मौलिक ज्ञान--यज्ञ के द्वारा हुआ था | यश के द्वारा ही इच्छानुसार पानी बरसाया जाता था । 
दातपथ ब्राह्मण ५।३ में लिखा है कि “अस्तेव॑ घुस्रों जायते धश्रादक्षमज्ाद वृष्टि: प्र्थात्‌ भ्रगिन से धूम, धुम से बादल 

झोर बादलों से वृष्टि होती है । इसी बात को मनुस्मृति ने इस प्रकार कहा है कि-- 
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अस्नौ प्रास्ताहुति: सम्यगादिश्यसुपतिष्ठते । 
आवित्याज्जायते वृष्टिवृष्टेरन्न तत: प्रजा: |! (मनु० ३।७६) 
प्र्थात्‌ भ्रर्ति में डाली हुई आाहुतियाँ सूर्य को किरणों में पहुँचती हैं भौर सूर्य की किरणों से वृष्टि होती है, तथा 
वृष्टि से भ्रन्न भर भ्रन्न से प्रजा उत्पन्न होती है । यही बात भगबदूगीता में कृष्णा भगवान्‌ इस प्रकार कहते हैं कि-- 
अन्नाज़ूबन्ति भूतानि पर्जग्यादक्षसम्भव: ।। 
यशाउूबति पर्जन्यों यज्ञ: कर्मतसुखूबः: ॥॥ (भगवद्गीता ३।१४) 
प्र्थात्‌ श्रन्न से सब प्राणी उस्पन्न होते हैं, श्रश्न वर्षा से उत्पन्न होते हैं, वर्षा यज्ञों से उत्पन्न होती है श्ौर यज्ञ 
कर्मों से उत्पत्न होते हैं। इन वर्णोतों से पाया जाता है कि श्रार्यों ने किसी खास प्रकार के यज्ञ से इच्छानुसार पानी 
बरसाने की विद्या हूँढ़ निकाली थी । इस प्रकार की विद्या श्रसम्भव नहीं है। इस जमाने में भी कुछ लोग इच्छानु- 
सार पानी बरसा सकते हैं। 'ऋग्वेदिक इंडिया' में श्रविनाशचन्द्र दास कहते हैं कि 'इस समय भी जज्जली जातियों में 
रषा बरसाने वाला भौजूद है। यह वर्षा बरसाने के लिए कुछ क्रिया करता है भौर वर्षा बरसा लेता है। जद्भली 
जातियों में इतका बड़ा मान है ।' | इसी तरह का एक वर्णन लाहौर के 'कमंवीर' पत्र के २४ मार्च सन्‌ १६२८ के 
प्रंक में छुपा है। उससे लिखा है कि 'सन्‌ १६२१ में केलीफोनिया में भिस्टर हैटफील्ड ने कहा कि मैं श्राकाक्ष से पानी 
बरसा सकता हैं | वहां के किसानों ने दो हजार पाउण्ड देकर श्रपते यहाँ पाती बरसाना मंजूर किया । लिखा पढ़ी हो 
गई और रुपया बैंक में जमा कर दिया गया । भिस्टर हैटफील्ड ने एक भील के किनारे सुनसान स्थान में प्रपनी 
ओपड़ी बनाई शौर झपनी क्रिया भ्रारम्भ की। तीसरे ही दिन पाती बरसना शुरू हो गया श्रौर उन्होंने दो हजार पाउण्ड 
बैंक से ले लिए | मिस्टर हैडफील्ड ते पानी बरसाने की विद्या को सिद्ध कर लिया है। वे पानी बरसाने के पांच सौ 
प्रयोग कर चुके हैं । प्रत्येक बार उनको सफलता हुई है। वे ऊँचे ऊँचे टीलों या मिनारों पर भ्राग जलाकर कुछ ऐसे 
पदार्थ डालते हैं जिनके योग से वाष्प सघन होकर बरसने लगती है ।' इन वर्णानों से ज्ञात होता है कि खास प्रकार 
की क्रिया--यज्ञ--से इच्छानुसार पानी बरस सकता है। इसी प्रकार की किसी क्रिया के द्वारा पूर्वकालीन भ्रायें भी 
इच्छानुसार पानी बरसाते थे। वेद में जो 'निकामे निकामे पर्जन्यो व्धतु' लिखा है, उसका यही मतलब है कि जब 
जब वर्षा की कामना की जाती है, तब तब यज्ञ के द्वारा पानी बरसता है । 
पानी बरसानेबाले यज्ञों में घी का बहुत बड़ा ख्च होता है | क्योंकि घी में हवा रोकने और दूसरे तरल पदार्थों 
को श्रपने साथ जमा देने का गुण है । इसीलिए श्रग्नि के द्वारा श्राकाश में घी इतना अधिक फुंक दिया जाता है कि 
बहु घृत वाष्प ऊपर की ओर श्रपना एक सीधा मा बना लेता है जिसमें वायु प्रवेश नहीं कर सकता । घी का वायु- 
प्रतिरोधक युणा हम रोज अपने भनुभव से देखते हैं। हम देखते हैं कि सर्दी के दिनों में बायुप्रवेश से बचने के लिए 
लोग घी, मवखन मलाई या मोम को चेहरे भौर हाथ पावों में लगाते हैं, जिसके कारण वायु से खाल नहीं फटती । 
दूसरा तजुरवा हम धी को एक कटोरी में भरकर औौर श्राग में चढ़ाकर देख सकते हैं। एक ही साथ एक कटोरी में 
पानी भरकर और दूसरी में घी भरकर भाग में चढ़ाने से हमको दिखलाई पड़ेगा कि धी शान्तरूप से घीरे धीरे जल 
कर कम हो रहा है, पर पानीवाली कटोरी की पेंदी में छोटे छोटे बुदबुदे उत्पन्न होते हैं। बुदबुदे बढ़ते हैं, फूटते जाते 
हैं भौर पानी कम होता जाता है । पानी में बुदबुदे के उत्पन्त होने का कारण पानी में हवा का प्रवेश है भ्रौर घी में 
बुदबुदों के न होते का कारण हवा का प्रतिरोध है। पांनी में हवा प्रवेशन्हों जाती है, पर भी में प्रवेश नहीं कर 
सकती । इन दोनों प्नुभवों से ज्ञात होता है कि भी में हवा के प्रतिरोध करने का गुरा है। यही कारण है कि भरित 
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६५६ वेदिक सम्पत्ति 


के द्वारा जब आकाश में घी फेंका जाता है तो.बह अपने अन्दर वायु को नहीं छुसने देता और दूर तक ऊपर की ओर 
एक सीधा स्तूपावार मार्ग बता देता है। फल यह होता है कि नीचे की सघन वायु विरल होकर उड़ जाती है और 
इस घृतमार्ग में आकराशस्थित जलवाष्प भर जाता है और घी में पानी को जमा देते की शक्ति होने के कारण जलवाष्प 
सघन हो जाता है और पानी होकर बरस पड़ता है । घी में पानी के जमाने ही झक्ति भी सबके अनुभव में है । हम 
देखते हैँ कि सर्दी के दिनों में घी के साथ छाँछ का पानी भी जम जाता है। जिस तरह सर्दी से घी जम जाता है, 
उसी तरह ऊपर के जलबाप्प की ठंडक से घृतवापष्प भी जम जाता है और अपनी जमावट के साथ साथ जलवाष्प 
को भी सघन बना देता है और पाती के रूप में बरसा देता है। अनुमान होता है कि प्रचीन झार्यो ते घृत के इत 
गुणों के साथ अन्य ऐसे ही पदार्थों के गुणों का संग्रह करके किसी विशेष प्रक्रिया के द्वारा जल बरसाने की विद्या 
सिद्ध कर ली थी जिससे वे इच्छानुसार जल बरसा लेते थे और जल से बनवृक्षों, बनवृक्षों से पशुओं भर पशुग्रों 
तथा वनवृक्षों से समस्त मनुष्यों के अ्र्थक्रप को दूर कर देते थे । 


सावभोम राज्य 


ग्रार्यो की सभ्यता का छठा प्रधान झज़ू साथ भौम राज्य है। आर्यों के विश्वासः!नुसार जब तक समस्त संसार 
के मनुष्यों का शासन एक्र ही राज्य के द्वारा न हो श्रौर जब तक समस्त संतार के मनुष्य एक ही रीतिनीति के न 
हो जायें श्र जब तक सब मनुष्य एक दूसरे के लिए त्यागभाव से बर्ताव न करें, तब तक किसी को भी सुख शांति 
नहीं मिल सकती श्रौर न झआ्रार्यों की आदर्श नीति ही जगदृव्यापी हो सकती है । यह जगरद॒व्यापी ऐक्चता सार्वभोम 
चक़्वर्ती राज्य से ही स्थापित हो सकती है। यही कारश है कि पूर्वकाल में झ्रार्यों न सार्वभौम राज्य स्थापित करने 
का बहुत बड़ा प्रयत्त किया था। उनके आदिमकालिक इतिहास में प्रनेकों चक्रवर्ती राजाओं का वर्सन मिलता है, 
जिससे सिद्ध होता है कि वे अपने शुम संकल्प में कृतकार्य हुए थे श्रीर जगद्व्यापी सभ्यता स्थापित कर सके थे । 


युद्ध 

भ्रार्यों की सभ्यता का सातवाँ प्रधान पअ्रज्ध युद्ध है। यह झापद्धम माला गया है । जिस प्रकार अन्य भ्रापत्तियों 
के समय श्रन्य आपद्धर्म की योजता होती है, उसी प्रकार असभ्य बर्बरों को शिक्षित करने के लिए युद्ध का प्रयोग मी 
स्वीकार किया गया हैं | युद्ध के द्वारा श्रार्यों ने सदैव झावतायी बर्बरों को वश में किया है। यही कारण है कि आार्य- 
सभ्यता में युद्धतिपुणा योद्धा का बड़ा मान रहा है। जो प्लार्म युद्ध से घबराता था, बह झाये कहलाने का भ्रधिकारी 
नहीं रहता था । यही कारण है कि श्री कृष्ण भगवान्‌ ने प्र्जुन को युद्ध से हटते हुए देखकर कहा था कि “अनाय॑- 
फुष्टसस्वस्यंभकी तिकरमजु न' प्र्थात्‌ हे अर्जुन ! तुम्हारी ये बातें अस्वर्य, श्रप्नीतिकर अ्रनायों की सी हैं। यहाँ कृष्ण 
भगवान्‌ के द्वारा कायर को प्रनायें कहा गया है श्रौर दुर्योधन, दुःशासन, शकुनि और ऐसे ही अन्य भ्राततायी कौरवों 
को बर्बर समझा गया है । इससे ज्ञात होता है कि युद्ध श्रार्यों की सभ्यता का विशेष अज्ग हैं। क्योंकि विना युद्ध के 
विता बबंरों को शिक्षा दिए--- सीधे सादे झ्रायंसमाज को सुखशान्ति मिल ही नहीं सकती श्रौर न चक्रवर्ती राज्य ही 
स्थापित हो सकता है । यही कारण है कि भ्रार्यों ने श्रपती सभ्यता में युद्ध को आवश्यक समभा है। 


धर्म-प्रचार 
भ्रायों की सभ्यता का भाठवाँ भ्ौर अंतिम भ्रंग धर्म-प्रथार हैं। धममंप्रचार के द्वारा ग्राय लोग अपने विचारों 
भ्रौर प्राचारों का संसार में प्रचार करते थे । जिस प्रकार युद्ध के द्वारा भ्राततायी बबं॑रों को प्रार्यों का सम्नादू शिक्षित 
करता था, उसी प्रकार धर्मप्रचार के द्वारा सभ्य मनुष्यों को श्रार्यों का परित्राट्‌ शिक्षित करता था। जब कोई बर्बर 
डनको सताता था तो उसे बे युद्ध के द्वारा परास्त करते थे श्रौर कोई सभ्य जाति किसी राजनैतिक चातुर्य से उनकी 
था उनकी सभ्यता का नाश करना चाहती थी, तो वे उसे श्रपने घाभिक झाचार से वश में करते थे शौर अपनी 
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सभ्यता की रक्षा कर लेते थे । इस बात का नमूना हम झ्राज अपनी आँखों से देख रहे हैं। प्राज हमने प्राचीन 
प्रार्यसभ्यता के केवल एक छोटे से प्रंग चर्सा और खदहर की पुनः प्रतिष्ठा करके योरप की सभ्यजातियों के 
यान्त्रिक कुचक़ को ढीला कर दिया है। इसी तरह यदि हम वैदिक आचार व्यवहार के अनुसार अर्थ और का म सम्बन्धी 
प्रत्येक व्यवहार में अपने प्राचीन श्रार्यों की सी सादी रहनसहन बना लें और श्रपने प्राचीन झ्रायों की भाँति तपस्वी- 
जीवन बिताने लगें तो विना किसी तोप बन्दूक के, विना किसी युद्धोपकरण के हम न केवल योरप की वतंमान नीति 
को परास्त करके चुजभल से निकल सकते हैं, प्रत्युत संसार की भ्र्थ श्नौर काम सम्बन्धी एक बहुत बड़ी और ग्रावश्यक 
समस्या को हल करने में भी समर्थ हो सकते हैं, जिस हल के खोज में योरप के उच्च मस्तिष्क एक शताब्दी से व्यग्र हैं 
झौर नाना प्रकार की शिक्षा, सभ्यता झौर व्यवस्था का प्रचार कर करके संसार को उलभनों में डाले हुए हैं । 

यही वैदिक आर्य सभ्यता के प्रधान अंग हैं और इन्हीं श्रगों को स्वीकार करने से आर्य लोग अ्रपनी रक्षा करते 
हुए दीघंजीवन प्राप्त करते थे झ्लौर इस समय भी प्राप्त कर सकते हैं। इसलिए हमने इस पुस्तक के उपक्रम में जिन 
नेचरवादियों की रीति नीति, आचार व्यवहार और रहन सहन का उल्लेख किया है श्रौर उसमें जो श्रुटियाँ बतलाई 
हैं, उनकी पूर्ति विना वैदिक आरयों की इस सभ्यता को पूर्णाू्प से स्वीकार किये और विना आर्यो की वर्णाश्रमव्यवस्था 
को अपनाए, नहीं हो सकती । चाहे जितने प्रकार की व्यवस्थाएँ और स्कीमें तैयार की जाये और चाहे जितने प्रकार 
की शिक्षाएँ प्रचलित की जाये, उनसे संसार के समस्त मनुष्यों और अन्य समस्त प्रारिएयों की लोक से सम्बन्ध रखने- 
वाली दीर्घजीवनसमस्या और परलोक से सम्बन्ध रखनेवालीं अनन्त जीवनसमस्या प्रलयपर्यन्त हल नहीं हो सकती । 
इन समस्याश्रों को आर्यों की वर्णाश्रमव्यवस्था ही सरलता से हल कर सकती हैं और एक ऐसा मार्गे बना सकती है 
जिसके द्वारा आसानी से अपने अ्रपने समाज की रक्षा करते हुए मनुष्यादि समस्त प्राणी लोक और परलोक के सम्पूरों 
सुखों को प्राप्त कर सकते हैं | यही शान्ति का सच्चा उपाय है श्लौर यही इस पुस्तक के उपक्रम का उपसंहार है। श्रतरव 
प्राचीन झारयंसभ्यता के प्रेमियों को चाहिए कि वे अपने विचार, झाचार झौर प्रचार से इस परमेश्वरप्रदत्त वैदिक 
सभ्यता को संसार भर में फैला दें प्रौर सबको सबसे लाभ पहुँचाकर इस संसार को एक बार फिर श्रार्य आदर से पूर्ण 
कर दें । परमात्या की अतुल दया और विद्वानों की ग्रसीम सहानुभूति से हमारी यह श्रन्तरेच्छा शीघ्र पूर्ण हो । 


॥ इत्योश शम्‌ |! 


णये 


